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ఎందుకంటే 


ఎమెస్కో సంస్థని బిహుకాలంగా ఆదరిస్తున్న తెలుగు పాఠకలోకానికి వినమ్ర 
కృతజ్ఞతాంజలి. తెలుగు సాహిత్యాన్ని పరిపుష్టం చేసే మా ప్రయత్నానికి సహకరిస్తున్న 
రచయితలు, కవులు, తాత్వికులు, చిత్రకారులు, సంపాదకులు, పాఠకులు... ఎందరో 
మహానుభావులు అందరికీ వందనాలు. 


ప్రపంచ భాషల్లో ముఖ్యంగా ఆంగ్లభాషలో విస్తృతమైన సాహిత్యసృష్టి జరుగుతోంది. 
ముఖ్యంగా సామాజికశాసస్తాలు, చరిత్ర, తత్త్వశాస్త్రం, విజ్ఞానశాస్తాలకు సంబంధించిన 
గ్రంథాలు, స్వీయచరిత్రలు, జీవిత చరిత్రలు ఇలా ఎన్నో (గ్రంథాలు ఆంగ్లభాషలో 
(ప్రచురితమవుతున్నాయి. ఆంగ్లభాషా రచయితలకి ఉండే వనరులు, సమాచార సంపర్కం, 
పరిధి ప్రాంతీయభాషా రచయితలకు అందుబాటులో ఉండవు. దీన్ని దృష్టిలో పెట్టుకుని 
విస్తృతమైన విషయపరిజ్ఞానాన్ని ప్రాంతీయభాషల్లోకి తేవాలంటే అనువాద రచనలే ప్రధాన 
ఆధారం. ఆంగ్లభాషలో ప్రసిద్ధమైన రచనల్ని విస్తృతంగా తెలుగులోకి తీసుకురావాలనే 
సంకల్పంతో ఎమెస్కో పొరుగు నుంచి తెలుగులోకి అనే శీర్షికన అనువాదాల ప్రచురణ 
ప్రారంభించాలని సంకల్పించింది. ఈ ఆలోచనకి మూలం సుప్రసిద్ధ భారతీయతత్త్వశాస్త్ర 
రచయిత ఆచార్య అడ్లూరు రఘురామరాజు. ఆంగ్లంలో రచించిన వీరి భారతీయ తత్వశాస్త్ర 
లచనలు, Debates in Indian Philosophy (Oxford 2006), Enduring Colonialism 
(Oxford 2009) ప్రపంచ ప్రసిద్ధాలు. Rethinking West అనే విమర్శనా వ్యాసం Third 
Text, Documenta Magazine -12 అనే అంతర్జాతీయ సంచికలలో ప్రచురితమైన 
అరుదైన గౌరవాన్ని పొందింది. వీరు ఎమెస్కో రచయిత కావడం విశేషించి మన సంస్థ 
అభిమాని కావడం, నాకు మిత్రుడు కావడం ఒక అదృష్టంగా భావిస్తున్నాను. పొరుగు నుంచి 
తెలుగులోకి శీర్షికలో విడుదలయ్యే పుస్తకాలకి వారు సంపాదకులుగా వ్యవహరించడానికి 
అంగీకరించడం ఈ గ్రంథస్రవంతి విజయానికి పునాదిగా మేము భావిస్తున్నాం. వీరికి 
తోడుగా ఎమెస్కో సంపాదకమండలి అధ్యక్షులు శ్రీ డి. చంద్రశేఖర రెడ్డి ఈ గ్రంథస్రవంతి 
రూపకల్పనలో నిరంతరం శ్రమిస్తున్నారు. సుప్రసిద్ధ కవి, పండితుడు, సాహితీ ప్రశంసకులు, 
ఆప్త మిత్రులు శ్రీ వాడ్రేవు చినవీరభద్రుడు మా సంస్థకు నిరంతరం అందుబాటులో ఉండే 
మేధాసంపద. అలాగే పుస్తకాల ఎంపికలో ఎందరో మహానుభావులు వారి విలువైన 
సూచనలను మాకందిస్తున్నారు. వీరందరి సమష్టి కృషి ఫలితమే ఈ గ్రంథస్రవంతి. ఎమెస్మోది 
కేవలం నిర్వహణబాధ్యత మాత్రమే. ఈ కృషిని ఆదరిస్తారని, ఆశీర్వదిస్తారని ఆకాంక్షిస్తూ... 
ఎమెస్కో విజయకుమార్‌ 


సంపాదకీయం 


ఎమెస్కో సంస్థ నంప్రదాయసాపొతి, ఆర్షసాపాతి వంటి శీర్షికల కింద 
అనేక ప్రామాణిక గ్రంథాలను ప్రచురించింది, ప్రచురిస్తూ ఉంది. తెలుగు భాషా 
సాహిత్య వ్యాప్తి కోసం ఎమెస్కో చేస్తున్న కృషి తెలుగు పాఠకలోకానికి తెలిసిందే. 
పుస్తక పఠనాభిలాష తగ్గిపోతూ ఉన్నదనుకుంటున్న కాలంలోకూడా ఎమెస్కో 
అవిశ్రాంతంగా తన ప్రచురణ కార్యక్రమాన్ని కొనసాగిస్తూ ఉండడం 
అభినందనీయం. ఆంగ్లమాధ్యమం విపరీతంగా పెరిగిపోయి ఆంగ్లభాషా గ్రంథాల 
ప్రాచుర్యం పెరుగుతున్న సమయంలో కూడా తెలుగుభాషా ప్రాభవం కోసం కృషి 
సాగుతూనే ఉంది. రచయితలు, ప్రచురణకర్తలు తెలుగు భాషకు వైభవాన్ని 
కలిగించాలంటే కాలానుగుణమైన మార్పులను గమనించి పాఠకవర్గ అభిరుచులను 
గుర్తెరిగి ముందుకుసాగాలి. ఒక భాష గొప్పదనం, ప్రాధాన్యం ఆ భాషలో వెలువడే 
గొప్ప సాహిత్యం మీద ఆధారపడి ఉంటుంది. ఇక్కడ సాహిత్యమంటే శాస్త్రసాహిత్యం 
కూడా. సామాజిక శాస్త్రాలకు సంబంధించిన సాహిత్యంతోపాటు నేటిప్రపంచంలో 
జరుగుతున్న సంఘటనలు, అభివృద్ధి చెందుతున్న భావనలు, సిద్ధాంతాలను 
గురించిన చర్చ చాలా అవసరం. అప్పుడే భాష సమకాలీన అవసరాలను 
పూరించగలుగుతుంది. భవిష్యత్తుకు బాటలు వేయగలుగుతుంది. జవజీవాలను 
పుంజుకుంటుంది. ఒక భాషలో గ్రంథ సంచయం విస్తరించాలంటే చర్చజరగాలి. 
చర్చ ఎంత విస్తృతంగా జరిగితే ఆ భాష అంత సంపన్నమవుతుంది. 
ఆ భాషాసమాజం అంత విజ్ఞానవంతం అవుతుంది. అందుకే వివిధ విషయాలమీద 
చర్చను ఆహ్వానించే దిశగా గ్రంథప్రచురణ ఆవశ్యకం. 

ఈ దృక్పథంతో, ఆలోచనతో, ఈ దిశలో ఒక ప్రయత్నంగా పొరుగు నుంచి 
తెలుగులోకి : విమర్శ, చర్చకోనం అన్న శీర్షికతో ఒక ప్రచురణల పరంపరను 
ప్రారంభిస్తున్నాం. తొలిదశలో జాతీయ అంతర్జాతీయ స్థాయిలో చర్చలకు తావిచ్చిన, 
పాఠకులను ఆలోచింపజేసిన, సమకాలీన భారతదేశం, సమాజం గురించి చర్చించి 
విశ్లేషించిన ప్రముఖ రచయితల ఆంగ్లగ్రంథాలు కొన్నింటిని అనువదించి 
ప్రచురించాలని తలపెట్టాం. తెలుగులో ఇటువంటి గ్రంథాలు అరుదు. ప్రాచీన 
భారతదేశం గురించి నాటి చారిత్రక సామాజిక జీవనం గురించి, ఆలోచనా 


విధానం గురించి తెలుగులో వచ్చిన రచనల సంఖ్య పరిమితమే. సమకాలీన 
చరిత్ర విషయంలో ఇది మరింత పరిమితం. ఆయా రంగాలలో కృషి చేసిన 
మేధావులు స్థానిక భాషల్లోకాక ఆంగ్లంలో రచనలు చేయడంవల్ల ప్రధానంగా 
ఇటువంటి పరిస్థితి ఏర్పడింది. తెలుగు పాఠకులలో బహుళ సంఖ్యాకులకు ఈ 
ఆంగ్ల గ్రంథాల అధ్యయనం శ్రమతో కూడుకున్నది. అందువల్ల ఈ విషయాలు 
చర్చలోకి రావడం కూడా కష్టసాధ్యమైన విషయం. ఈ గ్రంథాలలో చర్చించిన 
విషయాలు, వాటి లోతులు, కోణాలను అర్థం చేసుకొని తమదైన దృక్పథాన్ని 
ఏర్పరచు కోవడానికీ, ఆ దృక్పథాన్ని ఆచరణలోకి తెచ్చుకోవడానికి తెలుగు 
పాఠకులకు సౌకర్యం కలిగించడానికి ఈ అనువాదాల ఆవశ్యకత ఉంది. వాస్తవానికి 
మన జీవితాలకు సంబంధించిన ఈ విషయాలను అర్థం చేసుకొనే శక్తీ, 
సామర్థ్యమూ, వాటిని మదింపు వేయగలిగిన క్షమత, తెలుగు పాఠకులకు తగినంతగా 
ఉంటుంది. కాని ఈ గ్రంథాలు ఆంగ్లంలో ఉండడంవల్ల చాలామంది తెలుగు 
పాఠకులకు అందుబాటులో ఉండవు. విషయం తమకు సంబంధించినదైనప్పటికీ 
భాష పరాయి కావడంవల్ల ఇబ్బంది ఎదురవు తున్నది. ఈ ప్రచురణ పరంపరకు 
రెండు ప్రధాన ప్రయోజనాలున్నాయి. ఒకటి: ఆంగ్ల గ్రంథాలతో సుపరిచితులు 
కాని తెలుగు పాఠకులకు ఆ గ్రంథాల్ని పరిచయం చేయడం. రెండు: సమకాలీన 
పరిణామాలపై పాఠకుల అవగాహనను పెంపొందించడంతో పాటు, చర్చలో 
పాల్గొనడం ద్వారా వారు తమ అవగాహనను, విశ్లేషణను, విమర్శను తక్కిన 
పాఠకులతో పంచుకోవడం ద్వారా జ్ఞానప్రసారం చేయడం. 

ఈ ఒక్క ప్రచురణ పరంపరతోనే తెలుగువారి అవసరాలన్నీ తీరిపోవు. 
ఇది మావంతు భాగస్వామ్యం మాత్రమే. 

తెలుగు రచయిత ఇంగ్లీషులో రాసిన పుస్తకాన్ని ఈ శీర్షికలో తెలుగులోకి 
అనువదించిన రెండవ పుస్తకమిది. కంచ ఐలయ్య పొందూ మతానంతర 
భారతదేశం, భారతదేశంలో అగ్రవర్ణాలచే అణగదొక్తబడిన దళిత బహుజనుల 
గురించి, విస్తారప్రతిపాదనలు విమర్శలు, చర్చలు చేస్తుంది. ఈ పుస్తకంలోని 
ప్రధాన అంశాలు: అగ్రవర్షాలయిన (బ్రాహ్మణ, వైశ్య, క్షత్రియులపై కచ్చితమైన 
సమగ్ర విమర్శ. రెండవది, ఈ విమర్శను వివరించే సందర్భంలో అణగారిన 
జాతులయ్లిన: ఆదివాసీ సమాజం (బిడుగువర్గ శాస్త్రజ్ఞులు, మాదిగలు మాలలు 
కాలులల 
(ఉత్పత్తి సైనికులు) స్త్రీలు (బడుగువర్ల స్త్రీ వాదులు) మంగలి, చాకలి (సామాజిక 
వైద్యులు; యాదవుల్లు (మాంసం, పాల ఆర్థికవేత్తలు) గౌండ్ల, కంసాలి, కమ్మరి, 
కుమ్మరి, వడ్రంగి (అజ్ఞాత ఇంజనీర్లు); కాపులు (ఆహార ఉత్పత్తిదార్లు) సామాజిక 


అభివృద్ధికి, పరిణామానికి చేసిన కృషి ఫలితాలను సమగ్రంగా వివరిస్తారు. మర్గొక్ష 
అంశం : అంబేద్మర్‌ ప్రాముఖ్యం వహించిన రాజ్యాంగం ద్వార్థా, మండల్‌ కమిషన్‌ 
నిర్ణయాల అనంతరం భారతదేశంలో మొదలయిన తీవ్రమైన సామాజిక మార్పులు 
Be nO 
వలా ఈ సమాజాన్ని విప్లవాత్మకంగా మారుస్తాయో, 'మార్పుల స్వరూప స్వభావ 
వివరణ. ఈ మార్పుల అనంతరం, ఐ 
తుడిచి పెట్టుకొని పోయిగాక కొత్త సమాజం-అవిళ్య 
gare 

స్ఫూర్తి బుద్దుడు, జీసస్‌, మహమ్మద్‌ అని రచయిత (ప్రతిపాదిస్తాడు. ఈ రచనలో 

పాశ్ళా శధునిక రచయిత చాలావరకు సమర్థిస్తాడు. 


కలనా నయా నవ లిన ఈ కర సంర. 
పిన సాంకేరిక పంజరం. స దేతివృకురతు రర నరం ఆవిషర సారో 
వాటి నాశనానికి కారణమయిందనే వాదనను అందులోని సత్యాసత్యాలను చర్చల్లో 
ఎక్కడా ప్రస్తావించకపో ంచెం ఆశ్చర్వం కలిగిష్తుంది.! ఈ పుస్తకం భారతీయ 
స్రమాజాన్ని కొత్త దృక్పథం నుర్‌ల్‌ చూసే ప్రయత్నం చేస్తెరెది, కొత్త విషయాలను 
చర్చలోకి తెస్తుంది. ఈ పుస్తకాన్ని సరళమైన శైలిలో మందార ప్రభాకర్‌ 
అనువదించినందుకు కృతజ్ఞతలు. 

ఎమెస్కో సంపాదకులు డా. చంద్రశేఖరరెడ్డి గారికి కృతజ్ఞతలు. ఈ పనినంతా 
తనపై వేసుకుని ఓపిగ్గా పూర్తిచేసిన ఆర్‌. దుర్గా గాయత్రికి; ఎప్పటిలాగానే 
ముద్రణకోసం ప్రతిని (శ్రద్ధతో లే-అవుట్‌ చేసిన పురుషోత్త్‌కుమార్‌, 
మార్మండేయ స్వామి, సౌజన్యలకు ధన్యవాదాలు. 


అద్లూరు రఘురామరాజు 


తెలుగు ముద్రణకు ముందుమాట 


పోస్ట్‌-హిందూ ఇండియా పుస్తకం ఆంధ్రప్రదేశ్‌లోని దళిత-బహుజన కులాలపై నేను 
సుదీర్ణకాలం చేసిన పరిశోధన ఫలితం. కులవ్యవస్థ దేశంలోని అత్యధిక రాష్ట్రాల్లో ఇదే దొంతర్ల 
విధానంపై ఆధారపడి ఉంది. కనుక ఇక్కడి ఉత్పత్తి కులాలలో పుట్టి పెరిగిన 'సైన్సు, టెక్నాలజీ, 
ఆర్థిక, సామాజిక తత్వశాస్త్రం, ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతి' పై ఆధారపడి ఎన్నో సాధారణ సూత్రీకరణలు 16 
ఈ పస్తకంలో చేశాను. 

ఈ పుస్తకం ఇంగ్లీషులో సేజ్‌ పబ్లికేషన్‌ ముద్రించి రెండు సంవత్సరాలైంది. ఈ రెండేళ్లలో 
దీనిపై చాలా రివ్యూలు వచ్చాయి. భారతదేశంలోని వివిధ పత్రికలు, మాగజైన్లతో పాటు విదేశీ 
పత్రికలు, విదేశీ రచయితలు కూడా దీనిపై రివ్యూలు రాశారు. టైమ్స్‌ ఆఫ్‌ ఇండియా, పొందూ 
వంటి పత్రికలు ఈ పుస్తకం ప్రాముఖ్యం గురించి నన్ను ఇంటర్వ్యూ చేశాయి. ముఖ్యంగా 
ఇండియా టుడే (22-2-2010) వారపత్రికలో రివ్యూ రాస్తూ ప్రఖ్యాత బ్రిటిష్‌ రచయిత మార్క్‌టుల్లీ 
“ఈ పుస్తకంలోని రచయిత కోపకంఠాన్ని మాత్రమే విని, దీనిలోని అద్భుత సూత్రీకరణలు 
పక్యకు పెట్టే ప్రమాదముంది... ఇటువంటి పుస్తకం నా రచనల ప్రారంభదశలో నేను చదివి 
ఉంటే భారతదేశంపై నా రచనలన్నీ భిన్నంగా ఉండేవి” అంటాడు. 

మార్క్‌టుల్లీ ఈ దేశాన్ని 50 ఏండ్లుగా అధ్యయనం చేశాడు. ఇక్కడి అగ్రకుల పండితులు 
మెచ్చుకునే ఎన్నో పుస్తకాలు రాశాడు. తన 80 ఏండ్ల పైబడిన జీవితంలో ఇటువంటి పుస్తకాన్ని 
విమర్శనాత్మకంగా చదివి తానొక అభిప్రాయాన్ని ఏర్పర్చుకున్నాడు. జవహర్‌లాల్‌ నెహ్రూ 
యూనివర్సిటిలో సైన్సు ఫిలాసఫీని బోధించే మీరా నంద నేపాల్‌ నుండి వెలువడే పొమల్‌ (మే, 
2010) పత్రికలో ఒక పెద్ద రివ్యూ రాసింది. ఆమెకు ఉత్పత్తి ప్రక్రియను సైన్సు అనొచ్చా, 

ఈ అద్భుతాన్నంతా నేనేదో మరోలోకం నుండి సృష్టించినట్టు ఆమె ఆశ్చర్యాన్ని వ్యక్తపర్చారు. 
బ్రాహ్మణీయ మెదడు ఏ యూనివర్సిటిలో చదివినా ఈ దేశంలోని ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో సైన్సు 
క్రీ కనిపించదు. ఆ ప్రజల జీవితంలో ఒక ఫిలాసఫి ఉన్నదనే ఊహ కూడా వారికందదు. వారి 
'* దృష్టిలో సైన్సు, ఫిలాసఫి, టెక్నాలాజి అన్ని వేదాల్లో ఉన్నాయంటే నమ్ముతారు. 
మార్క్సిస్టు దృక్పథంతో దళితులపై రచనలు చేసే ఆనంద్‌ తెల్‌తుంబుడే తెహల్కా (డిసెంబర్‌, 
19, 2009) వీక్లీలో ఒక క్రిటికల్‌ రివ్యూ రాశాడు. ఈ పుస్తకాన్ని ఆయన 'పదునైన పట్టాలపై 
నడిచే గ్రంథ'మన్నాఢు. ఇంకా ఎన్నో అభిప్రాయాలు ఈ పుస్తకంపై వచ్చాయి. వార్తాపత్రికలో 
కాకి మాధవరావుగారు రాసిన రివ్యూ చర్చనీయాంశం అయింది. తెలుగులో ఈ పుస్తకం 
అచ్చుకాకముందు తెలుగులో వచ్చిన రివ్యూ అదొక్కటే. తెలుగు పాఠకులు ఇంగ్లీషు పుస్తకాలు 
అంతగా చదవరనడానికి ఇదొక నిదర్శనం. 


ఆ ఇప్పు ౫ 6గ్కోలి ఇ ఆతవకకు ఆల్కికు నికి క్వాం 
ఆలుతొం శ వసత స్తాం? 2 - ఇకాడ కింళ/ షాణర్రవారం. 
ఏది ఏమైనా ఈ పుస్తకం అచ్చయిన రెండేళ్ల కాలంలోనే తెలుగులోకి అనువాదం కావడం 
ఆనందదాయకం. ఈ పుస్తకాన్ని లోతుగా అర్థం చేసుకోవడానికి గ్రామీణ వ్యవస్థపై అవగాహనతో 
పాటు, ప్రపంచమతాలపై కొంత అవగాహన, హిందూయిజం పునాదులపై కొంత అవగాహన, 
అన్నింటినీ మించి మానవతత్వంపై అవగాహన అవసరం. గ్రామీణ ప్రక్రియలపై, వాటిలో 
న ఇమిడి ఉన్న శాస్త్రీయ, సాంకేతిక, తాత్విక అంశాలపై సుదీర్జ పరిశోధన తరువాత హిందూయిజం 
| ఈ దేశం దేశంలో సైన్సు అభివృద్ధిని ఎలా అద్దుకున్నదో ఇందులో చూపాను. 


ఇదే అభివృద్ధి వ్యతిరేక లక్షణం హిందూయిజం అంతానికి దారి తీస్తుందని ఈ పుస్తకంలో 
న మాయో రాస్తున్న రోజుల్లోనే ఆంధ్రప్రదేశ్‌లో దళిత-బహుజనులు 
పుంఖాలు, పుంఖాలుగా క్రిష్టియానిటీలోకి పోతున్నారని అన్ని పత్రికల్లో వార్తలొచ్చాయి. టివి 
ఛానళ్లలో చర్చ జరుగుతూంది. మానవ అభివృద్ధికి అడ్డుపడే ఏ మతమైనా మనుషుల మధ్య 
చాలాకాలం బతుకదు. 


ప్రపంచ ప్రజలంతా ఎంత అభివృద్ధి కాముకులో తెలుగునాటి ప్రజలు కూడా అంతే 
అభివృద్ధి కాముకులు. తమ పిల్లలు ఇంగ్లీషు, సైన్సు, సమానత్వం నరనరాన జీర్ణించుకోవాలని 
వాళ్లూ కోరుకుంటున్నారు. తెలుగునాటి ఉత్పత్తి ప్రజల (ప్రతి సామెతలోను అభివృద్ధిని, 
సమానత్వాన్ని కోరుకునే తత్వం (Philosophy) ఉంది. నిజానికి తెలుగునాటి ఉత్పత్తి కులాల 
గర్భస్థ మేధావులు తమ జీవిత అనుభూతిగా ఈ పుస్తకంలో చూసేంత, మరే రాష్ట్ర మేధావులు 
చూడడం సాధ్యం కాకపోవచ్చు. ఈ పుస్తకం వారి జీవిత ప్రక్రియలతో నిండి ఉంది. 


దేశమంతటా, మన రాష్ట్రంలో నా రచనల పట్ల ఎంతో ఆక్రోశం 
కలిగిఉన్నారని నాకు తెలుసు. కులం మన శరీరానికి చర్మంలా అతుక్కొని ఉంటుంది. దాన్ని 
గీకినా మంట లేస్తుంది. నేను అన్ని శరీరాల చర్మాలను గీకి రక్తాల మధ్య తేడాను 
చూడదల్పుకున్నాను. ఇది నాకూ ఆనందదాయకమైన పనేమీ కాదు: కాని ఆ పని ఎవరో 
కొందరు చెయ్యకుంటే ఈ సమాజమే చచ్చిపోతుంది. అందుకే ఇది కోపతాపాల సమస్య కాదు. 
ఇది మౌలిక సంఘ సంస్కరణ సమస్య. ఎన్ని కష్టాల కోర్చయినా కొంతమంది చెయ్యాలి. 
అగ్రకులాలవారు సైతం ఈ పుస్తకాన్ని ఆ దృష్టితో చదవాలి. 

ఆనందదాయకమైన విషయమేమంటే ఈ పుస్తకంలోని ఎన్నో అంశాలతో ఏకీభవించిన 
ఎమెస్కో పబ్లిషర్సు దీనిపై ఒక సీరియస్‌ చర్చ జరగాల్సిన అవసరాన్ని గుర్తించి నాకు కొంచెం 
అడ్వాన్స్‌ ఇచ్చి అనువాదం చేయించారు. అదీ నేను సూచించిన అనువాదకునితో చేయించారు. 
అందుకు ఎమెస్కో వారికి నా కృతజ్ఞతలు. మిత్రుడు ప్రభాకర్‌ ఈ పుస్తకాన్ని ఎంతో చక్కగా 
అనువదించాడు. ఆయనకు నా కృతజ్ఞతలు. 


హైదరాబాద్‌ కంచ ఐలయ్య 
నవంబర్‌ 10, 2011 
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నర్వమానవులనూ-స్త్రీలూ, వురుషులూ-సమానంగానూ 
తనను పోలినట్లుగానూ నృష్టించినందుకు దేవుడికీ: 
నమానత్వాన్ని బోధించి ఆచరించిన ప్రవక్తలు బుద్దుడు, క్రీస్తు 
మవామ్ముదు, మార్క్స్‌, అంబేద్దుర్‌లక్తు; అసమానులుగా వుట్టి, 
అసమానులుగాను, నిరక్షరాన్యులుగాను జీవించి, అసమానులుగానే 
మరణించిన మా అమ్మానాన్నలకూ ఈ పుస్తకం అంకితం. 


విషయసూచిక 


కృతజ్ఞతలు 
ఉపోద్దాతం 

న్స 
ఉచిత ఉపాధ్యాయులు 


బడుగువర్గ స్రీవాదులు 


మాంసం పాల ఆర్థికవేత్తలు 
అజ్ఞాత ఇంజనీర్లు 


12. __అంతర్చ్వుద్ధ చిహ్నాలూ-హిందుమత అంతం 


13. ముగింపు: హిందూ మతానంతర భారతదేశం 


12 
13 
36 
65 
95 
116 
138 
156 
185 
203 
225 
248 
287 
313 
356 


కృతజ్ఞతలు 


అనేక శతాబ్దాలుగా వర్ణసంస్కృతి, మూఢవిశ్వాసాలు దోపిడీల చేతుల్లో అనేక 
బాధలకు గురయిన దళిత బహుజన ప్రజాసమూహాలకు - వీళ్ల బాధలే 
ఈ పుస్తకానికి ఆధారం - వారిలో నన్నొకడిగా అంగీకరించి తమ జ్ఞానాన్నీ, 
అనుభవాల్నీ నాతో పంచుకున్నందుకు ఎంతో కృతజ్ఞుణ్ణి. నా జీవిత కృషినీ, 
ఆసక్తినీ నిలబెట్టిన దళిత బహుజన ఉద్యమాలకు ఆ ఉద్యమాలలో 
భాగస్వాములైన ప్రతిఒక్కరికీ నా కృతజ్ఞతలు. ఈ పుస్తకం చిత్తుప్రతిపై 
నిర్థాక్షిణ్యమైన విమర్శలు చేసిన మిత్రులందరికీ నా కృతజ్ఞతలు. స్థూలంగా 
నా సిద్ధాంతాన్ని అనుసరిస్తూ నా వాదనలోని లోపాలను చెండాడే మిత్రుడే 
నిజమైన మిత్రుడని నేను నమ్ముతాను. తద్వారా నా రచనను మెరుగు 
పరుచుకుంటాను. నా వాదాన్ని పదునుపెట్టుకోవడంలో నా మిత్రులెందరో 
తోద్బడ్డారు. ఈ పుస్తకరచనలో నా విద్యార్థుల తోడ్చాటు కూడా గణనీయ 
మైందే. వీళ్లందరికీ నా కృతజ్ఞతలు. 


ఈ పుస్తకం తెలుగు ప్రచురణకు మూలకారకులు ఎమెస్కో 
విజయకుమార్‌గారికీ, ఈ పుస్తకమాలిక సంపాదకులు ఆచార్య 
రఘురామరాజుగారికీ నా కృతజ్ఞతలు. 


చివరగా దాదాపు పదేళ్లపాటు ఈ పుస్తకరచనలో నిమగ్నమై ఉన్న నా 
దైనందినజీవనభారాన్ని పంచుకున్న నా కుటుంబసభ్యులందరికీ కృతజ్ఞతలు. 
నేను పెళ్లి చేసుకోలేదు కాబట్టి నా సోదరుడి కుటుంబంతో ఒక చిన్న 
అపార్ట్‌మెంట్‌లో నివసిస్తున్నాను. నా సోదరుడికి ముప్పై ఏళ్ల కిందట గుండె 
ఆపరేషన్‌ జరిగింది. కాబట్టి తరచుగా జబ్బు పడుతూ ఉంటాడు. ఆయన 
కుటుంబసభ్యుల సహకారం వల్ల జీవితనావను లాక్కుని రాగలుగుతున్నాను. 
ఈ దేశంలో ముఖ్యంగా, ఈ అద్భుతమైన కుటుంబంలో పుట్టించినందుకూ, 
ఉపాధ్యాయవృత్తినీ, చదివే, రాసే పనినీ - అదీ ఇంగ్లీషులో - ఇచ్చినందుకు 
దేవుడికి కృతజ్ఞతలు. 


wy. Cm ౨ మన్‌ ట్‌ సంద్యా సా తహ నకం 
సామ కద్‌ా థ్రిక్మకం లా కాక కాయం గా ఫై జ్మ్వహాణ 
ఉడ్నా దాపర్రాల గులు 2టగ్స్‌ కక వాక నానాలయ 
బ్య హావ, ప్రాంరక్కి BB వ నడు, 


కుం) శుక) దీ మెరీ సతాం టి౭వా& 
అతుకు 7 ? ఉపోదాతం & 
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het 
ఆత్మహత్య బాటలో హిందూమతం ఆరాటం గదమ్మ (లు = శన్న్‌టాుం రెప 


భారతజాతి అంతర్యుద్ధ ప్రమాదం అంచున వుందన్న గాఢమైన భావనలోంచి ఈ పుస్తక 7 
పుట్టింది. హిందూమతం అనేక శతాబ్దాల నుంచీ పెంచి పోషిస్తూ వస్తున్న కుల వ్యవస్థ నగా? 
లోలోపల కుతకుతలాడుతోంది. హిందూ సంస్కృతి తనలోని స్వీయ వినాశక వైరుధ్యాలను. 
తనే ఒక్కటొక్కటిగా బయట పెట్టుకుంటోంది. కుల సమాజమంతటా అది ఉద్రిక్తతలను 
సృష్టిస్తోంది. ఈ పుస్తకం దళితబహుజనుల సాంస్కృతిక, శాస్త్రీయ, ఆర్థిక జ్ఞాన వ్యవస్థలను /1 
“శౌవగా పరిశీలిస్తుంది. దళితబహుజనుల పరస్పర సంబంధాలనూ, అలాగే వారికి హిందోళ టీకా 
ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థతో వున్న సంబంధాలనూ సమగ్రంగా విశ్లేషిస్తుంది. దళితబహుజసో త్రీ" 


సమాజాలు ఎన్నో సంవత్సరాలుగా శాస్త్ర, సాంకేతిక, ఉత్పత్త్‌ జ్ఞాన వ్యవస్థలను అభివృద్ధిన్నా€ ' 
పరుస్తూ వస్తే - బ్రాహ్మణీయ హిందూమతం (త్త హో ==, అనైతిక 
విధానాలను అనుసరిస్తూ వచ్చిందనే వాస్తవాన్ని చాటిచెప్తుంది. మ సే న 


హిందూ మత సంస్థలు దళితబహుజన కులాల మీద విధించిన సామాజిక, 
ఆధ్యాత్మిక, ఆర్థిక, విద్యాపరమైన ఆంక్షలే వివిధ దళితబహుజన కులాలను సంఘటిత 
పరిచాయి. అవి తమ సైద్ధాంతిక పునాదిని నిర్మించుకునేట్టు చేశాయి. ఈ మార్పు 
క్రమంగా ఉద్రిక్తతలకు దారితీస్తోంది. నిమ్నకులాలకూ - అగ్రకులాలకూ మధ్య వున్న 
విభేదాలు సత్య ఘర్షణలకు దారితీస్తున్నాయి. ఒకపక్క చారిత్రికంగా అణగారిన కులాల గ. 
ఆధ్యాత్మిక, రాజకియ ఆశలూ, ఆకాంక్షలూ పెరుగుతున్నాయి. క్రైస్తవ * బౌద్ధ ఇస్లాం 
తదితర ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక మతాల విస్తరణకు అవి దోహదం చేస్తున్నాయి. మరోపక్క క 
అగ్రకులాల ఆధిపత్యానికి వ్యతిరేకంగా పోరాడేందుకు నూతన రాజకీయ పార్టీలు 
సిద్ధపడుతున్నాయి. ఆధ్యాత్మిక, రాజకీయ, సామాజిక అధికారం కోసం దళితబహుజన 
కులాలు ముందుకు కదులుతూ యుద్ధభేరీలు మోగిస్తున్నాయి. ఈ అనేక ప్రక్రియల వల్ల 
సమాజంలో ఏర్పడిన ఉద్రిక్తత ఎంత తీవ్రంగా వుందంటే ఒక చిన్న కవ్వింపు చర్య సైతం 
అంతర్యుద్ధంగా పరిణమించేట్టుంది. కుల వ్యవస్థలోని వైరుధ్యాలను ఎత్తి చూపుతూ, 
ఠా ఇళ సుంేష్టాంమ మంచము కూ, 
ప్రస గు యి స్వేన? జిం ఈ ఇలా శా 
త్ర క తా కచ్చ రి బు మరా యాలి 
తుశాంం అల కో గంగం లయం) గ 


భారతజాతి భవిష్యత్‌ కార్యక్రమాన్ని రూపుదిద్దడం ఈ పుస్తకం ఉద్దేశం. ప్రపంచంలోని 
నాలుగు ప్రధాన మతాల్లో ఒకటైన హిందూ మతం - తను అనుసరించే విధానాల వల్ల 
ఎలా మరణశయ్యమీదకు చేరుతోందో వివరించే ప్రయత్నమిది. హిందూమత మరణం 
ప్రపంచ సంస్కృతులను పెద్ద ఎత్తున పునస్సమీకరిస్తుంది. హిందూ మతానంతర భారతదేశం 
ఎలా వుంటుందో ఊహించి చెప్పడం అంత సులభం కాదు. అయితే, హిందూ దేహాన్ని 


ల్ని (డిసెక్ట్‌ చేసి) అది స్వయంగా సృష్టించుకున్న కుల క్యాన్సర్‌ ప్రాణాంతక స్వభావాన్ని 
ఈ పుస్తకం చూపిస్తుంది. ఆ క్యాన్సర్‌ని ఆధునిక శస్త్ర చికిత్స ద్వారా తొలగించుకునేందుకు 


DU అ ఏవిధంగా కోరి తెచ్చుకుంటోందో 


jes mE న 
వివరిస్తుంది. తను నిర్దేశించుకున్న పద్ధతిలో తనే చేజేతులా పెంచిపోషించుకున్న వ్యాధి 
ఇది. 


నాలుగు ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచాలు 
శాస్త్రీయ ఆలోచనకూ, ఆధ్యాత్మిక ఆలోచనకూ మధ్య సమన్వయం సాధించడంలో 


విఫలమైనందువల్ల(హిందూయిజం) ఒక మతంగా ఎలా మరణశయ్యపైకి చేరుతోందో 
స్పష్టంగా వివరించేందుకు ప్రయత్నిస్తుందీ పుస్తకం. మరోలా చెప్పాలంటే ఆది హేతువుకు- 


Gg | నమ్మకానికీ మధ్య ఎందుకు సమన్వయం సాధించ లేకపోయిందో పరిశీలిస్తుంది. 


'హిందూమథఖిం పతనమవుతున్న తీరును ప్రత్యేకంగా విశ్లేషిస్తూ కులసంస్కృతుల నిత్య 


ఘర్షణలనూ, దళితబహుజన వర్గాల ఉత్పత్తి సంస్కృతికీ = బ్రాహ్మణీయ హిందూ మత 
౪ ఉత్పత్తి వ్యతిరేక, అశాస్త్రీయ సంస్కృతికీ మధ్య వున్న వైరుధ్యాలనూ ఎత్తిచూపుతుంది. 


అదేవిధంగా ఏ మతానికైతే ఆధ్యాత్మిక, ప్రజాస్వామిక సమానత్వ దిశలో సాగే అంతర్గత 
శక్తి లోపిస్తుందో ఆ మతం క్రమంగా అంతరించిపోతుందనీ, శాస్త్రవిజ్ఞానానికీ, 
ఆధ్యాత్మికతకూ మధ్య సానుకూల ప్రజాస్వామిక పద్ధతిలో సత్సంబంధాలున్న ఇతర 
మతాలకు అది తన స్థానాన్ని అప్పగించేస్తుందనే సాధారణ తాత్విక సూత్రాన్ని 
రుజువుచేస్తుంది. 

ఈనాటి మానవ సంస్కృతిని నిర్దేశిస్తున్న నాలుగు ప్రధాన మతాల తులనాత్మక శక్తి 
ప్రాతిపదికన ప్రతీ మతంలోని అంతర్గత శక్తిని పరిశీలించాల్సిన అవసరం వుంది. ఇవాళ 
మొత్తం మానవాళి నాలుగు ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచాలుగా విడిపోయి వుంది. 1) _కైస్తవ 
ప్రపంచం, 2) బౌద్ధ ప్రపంచం, 3) ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం, 4) హిందూ ప్రపంచం. అయితే, 
అక్కడక్కడా జుడాయిజం, శిక్కిజం, జోరాష్ట్రియనిజం వంటి చిన్న మతాలు కొన్ని వున్నప్పటికీ 
అవి తమ సొంత ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచాలను నిర్మించు కోలేకపోయాయి. పరిమిత ప్రాంతాల్లో 


ఆ-ఏ మచం ఆ- రబడ 2 మక్పా టి = మరా 


చాలి న్నక పరం. ప్రాస కకక 
స హ్నీకం- దా నవవంయ టంట కాల్లు ప్పాంహ్టు 


సం టీ న మగజాతి మారు బృ పట్ట oa 
నః 


ఆ సన్బటి ద వారా కరనా గ. శల = 


అ ఇంత్తేన్తా(హైళ కన సు స YR sa! 

అ ఉల్ట+ గః షత ఆలా జు సాక ఎ ౨ ఖూర్న్‌ంయేక్‌ 
అవి చిన్న ఆః భీ పెస్తుపులుగా పతీంనునవపసికవకేం 'వోది 
మనుగడ మరికొంత కాలం కొనసాగవచ్చు. పైన పేర్కొన్న నాలుగు (ప్రధాన మత 
ప్రపంచాలు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, ఆధ్యాత్మిక ఆధిపత్యం హో 
తనే భావనలపై ఏర్పడ్డాయని గుర్తుంచుకోవాలి. ఈ అవగాహన వుంటే ఆధ్యాత్మిక 
ప్రపంచాల అంతర్గత పనితీరును మరింత క్షుణ్ణంగా అర్థం చేసుకునేందుకు వీలవుతుంది. 

ఆ దిశలో కులం, సంస్కృతి, సైన్సు దృక్కోణంలోంచి హిందూ మతాన్ని లోతుగా అధ్యయనం 
చేసేందుకు ఈ పుస్తకం ప్రయత్నిస్తుంది. 


హిందూ ప్రపంచం 

ప్రధానమైన నాలుగు మత ప్రపంచాల్లో మార్పునకు వీలులేని ఆధ్యాత్మిక పునాదిపై ఏర్పడ్డ 
హిందూ ప్రపంచమే అతి చిన్నదీ, కడు బీదదీ. హిందూ మత ప్రపంచానికి చెందిన 
ఆధునిక వ్యాఖ్యాతలందరూ ఇదెంతో గొప్ప మతం అంటూ ఆకాశానికి ఎత్తేశారు. నిజానికి 
వాళ్లంతా హిందూమత అపరిపక్వ జీవన విధానానికి ప్రతీకలు. ఆదిశంకరాచారి 
మొదలుకొని స ర్వేపల్లి రాధాకృష్ణన్‌ వరకూ బ్రాహ్మణీయ వ్యాఖ్యాతలంతా బ్రాహ్మణీయ 
హం సంస్కృతినీ కీర్తించారు. దాని ప్రజావ్యతిరేకతే వారికి ధర్మంగా 
తోచింది. ఈ దేశంలో కులతత్వానికీ, అంటరానితనానికీ హిందూమతమే కారణ మన్న 
విషయాన్ని వాళ్లసలు పట్టించుకోలేదు. విశ్వవ్యాప్తంగా అన్ని సానుకూల మతాలు తేల్చి. 
చెప్పిన (త్రధ్యాత్మిక న్యాయ భావన) హిందూమతానికి లేదన్న అంశాన్ని కూడా వార్ష త్ర 
విస్మరించారు. బహుశ వారు ఆధ్యాత్మిక న్యాయానికి బదులుగ్నాధ్రర్మ్థా అన్న పదాన్ని 
వాడారేమో. ఇతర ప్రపంచ మతాలు కాలానుగుణంగా పరిణామం చెందుతూ ఆధ్యాత్మిక 
న్యాయాన్ని తమకు తాముగా అభివృద్ధిపరచుకుంటే, హిందూమతం మాత్రం దానిని 
మౌలికంగా వ్యతిరేకించిందన్న సంగతిని గుర్తుంచుకోవాలి. బ్రాహ్మణీయ మేధావులు అ 
వర్ణధర్మాన్ని ఆధ్యాత్మిక న్యాయంతో సమానమైనదిగా భావిస్తున్నట్టయితే వారి 
తెలివితక్కువతనానికి జాలిపడాల్నిందే. నా ఉద్దేశంలో 'హ్రిందూ మత మరణానికి వర్ణధర్శమే' 
కారణమవుతోంది. స్వామీ వివేకానంద, అరవింద ఘోష్‌, సర్వేపల్లి రాధాకృష్ణన్‌ 
మొదలైనవారితో సహా ఆధునిక మేధావులంతా హిందూమతాన్ని శ్మశానం వైపు 
నడిపించారు. జనాన్ని ప్రభావితం చేసే శక్తిని మిగతా మతాలు కోల్పోవడానికంటే ఎంతో _ 


వందే నరము ంంరు గ్రహించడంలేదు. ఇవాళ ప్రపంచంలో (శ్రి 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య విస్తరణకు మరెక్కడాలేనంత జనం కేవలం భారతదేశంలో మాత్రమే 
అందుబాటులో వున్నారు. జాతీయ జనాభాలో అత్యధిక సంఖ్యలో వున్న దళితబహుజన 


ఉఎవరారు. ఇడా సుక శ చ్చికావ్చ లే ౫ల్హీకు\ 
Gag tes ఇ re 
దౌ 


| ప్రజలు క్రమక్రమంగా హిందూ ఆధ్యాత్మిక నిరంకుశత్వానికి దూరంగా వెళ్లిపోతున్న వైనాన్ని 
హిందూ పండితులు గమనించలేక పోతున్నారు. 
హిందూ ప్రపంచం ప్రధానంగా భారత, నేపాల్‌ దేశాల్లోనే వుంది. ఈ మతంలో 
బ్రాహ్మణులూ, వైశ్యులూ, క్షత్రియులు మాత్రమే హిందువులు అన్న సంగతి చాలామంది 
మరిచిపోతున్నారు. మొత్తం జనాభాలో వారి సంఖ్య 10 నుంచి 12 శాతాన్ని మించదు. 
ఈ కులాల కంటే చాలా తక్కువ స్థాయి కులాలుగా పరిగణించబడే “శూద్రు”లకు 
హిందూమతంతో వున్న సత్సంబంధాలు అంతంతమాత్రమే. వీళ్లు హిందూమతం 
చచ్చిపోతోందన్న విషయాన్ని పసికట్టారంటే మునుగుతున్న నావను వదిలేసినట్టు వదిలి 
వెళ్లిపోతారు. ఈ పుస్తకంలో వివరించినట్టు శాస్త్ర వ్యతిరేక దృక్పథం, నైతిక విలువల్లో 
సమానత్వం లేకపోవడం మూలంగానే హిందూమతం చావుకి దగ్గరవుతోంది. శాస్త్రీయ 
ఆవిష్కరణల రీత్యా చూస్తే హిందూ ప్రపంచం నిరుపేదది. ఇరవయ్యవ శతాబ్దం చివర్లో 
కూడా హిందూమత పరిథిలో విప్లవాత్మక సంస్కరణలు తీసుకొచ్చేందుకు హహా పూజారి 
వర్గాలు సిద్ధంగా లేవు. ఇప్పటివరకూ ఏ ఒక్క హిందూ శాస్త్రవేత్త కూడా అమెరికా, 
ఐరోపా శాస్త్రవేత్తలకు దీటుగా దేనినీ కనిపెట్టలేకపోయాడు. సున్నానీ, పుష్పక విమానాన్నీ 
కనుగొన్నది మేమే అంటూ (బ్రాహ్మణీయ పండితులు చెప్పుకునే గొప్పలకు ఎలాంటి శాస్త్రీయ 
ఆధారాలు లేవు. అవి దాదాపు అభూత కల్పనలుగానే పరిగణించబడుతున్నాయి. 
దళితబహుజనుల జీవితానుభవాలనూ, చరిత్రను బట్టి వివిధ నిమ్న కులాల వారికే ప్రాథమిక 
శాస్త్రీయ పరిజ్ఞానం ఎక్కువగా వుందన్న విషయాన్ని ఈ పుస్తకంలో చర్చించదలచుకున్నాను. 
కింది కులాలవారి శాస్త్రీయ పరిజ్ఞానం ఆధునిక శాస్త్రవిజ్ఞానంలో అంతర్భాగం కాకుండా 
హిందూమతమే అడ్డుకున్నది. మొత్తం శాస్త్రీయ జ్ఞానమంతా వేదాల్లోనే వుందన్న గొప్పలు 
ఆధునిక ఆవిష్కరణలకు సామాజిక పునాది లేకుండా చేశాయి. హిందూ మతంలోని 
కులతత్వం వల్లనే ఆధునిక చరిత్రలో శాస్త్రీయ ఆవిష్కరణలకు ఆస్కారం లేకుండాపోయింది. 
హిందూమతం ఇతర దేశాలనుంచి అడుక్కొచ్చుకున్న ఆధునిక జ్ఞానంతో బతికింది. ఈ జాతి 
దుస్థితికి కేవలం (బ్రాహ్మణ మేధావులే మూలకారకులు. 
పూర్వం మనదేశంలో సైన్సులోనూ, గణిత శాస్త్రంలోనూ పరిశోధనలు చేసి పలు 
విషయాలను తొలుత కనుగొన్నది అణచివేతకు గురైన ఉత్పత్తి కులాలవాళ్లే నని నేనీ 
పుస్తకంలో నిరూపించాను. ఈనాటి అభివృద్ధిచెందిన గణిత శాస్త్రాన్ని మాత్రం మనం 
క్రైస్తవ ప్రపంచం నుంచి అరువు తెచ్చుకున్నాం. చర్మాన్ని శుద్ధి చేయడం, కుండలు 
తయారుచేయడం, ఇళ్లను నిర్మించడం, ఆహార ఉత్పత్తి మొదలైన పరిజ్ఞానాలను శతాబ్దాలుగా 
తమ మనుగడ కోసం చేసిన పోరాటంలో భాగంగా దళితబహుజనులే కనుగొన్నారు. 
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అయినా వారికి ఎలాంటి ఎదుగూబొదుగూ లేకుండా పోయింది. మొదటినుంచీ మన 
శాస్త్రీయ జ్ఞానం ఇతర శాస్త్రీయ జ్ఞానాలతో మమేకం కాకుండా హిందూ బ్రాహ్మణిజమే 
అద్దుకుందనేది చారిత్రక సత్యం. హిందూమతం కారణంగానే భారత, నేపాల్‌ దేశాలు 
ఆధునిక శాస్త్రీయ పరిశోధనల్లో దారుణంగా వెనుకబడిపోయాయి. ఈ వాస్తవాన్ని గ్రహించిన 
దళితబహుజన మేధావులు సరికొత్త చరిత్రకు బాటలు వేశారు. ప్రతికూల భావాల ప్రభావం 
కారణంగా ఈ రెండు దేశాల్లో జ్ఞానోదయానికి ఎలాంటి అవకాశమూ లేకుండాపోయింది. 
అందువల్లనే స్వాతంత్ర్య పూర్వ, స్వాతంత్ర్యానంతర కాలాల్లో హిందూమతంలో తీవ్రమైన 
తిరుగుబాట్లు వచ్చాయి. 


హిందూ గుర్తింపు 


భారత, నేపాల్‌ దేశాలకు కొన్ని వందల సంవత్సరాల నుంచి మాత్రమే హిందూమత 
గుర్తింపు వుంది. అయితే, హిందూమతానికి మూలమైన (బ్రాహ్మణిజం మాత్రం 
ఈ ప్రాంతంలో ఎంతో కాలంగా ఉనికిలో వుంది. ప్రాచీన బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థకు 
అల్‌బెరూనీ వంటి ముస్లిం మేధావులు హిందూ గుర్తింపును ప్రసాదించారు. తన సుప్రసిద్ధ 
గ్రంథం “అల్‌ హింద్‌” లో అల్‌ బెరూనీ తొలిసారిగా హిందూ” అన్న పదాన్ని 
ఉపయోగించాడు. ఆతరువాతే హిందూ పాలకులూ, ఆధ్యాత్మిక శక్తులూ ఆ పదాన్ని 
ఆమోదించి, సొంతం చేసుకున్నాయి. క్రైస్తవం, బౌద్ధం, ఇస్లాం మతాల్లో మాదిరిగా 
హిందూయిజం అన్న మాట మత ప్రవక్త పేరు మీదుగానో లేక ఆధ్యాత్మిక కృషిలోంచో 
రూపుదిద్దుకున్నది కాదు. క్రైస్తవం, బౌద్ధమతం అన్న పేర్లు ఆ మతాల మూలపురుషులైన 
జీసస్‌ క్రీస్తు, గౌతమ బుద్దుడి జీవితాల్లోంచి వచ్చాయి. ఇక ఇస్లాం అన్న మాటకి 'దేవుడి 
లోకం” అని అర్ధం. ముస్లింలను వాళ్ల మూలపురుషుడూ, ప్రవక్తా అయిన మహమ్మదు 
పేరుమీదుగా “మహమ్మదీయులు” అని వ్యవహరించడం తెలిసిందే. కానీ మన బ్రాహ్మణ 
మేధావులకు క్రియాశీలత లేకపోవడం వల్ల హిందూయిజం అన్న పేరును సైతం పరాయి 
వాళ్లనుంచి అరువు తెచ్చుకోవలసి వచ్చింది. మధ్య యుగాల నాటి ముస్లిం మేధావులు 
ఈ మతానికా పేరు పెట్టారు. వారి దృష్టిలో హిందువులంటే సింధ్‌ (హింద్‌) ప్రాంతంలో 
నివసించేవారు, ఆదిమ కాలపు అనాగరికులు, ఆధ్యాత్మిక ఐక్యత లేనివాళ్లు. బ్రాహ్మణ, 
వైశ్య సామాజిక వాణిజ్య శక్తులు కులాలూ, ఆదిమ లక్షణాలూ, మూఢనమ్మకాలూ, 
అనాగరికతతో కూడిన మతాన్ని రూపొందించాయి అన్నది ముస్లిం మేధావుల అంచనా. 
ఈ దృష్టానే వారు ఆ మతానికి ప్రతికూల పద్ధతిలో నామకరణం చేశారు. అదే పేరును 
సానుకూలమైనదిగా భావించి మన బ్రాహ్మణ మేధావులు నెత్తిన పెట్టుకున్నారు. 
ఆ తరువాతైనా వారు హిందూ మతంలోని అశాస్త్రీయమైన, అసమానతలతో కూడిన 
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వర్ణధర్మ వ్యవస్థని మార్చేందుకు ప్రయత్నించారా అంటే అదీ లేదు. ఈ ఆధునిక కాలంలో 
సైతం వాళ్లింకా ఆ రొచ్చు బాటలోనే ప్రయాణం చేయాలనుకుంటున్నారు. 

భారత ఉపఖండంలో హిందూమతం దళితబహుజన ప్రజల్లో ఎలాగోలా కొంత 
స్థానాన్ని సంపాదించుకుని వుండకపోతే - ఆస్టనిస్థాన్‌, పాకిస్థాన్‌, బంగ్లాదేశ్‌లలో సామాజిక 
శక్తులన్నీ ఇస్లాం మతంలో చేరినట్టు ఇక్కడా కూడా అలాగే జరిగి వుండేది. భారతదేశంలో 
ఈస్ట్‌ ఇండియా కంపెనీ వేళ్లూనుకోక ముందే లేదా క్రైస్తవ మిషనరీలు ఈ దేశంలో 
అడుగుపెట్టక ముందే ఈ పరిణామం చోటుచేసుకుని వుండేది. ఆనాడే ఇస్లాం మతంలో 
దళిత బహుజనులకు కావలసిన ఓదార్పు లభించి వుండేది. ఎందుకంటే, ఇస్లాం మతంలో 
మసీదు పరిథిలో అందరికీ ఆధ్యాత్మిక సమానత్వం వుంది. ఆ మతం తన పవిత్ర గ్రంథాన్ని 
ఎలాంటి వివక్షలేకుండా అందరికీ అందిస్తుంది. ఒకవిధంగా భారతదేశంలో 1702లో 
విలియం కేరీ అనే క్రైస్తవ మత ప్రచారకుడు అడుగుపెట్టినందువల్లనే ఈ ఒశంలో 
ఇస్లామీకరణ కార్యక్రమం నిలిచి పోయిందని చెప్పవచ్చు. 


ఆతరువాత భారత దేశ మత చరిత్రలో 150 సంవత్సరాల అనంతరం రెండో 
అతిపెద్ద మార్పు చోటుచేసుకుంది. అదేమిటంటే డాక్టర్‌ బి.ఆర్‌. అంబేడ్కర్‌ 1956లో 
నవయాన బౌద్ధ మతాన్ని స్థాపించడం. ఆఫ్టనిస్థాన్‌, పాకిస్థాన్‌, బంగ్లాదేశ్‌ల ఇస్లామీకరణ 
తరువాత, అలాగే విలియమ్‌ కేరీ కస్తవీకరణ, అంబేడ్మర్‌ బౌద్ధవీకరణ కార్యక్రమాల 
అనంతరం ఇంకా హిందూ మతం ఉచ్చులో మిగిలి వున్నది ప్రధానంగా శూద్రులూ 
ఇతర వెనుకబడిన కులాలవారే. ఈ అతిపెద్ద సామాజిక వర్గంవారు ఏ ఇతర ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామిక మతం వైపునకు వెళ్లక పోవడమే వారి వెనుకబాటుతనానికి మూల కారణం. 
ఈవిధంగా రెండో సహస్రాబ్ది ముగిసి ప్రపంచీకరణ ప్రక్రియతో కొత్త శతాబ్ది మొదలైన 
(ప్రస్తుత తరుణంలో భారతదేశంలో మెజారిటీ జనాభా అయిన దళితబహుజనులు పోటీపడే 
మతాల చౌరస్తాలో ఎటు వెళ్లాలో ఆలోచిస్తూ వున్నారు. ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతుల ప్రపంచీకరణ 
ప్రక్రియ ద్వారా ఈ ఆధునిక యుగం ఆధ్యాత్మిక ద్వారాలను తెరిచింది. ఇన్నాళ్లుగా 
హిందూమతమనే బావిలో కుల సంస్కృతుల మధ్య కొట్టుమిట్టాడుతూ వుండిపోయిన 
దళితబహుజనులకు నిజమైన విముక్తికి అది వీలు కల్పిస్తోంది. వాళ్లు హిందూమతమనే 
పెద్ద బావి పరిథిలో కుల మనే చిన్న నూతిలోని కప్పల్లా వున్నారు. హిందూ ఆధ్యాత్మిక 
సంస్కృతి వారికి బావినీళ్లను పంచుకోనివ్వకుండా, సహపంక్తి భోజనాలకు వీలు లేకుండా, 
ఎవరి కులం అరల్లో వారు మగ్గిపోయేట్టు చేసింది. ఈనాటి సాంస్కృతిక, ఆధ్యాత్మిక 
ప్రపంచీకరణ ప్రక్రియ దళితబహుజనులను నూతిలోంచి బయటపడేట్టు చేస్తోంది. ఇది 
నెమ్మదిగా, అహింసాయుతంగా సామాజిక మార్చువైపునకు వెళ్లొచ్చు లేదంటే క్రమేణా 
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అంతర్యుద్దానికి దారితీయొచ్చు. ఈ భారతీయ అంతర్యుద్ధంలో కులాలు, మతమూ 
మానవేతిహాసం ఇంతవరకూ కనీవినీ ఎరుగని విభిన్నమైన పాత్రను పోషించే అవకాశం 
వుంది. 

నూతన ఆధ్యాత్మిక సమాగమం 

భారత ప్రజలకు ప్రపథమంగా అత్యంత శక్తివంత ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక మతమైన 
ఇస్లాంతో పరస్పర సంబంధాలు ఏర్పడ్డాయి. ఆతరువాత వలసవాద పాలనా కాలంలో 
పాశ్చాత్య క్రైస్తవ మతంతో, బైబిల్‌తో సంబంధాలు మొదలయ్యాయి. అవి సెయింట్‌ 
థామస్‌ పర్యటించిన నాటికంటే, అలాగే ఆతదనంతరపు మధ్యయుగాల నాటి కంటే 
భిన్నంగా వుండేవి. విలియం కేరీ కంటే ముందు భారత క్రైస్తవం ఒకవిధంగా దక్షిణాది 
బ్రాహ్మణిజం పద్ధతిలో వుండేది. కేరళ, తమిళనాడుల్లోని అగ్ర కులాల క్రైస్తవులు ఏసుక్రీస్తును 
బలిచక్రవర్తిగా కంటే వామనుడిగానే ఎక్కువగా చూసేవారు. మిగతా ప్రపంచాన్ని విముక్తి 
చేసేందుకు ప్రాణాలర్చించినవాడిగా కాకుండా అంటరానితనాన్ని, కులతత్వాన్ని పాటించే 
వ్యక్తిగా పరిగణించారు. అందువల్ల చర్చితో సహా దక్షిణ భారతదేశ సంస్థల్లో 
కొనసాగుతుండిన కులతత్వం క్రైస్తవమతాన్ని అల్పసంఖ్యాక మతంగా ఉంచింది. అయితే 
అగ్రకుల క్రైస్తవులకు మాత్రం ఆ అల్పసంఖ్యాక స్థాయే అనువుగా అనిపించేది. ఎందుకంటే 
వారికి మైనారిటీలుగా అనేక హక్కులు లభించేవి. అందుకే క్రైస్తవ మతం కుల వ్యవస్థను 
రూపుమాపేవిధంగా అధికసంఖ్యాకుల మతంగా ఎదగాలని వాళ్లు ఎప్పుడూ కోరుకోలేదు. 


బెంగాల్‌లోని ఆదివాసీ ప్రాంతాల్లో విలియం కేరీ 'దేవుని రాజ్యం” (కింగ్‌డం ఆఫ్‌ 
గాడ్‌)ను నెలకొల్పే ప్రయోగం చేశాడు. “ముందున్న వారు వెనుకకు- వెనుకనున్నవారు 
ముందునకు వస్తారు' అనే ఏసుక్రీస్తు ప్రవచనం ఆధారంగా ఆ ప్రయోగం చేశాడు. 
తత్ఫలితంగా ఈశాన్య రాష్ట్రాల ఆదివాసీలు క్రైస్తవం స్వీకరించి తమ జాతిని/రాజ్యాన్ని 
తామే పాలించుకోగలిగే స్థితికి చేరుకున్నారు. ఏదిఏమైనా, హిందూ మతాన్ని సవాలు 
చేసే విప్లవాత్మక మతమార్చిడి ప్రక్రియ మాత్రం 1956లో అంబేడ్కర్‌ నవయాన 
బౌద్ధమతంతోనే మొదలైందని చెప్పాలి. విలియం కేరీ, అంబేడ్కర్‌ల మధ్యన జ్యోతీరావు 
ఫూలే వున్నాడు. ఆయన ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యాల్లోకి మత మార్పిడి అనేది విముక్తికి 
దోహదపడే ప్రక్రియే అని గుర్తించినప్పటికీ తాను స్వయంగా ఏదైనా ప్రజాస్వామిక 
మతంలోకి మారి ఆ విషయాన్ని నొక్కి చెప్పే ప్రయత్నం మాత్రం చేయలేదు. ఫూలే 
చేయని పనిని అంబేడ్కర్‌ చిత్తశుద్ధితో, పట్టుదలగా చేసి చూపించాడు. విలియం కేరీ 
ద్వారా ప్రారంభించబడి, క్రైస్తవ మిషనరీల రాకతో ఆధ్యాత్మిక విప్లవంగా ప్రారంభమైన 
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ఈ ప్రక్రియ 1956 నాటికి బౌద్ధమత ప్రచారకుల విప్లవంగా రూపాంతరం చెందింది. 
అయితే, ఆస్థనిస్థాన్‌, పాకిస్థాన్‌, బంగ్లాదేశ్‌ల ఇస్లామీకరణకూ - భారతదేశంలోని ఈశాన్య 
రాష్ట్రాల, కొన్ని దక్షిణాది ప్రాంతాల క్రైస్తవీకరణకూ, అంబేడ్కర్‌ బౌద్ధమత ఎజెండాకూ 
మధ్యవున్న సంబంధాలను విశ్లేషించడం ఈ పుస్తకం పరిధిలోకి రాదు. అంశాన్ని 
విడిగా పరిశీలించాల్సి వుంటుంది. 


ప్రవక్తల మధ్య సత్సంబంధాలు 

అంబేడ్కర్‌ నెలకొల్పిన ఆధునిక నవయాన బౌద్ధమతాన్ని అనుసరించే అంటరాని వాళ్లకు 
(వీరిని నేనీ పుస్తకంలో బడుగువర్గ శాస్త్రవేత్తలుగా, ఉత్పత్తి సైనికులుగా పేర్కొన్నాను) 
బుద్ధుడు అంబేడ్కర్‌ రూపంలో విముక్తి ప్రదాత అయ్యాడు. అదేసమయంలో, వారిలో 
ఎక్కువ మంది బుద్దుడి కంటే ఏసుక్రీస్తునే ఎక్కువ శక్తిమంతుడైన విముక్తి ప్రదాతగా 
నమ్మారు. ఇక, మూడువేల సంవత్సరాలుగా బ్రాహ్మణిజం ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ పోకడకు 
బలవుతూ వస్తున్న శూద్రులనబడే సామాజిక వర్గం ఇప్పుడు నాలుగు రోడ్ల కూడలిలో 
నిలబడి బుద్ధుడు, జీసస్‌, మహమ్మద్‌ల ప్రజాస్వామిక ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థలవైపు చూస్తోంది. 
జీసస్‌లాగే అంబేడ్కర్‌ కూడా సానుకూల దేవుని రాజ్యంలో (బౌద్ధమతంలో) దళితులు 
ముందువరుసలో బ్రాహ్మణులు వెనుక వరుసలో వుంటారని నమ్ముతున్నారు. అంటే తీవ్రమైన 
దోపిడీకి గురైన సామాజిక వర్గం సామాజికంగా, ఆధ్యాత్మికంగా ఎదిగి రాజకీయ 
పాలకవర్గంగా మారితే, చారిత్రకంగా దోపిడీవర్గంగా కొనసాగిన వర్గం సమాజంలో 
మిగతావారిలాగా పాలితవర్గంగా మారిపోతుంది. ఈవిధంగా భారతదేశంలోని 
దళితబహుజన ప్రజానీకం అంబేడ్మర్‌ని జీసస్‌ మరో అవతారంగా చూస్తోంది. అయితే, 
దీనర్ధం భారత దేశంలో జీసస్‌ క్రీస్తు ప్రబోధాల విమోచనాత్మక శక్తి బుద్ధుడు, అంబేడ్కర్‌ల 
మాదిరిగా స్వతంత్రంగా పనిచేయదని కాదు. జీసస్‌ విమోచనాత్మక శక్తిని తిరస్మరించడం 
అంధత్వమే అవుతుంది. నిజానికి నేడు మిగతా ప్రపంచంలో కంటే భారతదేశంలోనే 
ఏసుక్రీస్తు ప్రబోధాలు ఎక్కువ ప్రభావం చూపుతున్నాయి. అయితే, నా ఉద్దేశం ప్రకారం 
మానవ జీవితంలోంచి అంటరానితనమనే పాపాన్ని కడిగిపారేసేందుకు అంబేడ్కర్‌ 
అహర్నిశలు చేసిన కృషి ఎంతో గొప్పది. అది క్రమంగా ప్రపంచ విముక్తి ప్రదాతలైన 
ప్రవక్తల కృషి సరసన చోటు సంపాదించుకుంటుంది. జీసస్‌ మాదిరిగానే అంబేడ్కర్‌ 
భారతీయ ఫారిసీలతో (బ్రాహ్మణులతో) రాజీలేని పోరాటం చేశాడు. 


ఈ పుస్తక రచన పూర్తికావచ్చే నాటికి అంటే 2007 చివరినాటికి హిందూ మతం 
పరిథిలో కుల వైరుధ్యాలు మరింత పెచ్చరిల్లాయి. క్రైస్తవం, బౌద్ధం, ఇస్లాంలు పోటీపడిమరీ 
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దళితబహుజనులను అధిక సంఖ్యలో తమలో చేర్చుకుంటున్నాయి. హిందూమతానికి 
మరింత వేగంగా రోజులు దగ్గరపడుతున్నాయి. వలసవాద పూర్వపు రోజుల్లోనూ, వలసవాద 
తొలిరోజుల్లోనూ సుదీర్ణకాలం దళితబహుజనులు పెద్ద ఎత్తున ఇస్లాం మతంలో చేరుతూ 
వచ్చారు. అప్పుడు వారికి అదొక్కటే పాలకవర్గ రక్షణ వున్న ప్రత్యామ్నాయ మతంగా 
వుండేది. సూఫీ మత ప్రచార పద్ధతి నాటి మతమార్పిడి ప్రక్రియకు స్ఫూర్తినిస్తుండేది. 
ఆదివాసీలూ, దళితబహుజనులూ పెద్ద ఎత్తున ఇస్లాం మతాన్ని స్వీకరించడంవల్లనే 
ఆఫ్థనిస్థాన్‌, పాకిస్థాన్‌, బంగ్లాదేశ్‌లు ఏకంగా ఇస్లామిక్‌ రాజ్యాలుగా అవతరించాయి. 
బ్రిటీషు వలసపాలకులు ఆ పరిస్థితిని సమీక్షించిన తరువాత, క్రైస్తవ ప్రొటెస్టెంట్‌ మిషనరీలు 
ప్రత్యేకించి ఆదివాసీలనూ, అంటరానివాళ్లనూ లక్ష్యంగా చేసుకుని పనిచేయడం 
ప్రారంభించారు. ప్రొటెస్టెంట్ల ఆదివాసీ అనుకూల, దళిత అనుకూల ఆధ్యాత్మిక ప్రసంగాలూ, 
ఆచరణల కారణంగా వారు సైద్ధాంతిక స్థాయిలో హిందూ కులవ్యవస్థతో ఎట్లాంటి ఘర్షణ 
లేకుండానే పెద్ద ఎత్తున క్రైస్తవమతాన్ని స్వీకరించడం మొదలుపెట్టారు. ఈ ప్రక్రియ 
భారతదేశంలోని ఈశాన్య ప్రాంతంలో నాగాలాండ్‌, మిజోరాం, మణిపూర్‌ - మూడు 
క్రైస్తవ రాష్ట్రాల ఆవిర్భావానికి దారితీసింది. ఇప్పటికీ ఆదివాసీ ప్రాంతాల్లో క్రైస్తవ మతం 
విస్తరిస్తూనే వుంది. హిందూత్వ శక్తులు ఆ విస్తరణ ప్రక్రియను అడ్డుకోలేక పోతున్నాయి. 
అయితే ఈ క్రైస్తవ, ఇస్లాం మతాల విస్తరణ పద్ధతికీ - హిందూ మతాన్ని సవాలు చేస్తున్న 
అంబేడ్కర్‌ అనంతర నవయాన బౌద్ధ ఆధ్యాత్మిక విప్లవానికీ మధ్య మౌలికమైన తేడా 
వుంది. అంటరానివాళ్ల విముక్తి ప్రదాతగా అంబేడ్కర్‌ బౌద్ధ మతాన్ని మతమార్చిడికి 
అనువైనవిధంగా తీర్చిదిద్ది బలంగా హిందూ కుల వ్యవస్థను ఎదుర్కొన్నాడు. అది 
హిందూమత ఉనికినే సవాలు చేసింది. విచిత్రం ఏమిటంటే, అంబేడ్కర్‌ ముద్రతో కూడిన 
బౌద్ధమతం విస్తృతంగా ప్రచారంలోకి వచ్చిన తరువాత క్రైస్తవమతం కూడా నవయాన 
బౌద్ధమతంతో పోటీపడి హిందూ కుల వ్యవస్థను బహిరంగంగా సవాలు చేయడం 
మొదలుపెట్టింది. ఈ నేపథ్యంలో ఇస్లాం మతం కూడా తన సూఫీ మతప్రచార విధానాన్ని 
సవరించుకుని క్రైస్తవ, బౌద్ధ మతాలతో పోటీ పడే అవకాశం వుంది. ఈవిధంగా ఆధ్యాత్మిక 
ప్రపంచంలో పోటీ అనేది చాలా స్పష్టంగా కనిపిస్తోంది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యాలు 
పోటీ పడ్డప్పుడే ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాలకు నూకలు చెల్లుతాయి. రెండో ప్రపంచ 
యుద్ధంలో రాజకీయ నియంతృత్వం ఎట్లా మట్టిగరిచిందో మనకు తెలుసు. ప్రపంచంలోని 
ప్రజాస్వామిక, సామ్యవాద దేశాలు కలిసికట్టుగా పోరాడటం వల్లనే అది సాధ్యమయింది. 
అదేవిధంగా ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య వ్యవస్థలు పోటీపడి మిగిలిపోయిన దళితబహుజన 
ప్రజానీకాన్ని తమ వైపు ఆకర్షించుకున్నప్పుడు హిందూమత ఆధ్యాత్మిక నిరంకుశత్వం 
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ఈడిగిల పడుతుంది. హిందూమతంలోని స్వీయ వినాశకరమైన కుల వ్యవస్థ కారణంగా 
అది ప్రజాస్వామిక మత పద్ధతులను చచ్చినా అనుసరించలేదని నేను ఈ పుస్తకంలో 
స్పష్టంగా వివరించాను. 
నవయాన బౌద్ధమత పాత్ర 
అంబేడ్కర్‌ నవయాన బౌద్ధ మతం - ఇటు బౌద్ధ మతాన్ని వినూత్న వ్యవస్థగా 
తీర్చిదిద్దడమేగాక, హిందూకుల వ్యవస్థతో పాటు, ఏకంగా హిందూ మతాన్నే 
నిర్మూలించేదిగా రూపుదిద్దుకుంది. అశోకుడు అనుసరించిన మతమార్చిడికి అనువైన 
విధానాన్ని అంబేడ్కర్‌ తిరిగి బౌద్ధ మతంలో ప్రవేశపెట్టాడు. అది హిందూమత మరణ 
ప్రక్రియను వేగవంతం చేయడమేకాక మొత్తం ప్రపంచ మత సిద్ధాంతాల్లో మార్పునకు 
దోహదం చేస్తోంది. అశోకుడు క్రీస్తు పూర్వం మూడవ శతాబ్దిలోనే భారతదేశంలో రాజకీయ 
సైన్యాన్ని బౌద్ధమత ధర్మప్రబోధ సైన్యంగా మార్చిన వైనం ప్రపంచంలో అతి తక్కువ 
మందికి మాత్రమే తెలుసు. క్రైస్తవ మతం పుట్టకముందే అశోకుడు మత మార్పిడి ప్రక్రియను 
ప్రారంభించాడు. ఆయన మొదలుపెట్టిన ధర్మప్రబోధ కార్యక్రమాల మూలంగానే ఆగ్నేయ 
ఆసియా దేశాలు బౌద్ధ దేశాలుగా మారాయి. ఈ ధర్మప్రబోధ (ఎవాంజలిజం) కార్యక్రమాన్ని 
ప్రజలకు ఆధ్యాత్మిక న్యాయాన్ని, ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థను అందించే విధానంగా 
చూడాల్సివుంటుంది. మానవ విముక్తికీ, అభివృద్ధికీ అదొక అవసరమైన సానుకూల ప్రక్రియ. 
హిందూమతం కుల వ్యవస్థ కారణంగా ధర్మప్రబోధాల ద్వారా మతమార్చిడికి వీలు 
కల్పించలేదు. ఏమతమైనా మానవులంతా సమానులని భావించినప్పుడే అది ప్రజలందరికీ 
ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని అందించగలుగుతుంది. హిందూ మతం ఈ సూత్రానికి పూర్తి 
విరుద్ధంగా నడచుకుంటుంది. 

హిందూమతమూ, హేతువూ పరస్పర విరుద్ధమైన అంశాలన్న సంగతి చాలా స్పష్టంగా 
తేలిపోయింది. అసలు హిందూమతం ఏర్పడిందే కులతత్వ, మూఢనమ్మకాల పునాదిమీద. 
దళితబహుజనులకు గనక హేతువు పట్ల ఒక స్పష్టమైన అవగాహన ఏర్పడిందంటే హిందూ 
మతం మరణం మరింత వేగవంతమౌతుంది. భారతదేశంలో విలియం కేరీ హేతువునూ, 
క్రైస్తవ విశ్వాసాన్నీ కలగలిపి ధర్మప్రబోధ సమ్మేళనాన్ని ప్రవేశపెడితే, అంబేద్కర్‌ శక్తివంతమైన 
మేధస్సునూ, స్వీయ చైతన్య ఉద్యమాన్నీ ప్రవేశపెట్టాడు. అది విభిన్న రీతిలో మతమార్చిడిని 
ప్రేరేపిస్తూ హిందూమత పతనాన్ని నిర్దేశిస్తోంది. మూఢనమ్మకాల లోకంలో అంబేడ్కర్‌ 
అటు హేతువుకీ, ఇటు విశ్వాసానికీ మధ్య కుదిర్చిన పరస్పర సంబంధం విప్లవాత్మకమైంది. 
ఆ సంబంధమే ధర్మప్రబోధ క్రైస్తవ మతానికీ, నవయాన బౌద్ధ మతానికీ మధ్య పోటీని 
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పెంచింది. ఈ క్రమంలో ఆధునికతను వ్యతిరేకించే, ధర్మప్రబోధ ప్రచారాన్ని వ్యతిరేకించే 
విధానాన్ని అనుసరిస్తున్న ఇస్లాం మతం పోటీతత్వం లోపించి భారత దేశంలో తన 
పట్టును కోల్పోతోంది. పోటీ పడితేనే ఆధ్యాత్మిక వాదం పెట్టుబడిదారీ విధానంతో కలిసి 
ముందుకు సాగగలుగుతుంది. పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో క్రైస్తవ దేశాలు రాజకీయ, ఆర్థిక 
రంగాల్లో ప్రధానంగా పెట్టుబడిదారీ విధానాన్ని సమర్థిస్తున్నాయి. చైనా, ఉత్తర కొరియా, 
వియత్నాం వంటి దేశాలు మాత్రం సామ్యవాద విధానాన్ని అనుసరిస్తున్నాయి. ఆ దేశాలలో 
సామ్యవాదం ఇంకా బతికి బట్టకట్టడానికి ప్రధాన కారణం అక్కడి బౌద్ధమతమే. బౌద్ధమతం 
సామ్యవాద నీతి మీద ఆధారపడి ఏర్పడ్డమతం. బౌద్ధమత హేతువాదానికీ, సరళీకృత 
సామ్యవాదానికీ, నియంత్రణలోని పెట్టుబడిదారీ విధానానికీ మధ్యనున్న సన్నిహిత 
సంబంధాలని అర్థంచేసుకుంటే ఈ ప్రపంచ అభివృద్ధి మరో మలుపు తిరుగుతుంది. 
ఈ ప్రపంచీకరణ యుగంలో చైనాలో సైతం బౌద్ధ మతానికీ, టావోయిజానికీ ధర్మప్రబోధనల 
క్రైస్తవ మతం నుంచి పోటీ ఎదురవుతోంది. ఇలాంటి నేపథ్యంలో ప్రపంచ వ్యాప్తంగా 
క్రైస్తవంతో ఘర్షణ పడుతున్న ఇస్లాం మతం కూడా ధర్మప్రబోధ మతమార్పిడి విధానాన్ని 
రూపొందించుకోవాల్సి వుంటుంది. ఇస్లాం నేడు ఉగ్రవాద ఉచ్చులో చిక్కుకుని తన నైతిక 
శక్తిని కోల్పోయే ప్రమాదంలో వుంది. 


పైన పేర్కొన్న విషయాల రీత్యా హిందూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని బహిరంగంగా 
సవాలు చేస్తున్న అంబేద్మరీయ పద్ధతి నుంచి ధర్మప్రబోధ క్రైస్తవ మతం ఎంతో నేర్చుకోవాలి. 
పాస్టర్ల హత్యలూ, నన్‌లమీదా క్రైస్తవ ఉపాధ్యాయినులమీదా అత్యాచారాలూ, చర్చీల 
దహనకాండ పెరిగిపోతున్నందువల్ల హిందూ మత మరణం మరింత త్వరగా 
సంభవించాల్సిన అవసరం వుంది. గుజరాత్‌లో జరిగిన జాతిహత్యాకాండతో సహా హిందూ 
ముస్లిం ఘర్షణల నేపథ్యంలో ముస్లింలూ క్రైస్తవులూ మిగతా ప్రపంచంలో ఎంత 
శతృపూరితంగా వున్నప్పటికీ భారతదేశంలో మాత్రం చేతులు కలపక తప్పదు. 

భారతీయ భాషల సంస్కృత మూలాన్ని ఇంగ్లీషు విచ్చిన్నం చేయగలుగుతుంది 
కాబట్టి ఇంగ్లీషు విద్య విస్తరించడానికీ, క్రైస్తవ మత ప్రచారానికీ మధ్య సన్నిహిత సంబంధం 
వుంటుంది. దళితబహుజనులలో ఇంగ్లీషు విద్యను నేర్చుకునే ధోరణి కొనసాగుతోంది. 
(బ్రాహ్మణ హిందువులకు ఇంగ్లీషు విద్యను అడ్డుకునే శక్తి లేదు. ఎందుకంటే స్వయంగా 
వాళ్లే ఇంగ్లీషులో మునిగి తేలుతున్నారు. దళితబహుజనులను ఏ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక 
మతం ఆకట్టుకుంటుందో చెప్పడం కష్టం. అయితే వారు తీసుకోబోయే నిర్ణయం మీదే 
భారతదేశ అభివృద్ధి తీరు ఆధారపడివుంటుందనేది మాత్రం వాస్తవం. సంస్కృత 
మూలాలున్న భారతీయ భాషల స్థానాన్ని ఇంగ్లీషు ఆక్రమిస్తే దళితబహుజనుల విముక్తికి 
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మంచి ఊపు వస్తుంది. థామస్‌ మెకాలే బానిసత్వ వ్యతిరేక ప్రచారకుడైన జాచరీ మెకాలే 
కొడుకు. ఆయన విలియం విల్ఫెర్‌ఫోర్స్‌తో కలిసి బ్రిటన్‌లో ఈ భాషా విముక్తి విధానాన్ని 
ప్రేరేపించాడు. అది ముందుగా హిందూమత రక్షక శ్రేణిమీదనే ప్రభావం చూపింది. 
అదేసమయంలో దళితబహుజన మేధావులను కూడా సృష్టించింది. ఆ మేధావులు ప్రపంచ 
వ్యాప్తంగా అందరూ అర్థంచేసుకోగలిగేలా తమ సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, రాజకీయ 
సిద్ధాంతాలను ఒక క్రమపద్ధతిలో రూపొందించుకోగలిగారు. ఈ ప్రక్రియ మహాత్మా 
జ్యోతీరావు ఫూలేతో మొదలై కొంత పరిణితి చెంది అంజేడ్మర్‌ను చేరింది. దళితబహుజన 
కులాల నుంచి వచ్చిన సమర్థులైన ఆంగ్ల భాషా రచయితల ద్వారా, మేధావుల ద్వారా 
అది మరింత ముందుకు దూసుకెళ్తోంది. అయితే, భారతదేశంలో ఇంగ్లీషు ఇంకా సంపన్న 
ఉన్నత వర్గాల భాషగానే వుంది. అది ఇంకా బ్రాహ్మణీయ సంస్కృత శక్తుల చేతుల్లోనే 
వుంది. ఇంగ్లీషు ప్రజల భాషగా మారిన మరుక్షణం హిందూమత భాషా మూలాలనన్నింటినీ 
పెకిలించివేస్తుంది. కులవ్యవస్థ కొనసాగడానికి సంస్కృత భాషా పెత్తనమే ప్రధాన కారణం. 
అన్ని భారతీయ భాషల్లో కులసంస్కృతి సహజసిద్ధంగా వుంది. భాష, వ్యాకరణం అంతా 
బ్రాహ్మణత్వంతో నిండివుంటుంది. వీటి స్థానంలో ఇంగ్లీషు ప్రవేశిస్తే కులవ్యవస్థ కూకటి 
వేళ్లతో సహా కుప్పకూలిపోకతప్పదు. మన దేశంలో ఇంగ్లీషు భాష రోజురోజుకూ విస్తరిస్తోంది. 
దానిని హిందూత్వ శక్తులు కూడా అద్దుకోలేకపోతున్నాయి. ఎందుకంటే వారి సామాజిక 
మూలవిరాట్టులైన బ్రాహ్మణులు ఎప్పుడో ఇంగ్రీషువైపు వెళ్లిపోయారు. ఇక దళితబహుజనులు 
ఎంత త్వరగా ఇంగ్లీషు ప్రపంచం వైపు కదులుతారన్నదే ప్రశ్న శాస్త్రీయ ఆలోచనలకు 
ఇంగ్లీషు భాష ఒక కిటికీ లాంటిది. నేను ఈ పుస్తకాన్ని సంస్కృతభూయిష్టమైన ఏ భారతీయ 
భాషలోనో వెలువరించేందుకో, ఆలోచించేందుకో ప్రయత్నించి వుంటే దళితబహుజనుల 
జీవితాల్లోని శాస్త్రీయ ఆలోచనలను గమనించగలిగేవాణ్ని కాదు. ఈ కారణంగానే 
భారతదేశంలో ఇంగ్లీషు భాషను నియంత్రిస్తున్న బ్రాహ్మణులు ఇంగ్లీషు ప్రజల భాషగా 
మారకుండా అడ్డుకుంటున్నారు. కాబట్టి ఈ శతాబ్ది చివరినాటికైనా ఇంగ్లీషు ప్రజల 
భాషగా మారేలా పట్టుదలగా ప్రయత్నించాల్సిన అవసరం వుంది. 


మతం సైన్సుతో సయోధ్యను సాధించడమెలా 

బౌద్ధం, క్రైస్తవం, ఇస్లాం మతాలు శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల అభివృద్ధితో ఎలా సయోధ్యను 
సాధించాయో గ్రహించడం చాలా ముఖ్యం. తొలి శాస్త్రీయ ఆవిష్కరణలు బౌద్ధ ప్రపంచంలో 
చైనా, జపాన్‌ దేశాల్లో చోటు చేసుకున్నాయి. దిక్సూచి, గన్‌పౌడర్‌ (తుపాకి మందు), 
కాగితం, ముద్రణా యంత్రాలను కనుగొన్నది చైనా బౌద్భులే. అదేవిధంగా జపాన్‌ బౌద్ధులు 
కూడా ప్రాచీన కాలం నుంచీ అనేక చిన్న సాంకేతిక పరికరాలను కనుగొంటూ వచ్చారు. 
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తొలినాళ్ల క్రైస్తవం సామూహిక చర్చి వ్యవస్థకు ఇంకా రూపురేఖలను తీర్చిదిద్దుకుంటున్న 
నాటికే బౌద్ధమతం విశ్వాసానికీ సైన్సుకూ మధ్య సయోధ్యను సాధించింది. బౌద్ధ మత 
ఆధ్యాత్మిక దృక్పథంలోని విధివాద వ్యతిరేక భావజాలం, హేతువాదంల మూలంగానే 
చైనా, జపాన్‌ దేశస్థులు సైన్సుకీ నమ్మకానికీ మధ్య సయోధ్యను సాధించగలిగారు. 
రోమన్‌ క్యాథలిక్‌ చర్చి వ్యవస్థ ఏర్పడిన తరువాత హేతువుకు (రీజన్‌), విశ్వాసానికీ 
(ఫెయిత్‌) మధ్య శత్రుపూరిత ధర్మబోధనా విధానాన్ని అనుసరించింది. ఐతే అదే చర్చి 
క్రమంగా శాస్త్రీయ పరిశోధనలకూ, సాంకేతిక ఆవిష్కరణలకూ కొత్త పరిస్థితులను 
సృష్టించింది. తొలినాళ్లలో కోపెర్నికస్‌, గెలీలియో వంటి శాస్త్రవేత్తల ఆవిష్కరణలను చర్చి 
ఆమోదించలేదు. అంతేకాదు వాళ్లను అణిచివేయాలని కూడా చూసింది. ఆ తరువాత 
క్రమక్రమంగా శాస్త్రీయ ఆలోచన మీద తన పట్టును సడలించుకుంటూ వచ్చింది. 
తత్భలితంగానే న్యూటోనిక్‌ విప్లవం రూపుదిద్దుకోగలిగింది. భూమి బల్లపరుపుగా వుందన్న 
క్రైస్తవ విశ్వాసం అట్లా వుండగానే సైన్స్‌ చెప్పిన భూమి గుండ్రంగా వుందనే, భూమికి 
ఆకర్షణ శక్తి వుందనే సిద్ధాంతాలకు అనుగుణంగా తన విశ్వాసాన్ని సవరించుకుంది. 
ఆ సమయంలోనే క్రైస్తవ ప్రపంచంలో అనేకానేక శాస్త్రీయ ఆవిష్కరణలు జరిగాయి. 
విద్యుచ్చక్తి, రేడియో, విమానం, టెలివిజన్‌, కంప్యూటర్‌, మైక్రోచిప్‌ వంటివన్నీ క్రైస్తవ 
ప్రపంచం నుంచే వచ్చాయి. వాటి విషయంలో చర్చి ఎంతో సానుకూలంగా 
వ్యవహరించింది. అనేక భౌగోళిక సాహసయాత్రలకు చర్చి నిధులను కూడా సమకూర్చింది. 
ఈ క్రమంలో క్రైస్తవ దేవుడూ, ప్రవక్తా సైన్సుకూ, శాస్త్రీయ ప్రగతికీ చాలా చేరువయ్యారు. 
క్రైస్తవ ప్రపంచం విజ్ఞాన శాస్త్ర సిద్ధాంతంతో పాటు రాజకీయ, ఆర్థిక, సామాజిక 
సిద్ధాంతాల్లో కూడా గొప్ప మేధావులను సృష్టించింది. మాకియవెల్లీ నుంచి కారల్‌ మార్క్స్‌ 
వరకూ క్రైస్తవ ప్రపంచం నుంచి వచ్చిన మేధావులు చర్చినే సవాలు చేశారు. సామ్యవాద, 
లౌకిక, ప్రజాస్వామిక రాజ్యం చర్చి కంటే గొప్పదని నిరూపించారు. ఈ పరిణామాలన్నింటి 
విషయంలో చర్చి తన సంబంధాలను పునస్సమీక్షించుకుంది. ప్రత్యామ్నాయ రాజకీయ, 
సామాజిక వ్యవస్థలను రూపొందించిన మేధావులు సైతం క్రైస్తవ ఆధ్యాత్మిక గర్భం నుంచి 
వచ్చిన వాళ్లే. క్రైస్తవాన్ని వాళ్లు మార్చారు - వాళ్లని క్రైస్తవం మార్చింది. ఇదంతా తేలిగ్గా 
ఏమీ జరగలేదు. బైబిల్‌ని అధ్యయనం చేసి దానికి సరికొత్త వ్యాఖ్యానాలను జోడించి 
క్రమంగా వైరుధ్యాలను ప్రగతిశీలంగా పరిష్కరించారు. బైబిల్‌ కూడా అందుకు వీలు 
కల్పించింది. అది విమోచనాత్మక మతధర్మశాస్త్ర ఆలోచనను కూడా పెంపొందించింది. 
ఇమ్మాన్యుయేల్‌ కాంట్‌, డేవిడ్‌ హ్యూమ్‌, పాలో (ప్రెయిరే మొదలైన అనేక గొప్ప తాత్వికులను 
ఆ మతమే తాత్వికులను సృష్టించింది. వారు ఆధునిక విజ్ఞానశాస్త్రం, రాజకీయ 
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ప్రజాస్వామ్యం చెట్టపట్టాలుగా నడుస్తూ క్రైస్తవం మనుగడ సాగించేట్టు చేశారు. జీసస్‌ 
తనే స్వయంగా అలాంటి ప్రక్రియలనన్నింటికీ సమన్వయకర్త అయ్యాడు. తన తదనంతర 
కాలపు ప్రతీ విప్లవాత్మక సిద్ధాంతంలోనూ ఆయన సిద్ధాంతం మమేకమయ్యింది. 
తత్భలితంగానే ఆయన ఈ ఆధునిక ప్రపంచంలో కూడా అత్యంత జనాదరణ పొందిన 
ప్రవక్తగా మనగలుగు తున్నాడు. బుద్ధుడికి, ప్రవక్త మహమ్మదుకు కాస్తా భిన్నంగా జీసస్‌ 
ప్రతి పరిస్థితితోనూ మానవీయంగా వ్యవహరించాడని చెప్పడానికి అవకాశం దొరికింది. 

ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం విశ్వాసానికీ - హేతువుకి మధ్య శాస్త్రీయ సంబంధాలను 
నెలకొల్పుతూనే ఆ ప్రక్రియను కొంత భిన్న పద్ధతిలో ముందుకు తీసుకెళ్లింది. ఉదాహరణకి 
దేవుడు తనకీ - మానవులకూ మధ్య (బ్రహ్మచారులైన సన్యాసులే అనుసంధానకర్తలుగా 
వుండాలని కోరుకుంటాడన్న వాదనను (ప్రవక్త మహమ్మదు ఎద్దేవా చేశాడు. ఆయన స్త్రీ 
పురుషుల మధ్య లైంగిక అంశాల్లో కూడ శాస్త్రీయ సంబంధాన్ని నెలకొల్పాడు. ఈ సమస్త 
విశ్వాన్ని సృష్టించిన దేవుడే లైంగిక అవయవాలతో సహా స్త్రీలనీ పురుషులనీ సృష్టించాడని 
పేర్కొన్నాడు. దేవుడి సృష్టిలో లైంగిక చర్య, పిల్లలు పుట్టడం అపవిత్రమైనవేం కావని 
ప్రకటించాడు. అది బౌద్ధ, క్యాథలిక్‌ ప్రపంచాలను సైతం దిగ్ర్భాంతికి గురిచేసింది. లైంగిక 
అవయవాలకు వాటీకుండే విధులు వాటికుంటాయనీ, ఆధ్యాత్మికంగా విలువైన శారీరక 
విధుల్లో అవి అంతర్భాగమనీ మహమ్మదు ప్రవక్త భావన. అదేసమయంలో ఆయన 
మానవ లైంగిక సంబంధాలకు కొన్ని నైతిక, ధార్మిక పరిమితులు విధించాడు. ఆధ్యాత్మిక, 
సామాజిక ప్రపంచంలో కామసూత్ర గ్రంథంలో చెప్పినట్లు ఉంపుడుగత్తెలనూ, స్వేచ్చా 
శృంగార ప్రయోగాలను ఆయన అనుమతించలేదు. కేవలం వివాహం చేసుకున్న జంటల 
మధ్యనే లైంగిక సంబంధాలుండాలన్నాడు. అసాధారణ పరిస్థితుల్లో బహుభార్యాత్వాన్ని 
అనుమతించి నప్పటికీ అది నలుగురు భార్యలవరకే పరిమితం చేశాడు. 

ప్రవక్త మహమ్మదు ప్రవచించిన ఈ సూక్తులూ, ఆధ్యాత్మిక ఆచరణలూ సన్యాసులతో, 
బిక్షులతో కూడిన క్రైస్తవ, బౌద్ధ మతాలకు కూడా ఇబ్బందికరంగా అనిపించాయి. ఆయన 
నిర్దేశించిన స్రీ పురుష సంబంధాల సిద్ధాంతం సానుకూలమైనదీ, ఆధ్యాత్మికంగా 
చెల్లుబాటయ్యేదీ అయినప్పటికీ క్యాథలిక్‌ సెయింట్లలో అది ఆందోళనను సృష్టించింది. 
చెడుగా జీవిస్తూ, అక్రమ సంబంధాలతో ఆనందించే ఆ మహానుభావులే చట్టబద్ధంగా 
వివాహాలు చేసుకున్న జంటల లైంగిక సంబంధాలు ఆధ్యాత్మికంగా అనైతికమైనవీ, 
అపవిత్రమైనవీ అంటూ ఖండించారు. హిందూ ప్రపంచం విషయానికి వస్తే - ఒకపక్క 
మడీ-మైల అనే సిద్ధాంతాన్ని కఠోరంగా పాటించిన కారణంగా బాల్య వివాహాలూ, సతీ 
సహగమనాలూ పుట్టుకురాగా, మరోపక్క హిందూ దేవుళ్ల విశ్చంఖల శృంగారం పౌర 
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జీవితం మీద నైతికంగా తీవ్రమైన చెడు ప్రభావం చూపింది. కామసూత్ర విన్యాసాలను 
హిందూ దేవాలయాలమీద శిల్పాలుగా చెక్కి స్త్రీలపై సాగించే సకల వేధింపులకు ఆధ్యాత్మిక 
ఆమోదాన్ని కల్పించారు. ఇంకోపక్క అదే మతం బ్రాహ్మణ జీవితం అతి పవిత్రమైనదనీ, 
(బ్రహ్మచర్యం పూజనీయమైనదనీ ప్రబోధాలు చేసింది. ఇలాంటి సాంస్కృతిక వాతావరణంలో 
చాలామంది జనానికి ఏ పైశాచిక లైంగిక సంబంధాలూ, ఏ చెడు నైతిక సూత్రాలూ లేని 
ఇస్లాం మతమే విముక్తిని ప్రసాదించగలదనిపించింది. అందుకే కులం, అంటరానితనం, 
నయవంచనలతో కూడిన హిందూమతంలోని లక్షలాది దళితబహుజనులు ఇస్లాం 
మతంలోకి మారారు. ఐరోపాలో సైతం ఇస్లాం ప్రబోధించిన నూతన వివాహ నీతి 
నియమాలూ, ఇస్లామిక్‌ ఆధ్యాత్మికతతో వాటి సంబంధం క్రైస్తవమత పరిధిలో సంక్షోభాన్ని 
సృష్టించింది. మార్టిన్‌ లూథర్‌ వయసు మళ్లిన తరువాత తన సుదీర్ధ బ్రహ్మచర్య జీవితానికి 
స్వస్తిచెప్పి పెళ్లి చేసుకోవడం... “నేనూ రక్త మాంసాలున్న మనిషినే, నాకూ లైంగిక 
వాంఛలుంటాయి (నేనేం రాయీరప్పను కాను)” అని ఆయన బాహాటంగా ప్రకటించడం 
క్రైస్తవ లైంగిక నీతి పునరాలోచనలో పడేట్టుచేసింది. 


ఇస్లాంమత విస్తరణా, దాని ఉదారవాద లైంగిక నీతినియమాలే - పోపు బ్రహ్మ 
చర్యానికి వ్యతిరేకంగా, ప్రీస్టుల లైంగికత గురించిన సాంప్రదాయిక ఆలోచనలకు 
వ్యతిరేకంగా మార్టిన్‌ లూథర్‌ చేసిన తిరుగుబాటుకు (ప్రేరణ నిచ్చాయి. మనుషుల లైంగిక 
అవసరాలను తీర్చేందుకు, పునరుత్పత్తి ప్రక్రియ సజావుగా సాగేందుకు వీలుగా స్త్రీ పురుష 
సంబంధాలనూ, లైంగిక చర్యలనూ ఇస్లాం మతం సముచితంగా నిర్దేశించిన తీరు నుంచి 
స్ఫూర్తి పొందడం వల్లనే మార్టిన్‌ లూథర్‌ క్రైస్తవ మతంలో సెక్స్‌ను పాపకార్యంగా భావించడం 
అనైతికమనీ, దైవ విరుద్ధ మనీ భావించాడు. క్రైస్తవ మతంలోని పూజారులను సైతం 
ఆధ్యాత్మిక ఆచరణలో భాగంగా వివాహం చేసుకునేందుకు అనుమతించాలని పోరాడాడు. 
క్రైస్తవమత సంస్కరణకు పితామహుడు అనదగ్గ మార్చిన్‌ లూథర్‌ తిరుగుబాటు తరువాత 
ప్రొటెస్టెంట్‌ క్రైస్తవమతం ప్రీస్టుల వైవాహిక జీవితానికి అనుమతి నిచ్చి, నన్‌లకు, 
సెయింట్‌హుడ్‌లకు స్వస్తి చెప్పింది. బౌద్ధమతం 20 శతాబ్దం మధ్య వరకు బ్రహ్మచర్య 
విధానాన్ని అనుసరించింది. బౌద్ధమతం మీద బౌద్ధ సన్యాసుల ఆధిపత్యం అలాగే 
కొనసాగింది. ఆతరువాత అంబేడ్కర్‌ ఆ పాత సంప్రదాయాన్ని బద్దలుకొట్టి బౌద్ధ మతంలో 
వివాహాలకు పవిత్రత లభించేట్టు చేశారు. గౌతమ బుద్ధుడు యశోధరను తన భార్యగా 
కాకుండా ఒక బిక్షుణిలా బౌద్ధమతంలో చేరేందుకు అనుమతించాడు. కానీ అంబేడ్కర్‌ 
తన భార్య సబితా అంబేడ్కర్‌తో కలసి మరీ బౌద్ధమతాన్ని స్వీకరించారు. సాంప్రదాయిక 
బౌద్ధ సంఘం భార్యా భర్తలను సంఘ సభ్యులుగా అనుమతించదు. అదేవిధంగా మానవ 
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లైంగిక జీవితం విషయంలో కేథలిక్‌ మతం అభిప్రాయాలు సర్వవిదితమే. కేథలిక్‌మతం 
వివాహాన్నీ - బ్రహ్మచర్యాన్నీ పరస్పర విరుద్ధ జీవన విధానాలుగా పరిగణిస్తుంది. వివాహం, 
లైంగిక నీతి, పూజారిత్వం వంటి అంశాల విషయంలో బౌద్ధ, కేథలిక్‌ మతాల కరడుగట్టిన 
అభిప్రాయాలను మహమ్మదు ఛేదించాడు. ఇస్లాం మతంలో ఆయన సృష్టించిన నూతన 
ఆధ్యాత్మిక వాతావరణాన్ని చూసి ఇతర మతాలు కూడా తమ అభిప్రాయాలను మార్చుకోక 
తప్పలేదు. 

పూజారివర్గం దుస్తుల నియమాలు, దేవుడితో ఆ వర్గం సంబంధాల విషయంలో 
అశాస్త్రీయ దృక్పథాన్ని మహమ్మదు మార్చేశాడు. ఇసుక భూముల అరబ్బు ప్రపంచంలో 
వేడి నుంచీ, చలి నుంచీ శరీరాల్ని కాపాడుకునేందుకు వీలుగా మసీదుల్లో ప్రార్థనలు 
జరిపే ముల్లాలతో సహా అందరూ ఆపాదమస్తకాన్ని కప్పే దుస్తులు ధరించాలన్న నిబంధన 
విధించాడు. ప్రాచీన కాలంలో బ్రాహ్మణ, బౌద్ధ పూజారి వర్గం నగ్న, అర్ధనగ్న దుస్తులు 
ధరించాలన్న నియమం ఎంతోమంది ప్రాణాలను బలితీసుకుంది. ఎండనూ, చలినీ 
తట్టుకోలేక అనేకమంది చనిపోయారు. విలియం కేరీ భారతదేశంలో అడుగుపెట్టిన 
తరువాత దుస్తుల సంప్రదాయం విషయంలో హిందూ సంస్కృతికీ, ముస్లిం సంస్కృతికీ 
మధ్య వున్న తేడాని గమనించాడు. హిందువులు అంగవస్తాలు కప్పుకుని వుండటం, 
ముస్లింలు కుట్టిన దుస్తులు వేసుకుని వుండటం ఆయన కలకత్తాలో దిగగానే చూచినట్టు 
తన ఆత్మకథలో పేర్కొన్నాడు. దుస్తుల విషయంలోని ఈ తేడా వారి శాస్త్రీయ అవగాహనలోని 
తేడాని సూచిస్తుంది. ముస్లింలు దుస్తులు కుట్టే పరిజ్ఞానాన్ని, సాంకేతికతను పెంపొందించు 
కునేందుకు ఆ ఆచారం వీలు కల్పించింది. తద్వారా వారి సాంస్కృతిక విజ్ఞానం 
విస్తృతమయింది. మధ్యయుగాల ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచంలో మహమ్మదు విప్లవాత్మక పాత్రను 
పోషించాడు. 

పాస్టర్ల దుస్తుల నియమ నిబంధనలను క్రైస్తవ మతం కూడా క్రమేణా సడలిస్తూ, 
మారుస్తూ వచ్చింది. ఇవాళ దుస్తుల విషయంలో క్రైస్తవం అత్యాధునికమైనదిగా 
కనిపిస్తున్నప్పటికీ తొలినాళ్ల పరిస్థితి నుంచి ఈ స్థాయికి చేరుకోడానికి దానికి చాలా 
కాలమే పట్టింది. ఇస్లామిక్‌ దుస్తుల నియమాలకంటే మరింత రాడికల్‌ మార్పులు 
తీసుకువచ్చేందుకు లూథేరియన్‌ సంస్మరణలు దోహదం చేశాయి. నేడు వారి సూటూ 
బూటూ, టైతో కూడిన పాశ్చాత్య దుస్తులు మొత్తం ప్రపంచాన్ని ప్రభావితం చేస్తున్నాయి. 
క్రైస్తవ ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచానికి అవి ఆమోదయోగ్యమయ్యాయి. ఇదంతా లూథేరియన్‌ 
విప్లవానంతర అభివృద్ధి. ఇదిలా వుంటే హిందూమతం మాత్రం దుస్తుల విధానంలో 
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ఇంకా ఇప్పటికీ పాత పద్ధతినే పట్టుకుని వేలాడుతోంది. బౌద్ధ మతం కూడా అర్ధ నగ్న 
బౌద్ధ సన్యాసుల దుస్తుల్లో పెద్దగా మార్పును తీసుకురాలేకపోయింది. 

ఇస్లామిక్‌ లోకం చమురును కనుగొని సైన్సుకి ఎనలేని సేవ చేసింది. దాని వల్ల 
మానవ జీవనంలో అపూర్వమైన మార్పులు వచ్చాయి. ప్రస్తుతం నాగరికత పేరుతో 
క్రైస్తవ పశ్చిమానికీ, ఇస్లామిక్‌ తూర్చునకూ మధ్య చమురు సంపద మీద ఆధిపత్యంకోసం 
సంఘర్షణ జరుగుతోంది. మధ్యయుగాల కాలంలో హేతువుకు - ఖురాన్‌ విశ్వాసానికీ 
మధ్యనున్న బలమైన సంబంధం, మసీదు చుట్టూ వున్న శక్తివంతమైన వ్యవస్థ, ఆధ్యాత్మికంగా 
నిబద్భులైన సైన్యం మొదలైనవాటి వల్లనే ఇస్లాం మతం విస్తరించింది. హిందూ మతానికీ- 
సైన్సుకీ మధ్య ఎలాంటి సంబంధం లేకపోవడం వల్లనే ఇస్లాం పాలకుల చేతుల్లో హిందూ 
బ్రాహ్మణ లోకం ఈడిగిలబడింది. ఇస్లాం మత విస్తరణకున్న అవకాశాలను క్రైస్తవ మతం 
గ్రహించగలిగింది కాబట్టే లూథేరియన్‌ సంస్కరణను పురస్కరించుకుని కోపెర్నికస్‌, న్యూటన్‌ 
మొదలైనవారి విజ్ఞాన శాస్త్ర విప్లవంతో సర్దుబాటు చేసుకుంది. ఆనాటి నుంచీ మిగతా 
మూడు ప్రపంచాలను వెనక్కి నెట్టి క్రైస్తవానికీ- సైన్సుకీ మధ్య ఎప్పటికప్పుడు సమన్వయాన్ని 
నెలకొల్పుకుంటూ (క్రైస్తవం అప్రతిహతంగా పురోగమిస్తోంది. బౌద్ధ ప్రపంచం సరళీకృత 
సామ్యవాద, రాజకీయ విధానాలను అనుసరిస్తూ క్రైస్తవ ప్రపంచంతో పోటీ పడుతోంది. 
కాగా ఇస్లాం ప్రపంచం మాత్రం రాజకీయంగా మధ్యయుగాల రాచరిక వ్యవస్థ దగ్గరే 
ఆగిపోయి, శాస్త్రీయ పరిశోధనారంగంలో అరకొరగా కృషి చేస్తూ అతికష్టంమీద ముందుకు 
సాగుతోంది. ఇక హిందూ మత పరిస్థితి చూస్తే అత్యంత దయనీయంగా వుంది. అది 
ఎలాంటి స్వతంత్ర శాస్త్రీయ ఆలోచననూ అభివృద్ధి పరచుకోలేకపోయింది. ఆర్థికంగా 
బిచ్చమెత్తుకుంటూ, రాజకీయంగా బ్రిటీషు పార్లమెంటరీ ప్రజాస్వామ్యాన్ని అనుసరిస్తూ, 
క్షేత స్థాయిలో ఎలాంటి ప్రజాస్వామిక పునాదిని నిర్మించుకోలేని స్థితిలో వుంది. విజ్ఞాన 
శాస్త్రం విషయానికి వస్తే హిందూ ప్రపంచం ఇప్పటికీ తనదంటూ సొంతంగా ఏమీ 
అభివృద్ధి పరచుకోలేక పాశ్చాత్య విజ్ఞానశాస్త్రం నుంచే అన్నీ అరువు తెచ్చుకుంటోంది. 


ఆరోగ్య రంగంలో ఇస్లాం మతం 'సుంతీ వంటి పద్ధతులను రాజీ లేకుండా అమలు 
పరిచింది. అది ఇస్లాం సమాజంలో హెచ్‌ఐవి వ్యాప్తిని గణనీయంగా అరికట్టగలిగింది. 
క్రైస్తవ సమాజం కూడా తొలినాళ్లలో సుంతీ పద్ధతిని పాటించేది. కానీ కాలక్రమంలో 
ఆ విధానాన్ని వ్యక్తిగత ఇష్టాలకు వదిలేసింది. ఇస్లామిక్‌ సమాజం చాలా విషయాల్లో 
సరైన మార్గాన్ని అనుసరిస్తూ వచ్చింది. అయితే, ఆతరువాత మతానికీ సైన్సుకూ ఉన్నత 
స్థాయి, ఆధునిక సంబంధాన్ని నెలకొల్పుకోకుండా ఆగిపోయింది. అదేవిధంగా రాజకీయ 
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వ్యవస్థలను ఆధునీకరించేందుకు కూడా అనేక నూతన సర్దుబాట్లు చేసుకోవాలి. ఇస్లాం 
మతం రాజకీయ రంగంలో మార్పులను నిరాకరించింది. రాచరిక వ్యవస్థనూ, 
నియంతృత్వాన్నీ అంటిపెట్టుకుని వుండిపోయింది. ఇస్లామిక్‌ సమాజాలు ప్రజాస్వామ్యాన్ని 
ఆధ్యాత్మికంగా ఆమోదయోగ్యమైన రాజకీయ వ్యస్థగా గుర్తించలేదు. ప్రజాస్వామ్యాన్ని 
క్రైస్తవ తరహా ప్రభుత్వ విధానంగా చూశాయే తప్ప తమ సొంత విముక్తిదాయక రాజకీయ 
పాలనా వ్యవస్థను అభివృద్ధిపరచుకోలేకపోయాయి. ఇక హిందూ ప్రపంచమైతే ఒక నికార్సైన 
అనుకరణవాదిగా వుండిపోయిందే తప్ప రాజకీయరంగంలో ఎట్లాంటి పరిశోధనలకూ 
అది పూనుకోలేదు. 


క్రైస్తవ సమాజం పారిశ్రామిక విప్లవం మొదలుకుని సామాజిక, రాజకీయ, వైద్య, 
విద్యా రంగాలలో గొప్ప విప్లవాత్మక ఆలోచనలను అనుమతించింది. ఇస్లామిక్‌ మధ్యయుగ 
విజ్ఞానశాస్త్రంతో పోలిస్తే క్రైస్తవ ప్రపంచం అనేక రంగాలలో ఇస్లాం కంటే అగ్రగామిగా 
వుంది. మతానికీ సైన్సుకూ మధ్య సమన్వయాన్ని సాధించినందువల్ల, ఉదార ప్రజాస్వామ్య 
విధానాలను అనుసరించినందువల్లా క్రైస్తవ ప్రపంచం నేడు అత్యంత శక్తివంతమైనదిగా 
ఆవిర్భవించింది. ఇటు మతానికీ అటు సైన్సు, ఉదారవాదం, సామ్యవాదాలకూ మధ్య 
తగిన సమన్వయంతో బౌద్ధ ప్రపంచం క్రైస్తవ ప్రపంచానికి సవాలుగా నిలుస్తోంది. 
ఇటీవలికాలంలో ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం ప్రత్యేకించి 9/11 సంఘటన అనంతరం ఆధ్యాత్మిక 
రాజకీయాలను సవరించుకుంటూ, క్రైస్తవ శక్తుల మీద గెరిల్లా పద్ధతిలో దాడులు చేయగల 
ఉగ్రవాద బృందాలను ఏర్పటు చేస్తూ క్రైస్తవ ఆధిపత్యాన్ని ఎదిరించేందుకు ప్రయత్నిస్తోంది. 
ఈ క్రైస్తవ ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచాల మధ్య జరుగుతున్న సంఘర్షణ చివరికి ఎటు దారితీస్తుందో 
ఊహించడం అసాధ్యం. అయితే ఈ పోటీతత్వ ఆధ్యాత్మిక రాజకీయాలలో హిందూమతం 
అంతంగావడం అనివార్యంగా కనిపిస్తుంది. 


హిందూ మత మరణకాంక్ష 

హిందూ ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచం తన ప్రజానీకాన్ని మూఢనమ్మకాల ఉక్కు పిడికిలిలో 
బంధించింది. బుగ్వేదం మొదలుకుని రామాయణం (దళితబహుజనులను అణగదొక్కే 
పథకంలో భాగంగా వెలువడిన చిట్ట చివరి గ్రంథం) వరకూ, భగవద్గీతతో సహా 
ఏ గ్రంథమూ కులాలనీ, మూఢనమ్మకాలనీ నిర్మూలించే సృజనాత్మక ఆలోచనలకు ఏమాత్రం 
అవకాశాన్నివ్వలేదు. వాటిని నిర్మూలించలేకపోయినా కనీసం ఒక శాస్త్రీయ భారతదేశం 
ఆవిర్భవించేందుకు అనువైన మార్గాన్ని కూడా ఏర్పరచలేదు. ఈనాడు భారతదేశం 
వినియోగించుకుంటున్న విజ్ఞాన శాస్త్రమంతా మిగతా మూడు ప్రపంచాలనుంచి, 
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అందులోనూ మరీ ఎక్కువగా క్రైస్తవ ప్రపంచం నుంచి అరువు తెచ్చుకున్నదే. విజ్ఞాన 
శాస్త్ర, సాంకేతిక రంగాల ఆవిష్కరణల్లో హిందూ ప్రపంచం పరిస్థితి ఎందుకింత 
దయనీయంగా వుంది? ఈ పుస్తకంలో వివరించినట్టు హిందూ మేధస్సు ఆయా కుల 
వృత్తుల్లో, ఉత్పత్తి రంగాలలో శాస్త్రీయ పరిశోధనలకూ, ఉత్పత్తి వ్యవస్థల్లో శాస్త్రీయ 
దృక్పథానికీ ఆస్కారం ఇవ్వకపోవడం వల్లనే. ప్రతి కులానికీ ఉత్పత్తి విజ్ఞానాన్నీ, సాంకేతిక 
నైపుణ్యాలనీ పెంపొందించుకునేందుకు తనదైన పద్ధతి వుంటుంది. అయితే, చైనాలోని 
స్త్రీల పాదాలు ఎదగకుండా బిగుతుగా కట్టిపడేసే ఆచారంలాగా హిందూ మత వ్యవస్థ 
ఉత్పత్తి విజ్ఞానాన్నీ, సాంకేతిక నైపుణ్యాలనీ ఎదగకుండా తొక్కిపదేసింది. ఉత్పత్తి పరిజ్ఞానాన్ని 
పరస్పరం పంచుకునేందుకు వీలులేకుండా హిందూ మతంలోని కుల వ్యవస్థ అడ్డుకుంది. 
చివరికి అదే దానిని చావుదెబ్బ కొట్టింది. 


హిందూ మతం ఉత్పత్తిని అంటరానిమైలగా, ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో పాలుపంచుకునే 
వాళ్లని అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించడంతో వారిలోని ఆత్మవిశ్వాసం, ఆత్మగౌరవం, చొరవా 
దెబ్బతిన్నాయి. ఇక రెండో అంశం చదవడం, రాయడం అనేవి కేవలం ద్విజులు మాత్రమే 
చేయాల్సిన పనులుగా హిందూమతం నిర్దేశించింది. దానివల్ల ఉత్పత్తి వర్గానికి చదువు, 
రాతలు లేకుండా పోయాయి. విద్య నేర్చుకోవడం, గ్రంథాలు చదవడం, రాయడం కొందరికే 
పరిమితమవడం వల్ల హిందూ సమాజంలో విజ్ఞానం వికసించేందుకు, విజ్ఞానాన్ని ఇతర్లతో 
కలిసి పంచుకునేందుకు వీలులేకుండాపోయింది. తత్ఫలితంగా భారతదేశంలో విజ్ఞాన 
శాస్త్ర ఎదుగుదలకు అవకాశాలను చిదిమేసినట్టయింది. ఇది ఏవిధంగా జరిగిందో ఒక్కో 
కులం అనుభవాలను ఆధారంగా ఈ పుస్తకం వివరిస్తుంది. దళితబహుజన సమాజాలలో 
సైన్సు, ప్రాథమిక సాంకేతిక పరిజ్ఞానం ఏమేరకు వున్నాయో తేల్చి చెప్పడంలో భారతీయ 
సామాజిక శాస్త్రవేత్తలు విఫలమయ్యారు. హిందూమతం సైన్సుకూ మతానికీ మధ్య సరైన 
సమన్వయాన్ని సాధించేందుకు చరిత్రలో ఏనాడూ అనుమతించలేదనే అంశాన్ని వారసలు 
పరిశీలించనేలేదు. 


సైన్సును ఎదగనివ్వకుండా కుల అడ్డుగోడలు నిర్మించబడటానికి సైన్సు వ్యతిరేక 
హిందూ మతానిదే ప్రధాన బాధ్యత. తన మతధర్మశాస్త్రాన్ని అది సరైన రీతిలో ఏనాడూ 
సమీక్షించుకోకపోవడం వల్లనే మానవ ఆచరణను, లిఖిత గ్రంథాలను విశ్లేషించే జ్ఞాన 
వ్యవస్థను నిర్మించలేదు. ఏమాత్రం ప్రతిస్పందనలకు వీలులేకుండా ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలను 
వల్లెవేసే లేదా బట్టీపట్టే పద్ధతిని అది అనుసరించింది. నైతిక విలువలతో కూడిన ఒక్క 
ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాన్నైనా అది రాయనీయలేదు. హిందూ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలన్నీ యుద్ధం 
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గురించీ, శృంగారం గురించీ రాసినవే. హిందూ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలు వర్ణించిన యుద్దాలలో 
అత్యధికం దురాక్రమణదారులు మూలవాసుల మీద చేసిన యుద్దాలు (అన్ని వైదిక 
యుద్దాలు) లేదంటే అంతర్గత అంతర్యుద్ధాలు (రామాయణ, మహాభారతాలు). కాకపోతే 
కొన్ని గ్రంథాలు మాత్రం హిందూ దేవతల, కథానాయకుల శృంగార ప్రయోగాల మీద 
రాయబడ్డాయి. అలాంటి వాటిలో వాత్సాయన కామసూత్రం తొలి బృహగ్రంథం. 
దురదృష్టవశాత్తూ ప్రపంచ పుస్తకాల మార్కెట్‌లో భారతదేశానికి ఈ పుస్తకమే ప్రాతినిథ్యం 
వహిస్తోంది. ఇది హిందూమత బలహీనతను చాటుతోంది తప్ప బలాన్ని కాదు. కులవ్యవస్థ 
మరింత జటిలంగా తయారయ్యేందుకే, ప్రీల అసమానతను మరింత పెంచేందుకే 
ఈ పుస్తకం దోహదపడింది. చరిత్రలో ఏ దశలోనూ హిందూ ప్రపంచం ఒక గొప్ప 
ఆలోచనాపరుణ్ని సృష్టించలేకపోయింది. భారతీయ ఆలోచనకు కామసూత్ర గ్రంథమే 
ప్రాతినిథ్యం వహిస్తుందనుకుంటే అది హిందూ సృజనాత్మకత తాలూకు విషాద స్థితిని 
మాత్రమే చాటుతుంది. 


భారతదేశ అసలు శక్తి దళితబహుజన కులాల, సమాజాల నిత్య జీవితంలోని 
సృజనాత్మక ఉత్పత్తి విధానాల్లో వుందని ఈ పుస్తకం చాటి చెబుతుంది. అయితే, నా లక్ష్యం 
ఊహాజనిత జాతీయవాదంలోని దళితబహుజన ఉత్పాదక, సృజనాత్మక జీవితాన్ని 
చిత్రించడం కాదు. ఈ దేశ మట్టిలో, ప్రజల రోజువారీ (శ్రమైక జీవనంలో మమేకమైన, 
నిజమైన జాతీయవాదాన్ని చూపించడమే నా ధ్యేయం. 


హిందూ జాతీయవాదం, దాని సైన్సు వ్యతిరేక పునాది 


వలసవాద వ్యతిరేక పోరాటకాలంలో అగ్రకులాలకు చెందిన నాయకులు భారత 
జాతీయవాదాన్ని ఉద్దేశపూర్వకంగానే హిందూ జాతీయవాదానికి ప్రతినిధినిగా చేశారు. 
దాంతో ఏ హిందూమత గ్రంథాలైతే దళితబహుజనులను ఆధ్యాత్మికంగా అంటరాని 
వాళ్లుగా, చారిత్రకంగా మూర్చులుగా చిత్రిస్తూ వచ్చాయో ఆ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాల్లోనే వాళ్లు 
తమ జాతీయవాదాన్ని వెతుక్కోవలసిన పరిస్థితి ఏర్పడింది. కేవలం ఫూలే, అంబేద్కర్‌, 
పెరియార్‌లు తప్ప మరే ఇతర జాతీయవాద నాయకుడు కూడా జాతీయ ప్రసంగాలు 
లౌకికపద్ధతిలో వుండాలని గానీ, హిందూమత సైన్సు వ్యతిరేక సంప్రదాయంపై విమర్శ 
చేయాలని గానీ కోరుకోలేదు. ప్రధాన స్రవంతి ప్రసంగాలన్నీ హిందూమతం చుట్టే 
తిరిగాయి. అదొక సాధుపుంగవుల మతమనే రీతిలో వర్ణనలు సాగాయి తప్ప అదెంత 
ఉత్పత్తి వ్యతిరేక, సైన్సు వ్యతిరేక మతమో పరిశీలించలేదు. తత్ఫలితంగానే మన దేశ 
అభివృద్ధి నత్తనడకన సాగాల్సివచ్చింది. బ్రాహ్మణ, వైశ్య తలకాయలు ఏవిధంగా 
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మేధోపరమైన గుండా సంప్రదాయాన్ని పెంచి పోషిస్తూ వచ్చాయో, అది దేశ శాస్త్ర, 
సాంకేతికాభివృద్ధిని ఏవిధంగా కుంటుబరిచిందో ఈ పుస్తకంలో చర్చించడం జరిగింది. 

ఈ పుస్తకం హిందూ ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థ ఏవిధంగా మేధోపరమైన దివాళాకోరు 
పరిస్థితులను సృష్టించిందో వివరిస్తూ, ప్రస్తుత భారత ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక, నీతినియమాల 
పరిధిలో సాధ్యమైన ప్రత్యామ్నాయాలను కూడా సూచిస్తుంది. భారతదేశం తన ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం నుంచీ, మూఢ నమ్మకాల సామాజిక పునాదినుంచీ సృజనాత్మక ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్యంలోకి మారడమనేది ఒక పోరాట ప్రక్రియ. ఇందులో ప్రధాన సమాజం 
ఆదిమకాలపు విగ్రహారాధన నుంచి పుస్తక పఠనం వైపు, పుస్తక ఆధార ఆధ్యాత్మికతవైపు 
మరలాల్సివుంటుంది. ఇందుకు ఎంతో కాలం పడుతుంది. భారతదేశంలో కులమనే 
మూఢనమ్మకం వల్ల, చారిత్రక వెనుకబాటుతనం వల్ల చదువు సంస్కృతి దారుణంగా 
దెబ్బతిన్నది. అనలు మన జాతీయవాదం ఈ మూఢనమ్మకాల కులతత్వాన్నీ, 
అంటరానితనాన్నీ సమూలంగా నిర్మూలించాల్సి వుండె. కానీ హిందూ జాతీయవాదం 
మూఢనమ్మకాలనీ, సైన్సు వ్యతిరేకతనీ మరింతగా పెంచింది. ఈ నేపథ్యంలో భారతీయ 
విజ్ఞాన శాస్త్ర, సాంకేతిక పరిజ్ఞానం మూలాలలను తిరిగి వెతికేందుకు భారతీయ 
బుద్ధిజీవులకు ఈ పుస్తకం తోడ్పడుతుందని ఆశిస్తున్నాను. అదేవిధంగా తమ చారిత్రక 
శక్తి సామర్థ్యాలను పునరుత్తేజపరచుకునేందుకు వీలుగా దళితబహుజనులకు ఆధునిక, 
సామాజిక, సాంస్కృతిక జీవన ప్రక్రియల శోధనకు కూడా ఇది దోహదం చేస్తుందని 
భావిస్తున్నాను. 

ఈ పుస్తకంలోని ప్రతి అధ్యాయం ఆంధ్రప్రదేశ్‌ పరిధిలోని కులాలన్నింటి సంస్కృతి, 
శాస్త్ర పరిజ్ఞానంలను పరిశోధించి రాయడం జరిగింది. అయితే అంతిమంగా 
భారతదేశంలోని అన్ని ఉత్పత్తి కులాల మతానుభవాలు ఒకేరకంగా వున్నాయని ఇది 
తేల్చిచెబుతుంది. భారత విజ్ఞానశాస్త్ర అభివృద్ధినీ, సమ్మేళనాన్నీ, చారిత్రక ప్రగతినీ 
హిందూమతం వందలాది సంవత్సరాలుగా ఏవిధంగా అడుగడుగునా అడ్డుకుంటూ 
వచ్చిందో కూడా ఈ పుస్తకం వివరిస్తుంది. ఈ పుస్తకం భారతదేశంలో ఆధ్యాత్మిక, శాస్త్రీయ, 
సామాజిక విప్లవానికి దోహదం చేసే అధ్యయనాలకు కావలసిన నూతన సైద్ధాంతిక 
ప్రాతిపదికను సమకూర్చుతుందని కూడా నేను ఆశిస్తున్నాను. 

బ్రాహ్మణ పాఠకులకు నేను చేసే విజ్ఞప్తి ఏమిటంటే మీరీ పుస్తకాన్ని చదవాలనుకుంటే 
చదవండి కానీ మీ సొంత నీతిని దృష్టిలో పెట్టుకునో లేక మీ మీద మీరు జాలిపడుతూనో 
మాత్రం చదవకండి. ఎందుకంటే మీరు చదవడం మొదలుపెట్టగానే మీ మనసులో ఇది 
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యుద్ధ మేఘాలను సృష్టించవచ్చు. బ్రాహ్మణీయ ఆలోచన ఇప్పటికే అట్లాంటి శిక్షణపొంది 
వుంది. చివరికది బ్రాహ్మణీయ-దళితబహుజన సమాజాల మధ్య కంటికి కన్ను పంటికి 
పన్ను వంటి ధోరణికి దారితీయవచ్చు. దళితబహుజన సమాజాలు ఇప్పుడిప్పుడే తమ 
సజీవ మేధావులను సృష్టించుకుంటున్నాయి. అందువల్ల ఒక పుస్తకం నుంచి (ప్రేరణ 
పొంది ఇప్పటికిప్పుడే దళితబహుజన సమాజం పెద్ద ఎత్తున విముక్తి పోరాటాన్ని 
ప్రారంభించడం అసంభవం. ఈ పుస్తకం ముఖ్యోద్దేశం ఆత్మగౌరవంగల దళితులనూ 
(ఎస్‌సి), ఆదివాసీలనూ (ఎస్‌టి), ఇతర వెనుకబడిన తరగతుల వారినీ (బిసి) మేధావంత 
సామాజిక శక్తులుగా మలచి వారు సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, శాస్త్రీయ విప్లవానికి 
నాందిపలికేలా చేయడమే. ఫూలే రచనలూ, “నేను హిందువు నెట్లయిత?” (వై ఐ యామ్‌ 
నాట్‌ ఎ హిందూ?) వంటి నా రచనలూ కూడా హిందూమతం చారిత్రకంగా తమ 
శాస్త్రీయ జ్ఞానాన్ని ఏవిధంగా అణగదొక్కిందో ఇతర వెనుకబడిన తరగతులవారు (ఓబిసీలు) 
గ్రహించేట్టు చేయలేకపోయాయి. వాళ్లు ఇప్పటికీ రాజకీయ అధికారం కోసమే 
పోరాడుతున్నారు తప్ప తాము ఆధ్యాత్మికంగా అణచివేతకు గురవుతున్నంతకాలం తమ 
మేధోశక్తి ఆ లక్ష్యాన్ని సాధించలేదనే వాస్తవాన్ని అర్థం చేసుకోలేకపోతున్నారు. మరోపక్క 
దళితులు అంబేడ్కర్‌ రచనలతో, ఆచరణతో (ప్రభావితులై ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక విముక్తి 
బాటపట్టారు. 


భారతదేశంలోని దళితబహుజనులు అన్ని జీవనరంగాలలో (క్రియాశీలక పాత్రను 
పోషించేలా చేయడానికి ఈ పుస్తకం ఉద్దేశించబడింది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం - 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఎంత పరస్పర విరుద్ధమైన వ్యవస్థలో చూపడం, అవి మన 
జీవితంలో ఎలాంటి పాత్రను పోషిస్తాయో నిర్వచించేందుకు కూడా ఈ పుస్తకం 
ప్రయత్నిస్తుంది. 
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అధ్యాయం 1 


ఉచిత ఉపాధ్యాయులు 


తొలి అడుగు 


భారతదేశంలోని అనేక పారలతో కూడిన సమాజాన్ని ఎవరైనా పరిశీలించడం 
మొదలుపెడితే అది వారిని దుర్భర వేదనకు గురిచేస్తుంది. భారత సామాజిక, సాంస్కృతిక, 
నాగరిక వ్యవస్థల చిక్కుముడులను విప్పేందుకు గతంలో ఎందరో విదేశీ మేధావులూ, 
స్వదేశీ బ్రాహ్మణ పండితులూ ప్రయత్నించారు. కానీ వారంతా చివరకు భారతీయ సారాన్ని 
అర్ధం చేసుకోవడంలో విఫలమయ్యారు. భారతీయ సమాజాన్ని అధ్యయనం చేయాలంటే 
దాని ప్రక్రియలతో మమేకం కావాల్సి వుంటుంది. అనేక అణిచివేత రూపాలనూ, ఆధిపత్య 
సంబంధాలనూ నిర్మించిన వివిధ కులాల తీరును కూడా పరిశీలించాల్సి వుంటుంది. 
ఆధిపత్య కులాల విద్యావేత్తలు ఉత్పత్తి కులాల విశిష్ట జీవన శైలిని అర్ధం చేసుకోలేక 
పోయారు. శాస్త్ర, సాంకేతిక తదితర రంగాలకు ఆదివాసీ సమాజాలు చేసిన చారిత్రక 
సేవలను కూడా వారు గుర్తించ లేకపోయారు. ఆధునిక జాతీయ పదావళిని 
రూపొందించాలంటే శతాబ్దాలుగా అణిచివేతకు గురైన వర్గాల అంతర్గత శక్తినీ, మనసునూ 
అర్థం చేసుకోవాల్సి వుంటుంది. 

భారతదేశంలోని వివిధ కులాల, సమాజాల జీవన విధానాన్ని పరిశీలించేందుకు 
నేను ప్రయత్నిస్తాను. అతి సంక్లిష్టమైన కుల వ్యవస్థలతో కూడిన సమాజాన్ని అధ్యయనం 
చేసేటప్పుడు ఆ సమాజపు విభిన్న సంస్కృతులను అర్థం చేసుకోవడం కొంత కష్టంగానే 
అనిపిస్తుంది. అయినప్పటికీ ఆ దిశలో కృషి చేయక తప్పదు. బ్రాహ్మణీయ సమాజ 
సంకెళ్ల నుంచీ, తమ అజ్ఞానం నుంచీ దళితబహుజనులను విముక్తి చేసేందుకు ఈ కృషి 
ఎంతగానో తోడ్పడుతుంది. 

గత కొద్ది సంవత్సరాల్లో నేను కొన్ని ప్రశ్నలను విశ్లేషించాను. మనకు ఎలా జీవించాలో 


ఎవరు నేర్పారు? మనలోని మానవతను ఎవరు నిర్మించారు? మన ఇంద్రియ జ్ఞానానికి 
పదును పెట్టిందెవరు? మనకు ఎన్నో విలువైన పాఠాలను బోధిస్తున్న దెవరు? 


భారతదేశంలోని అనేక ప్రాంతాల్లో నేను స్వయంగా పయనించి కనుగొన్న సమాధానం 
మీకు అసాధారణంగా, అనూహ్యంగా అనిపించవచ్చు. అది: “ఆదివాసులు” ఆ పేరు 
చెప్పగానే పట్టణ ప్రాంత, గ్రామీణ ప్రాంత ప్రజలందరిలో అజ్ఞానులు, ఆదిమ మానవులు, 
అనాగరికులు అనే భావనలు మెదులుతాయి. మన ఆధ్యాత్మిక, లౌకిక, జ్ఞాన గ్రంఢథరాజాలన్నీ 
వారిని 'వనవాసీలు”గా (అడవి మనుషులుగా), 'గిరిజనులు’గా (కొండ జనంగా) 
చిత్రించాయి. వారు మైదాన ప్రాంత వాసుల నాగరికతా ప్రమాణాలను అలవాటు 
చేసుకోలేకపోయారనే భావనను కలిగించాయి. వారి జీవితాలు భారత సమాజం ఈ కొసన 
వున్న బ్రాహ్మణుల జీవితాలంత విలువైనవని ఎవరూ అనుకోరు. భారతదేశంలోని జీవిత 
విలువ ఇటు ఆదివాసీలకూ, అటు బ్రాహ్మణులకూ మధ్య ఊగిసలాడుతూ వుంటుంది. 
ఈ రెండు వర్గాలూ భారత సమాజంలో రెండు భిన్న ధృవాలుగా రూపొందాయి. 
తత్ఫలితంగా ఆదివాసీలు పుట్టెడు మానవ కష్టాలతో పాటు, పౌర సమాజంలో భాగస్థులు 
కాకపోవడం వల్ల కలిగే అదనపు సమస్యలను కూడా ఎదుర్కొంటున్నారు. అనుకోని 
ప్రకృతిపర సమస్యతోపాటు, సామాజిక సహకారం లేకపోవడం వల్ల కలిగే అనేక 
ఇబ్బందులూ, ఇతర కులాల క్రూరత్వం మొదలైన వాటిని కూడా వారు ఎదుర్మోవాల్సి 
వస్తోంది. మరోవైపు బ్రాహ్మణులు ఇతర్లపై “హింసా సంస్కృతి”ని రుద్ది మరీ తాము 
మూఢనమ్మకాల జీవితాన్ని అనుభవిస్తున్నారు. 

అనేక ఆధునిక సిద్ధాంతాల నేపథ్యంలో (బ్రాహ్మణీయ సమాజాల నిర్మాణాన్ని 
పరిశీలించినప్పుడు అది ఆదివాసీల సామాజిక వ్యవస్థల కంటే, వారి ఆలోచనా విధానాల 
కంటే; గ్రామాల్లో, పట్టణాల్లో, నగరాల్లో నివసించేవారి సామాజిక వ్యవస్థలూ, ఆలోచనా 
విధానాలే ఎంతో ఎక్కువ మానవీయమైనవని భావిస్తున్నట్టు అర్ధమవుతుంది. ఒక్క దళితులకు 
తప్ప భారతదేశంలోని అత్యధిక జనానికి ఇలాంటి అభిప్రాయమే వుంది. అయితే ఆదివాసీ 
సమాజపు హృదయాన్ని నిశితంగా పరిశీలించిన నాకు ఆదివాసీల స్వభావం గురించీ, 
వారి వ్యక్తిత్వం గురించీ ఒక విభిన్న వాస్తవం తెలిసింది. దానిని విద్యావంతులైన భారతీయు 
లెవరూ ఇంతవరకూ అర్ధం చేసుకోలేకపోయారు లేదా కనీసం గుర్తించలేకపోయారు. 
ఇన్నాళ్లుగా ఆధిపత్య అధికారాన్ని అనుభవిస్తూ వస్తున్న అగ్రకులాలవారు ఈ వాస్తవాన్ని 
గుర్తించినప్పుడు వారి ఉనికికే ఎసరొస్తుంది. 

ప్రతీ సంస్కృతికీ లేదా ప్రతీ నాగరికతకూ ఆయా నిర్దిష్ట సందర్భాల్లో తొలిఅడుగులూ, 
ఎదుగుదలలూ వుంటాయి. అగ్రకులాల - ప్రత్యేకించి బ్రాహ్మణీయ కులాల సాంస్కృతిక 
హక్కులు మానవాళి ప్రతికూల అనుభవాల నుంచి రూపుదిద్దుకున్నాయి. అవన్నీ కూడా 
ఉత్పత్తి విధానాలకు దూరంగా వుండే మనుషుల పరస్పర చర్యల మీద ఆధారపడినవే. 
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మానవ సమాజాల మూల సంస్కృతులనూ, నాగరికతలనూ ఆధిపత్య కులాలు వెనక్కి 
నెట్టాయి. బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతుల నిర్జాక్షిణ్య ఆధిపత్య విధానాలు - ఇతర కులాల 
సంస్కృతినీ, నాగరికతా మూలాలనీ సర్వనాశనం చేశాయి. బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతీ, 
నాగరికతలే అన్నింటికంటే గొప్పవైనట్టు భ్రమించేలా చేశాయి. చివరకు బ్రాహ్మణీయ 
ఉత్పత్తి వ్యతిరేక సంస్కృతిని ఉత్పత్తి వర్ణాలు సైతం ఆమోదించేట్టు చేశాయి. అంతేకాదు 
వారిదే సర్వోత్కృష్టమైన సంస్కృతనీ, అదే ఏకైక చారిత్రక వాస్తవమనీ నమ్మేట్టు చేశాయి. 
బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతి ఈవిధంగా విస్తృతమవడం వల్ల మానవ సృజనాత్మకతా మూలాలు 
చాలావరకు వెలుగులోకి రాకుండా, అజ్ఞాతంగా వుండిపోయాయి. ఇదంతా ఉద్దేశ 
పూర్వకంగానే జరిగింది. అయితే ఆదివాసీ సంస్కృతిని జాగ్రత్తగా గమనిస్తే మానవ 
సృజనాత్మకత తాలూకు తొలినాళ్ల చిహ్నాలనూ, జాడలనూ అది ఇప్పటికీ తనలో 
పదిలపరచుకుని వున్నట్టు స్పష్టమవుతుంది. 


పేర్లూ, సంస్కృతీ 

అన్ని సంస్కృతులూ వాటికి సంబంధించిన సమాజాల, వ్యక్తుల పేర్ల మీద భాషాపరంగా 
రూపొందించ బడ్డవే. సంస్కృతీ నియమాలు కూడా ఆహారపు అలవాట్లపైనా, దుస్తులపైనా 
ఆధారపడి ఏర్పడ్డాయి. ఈ అంశాలన్నింటిలోనూ ఆదివాసీలు ఆదిమ మానవ జ్ఞాన 
పద్ధతులనే అనుసరిస్తారు. మన జ్ఞాన వ్యవస్థలకు అదే ్రాతిపదికతను సమకూర్చింది. 
ఆదివాసీలందరికీ గోండ్లు, కోయలు, కొండరెడ్లు, చెంచులు, నాయకపోళ్లు, లంబాడాలు 
వంటి సొంత సామాజిక పేర్లుంటాయి. వాళ్లలో ఎవరూ గిరిజనులుగా లేదా వనవాసీలుగా 
గుర్తించబడాలని కోరుకోరు. ఆ పేర్లు తమకు ప్రతిబంధకంగా మారతాయని వారు 
భావిస్తారు. అందుకే తమను గోండులు, కోయలు, లంబాడాలు వంటి నిర్దిష్టమైన పేర్లతోనే 
సంబోధించాలని కోరుకుంటారు. వాళ్లని వనవాసీలుగా అభివర్ణించడమనేది మాల, 
మాదిగలను (దళితులను) “హరిజనులు”గా సంబోధించడం లాంటిదే. ఆ పిలుపు వారికి 
చిరాకును కలిగిస్తుంది. ఆ ప్రతికూల ముద్రకు వ్యతిరేకంగా తిరగబడటం వారిలోని 
రాజకీయ, జాతీయవాద ఆకాంక్షకు సంకేతం. ఈ వర్గాలవారు నేడు హిందూ కుల 
ఆధిపత్యాన్ని ఎదిరిస్తున్నారు. భాష మతం, సంస్కృతులకు సంబంధించిన పదావళిలో 
చోటు సంపాదించుకుని తమదైన సాంస్కృతిక గుర్తింపును పొందాలని కోరుకుంటున్నారు. 
బ్రాహ్మణీయ రచయితలు తమ సంస్కృతీ వైభవాన్నీ గొప్పదనాన్నీ చాటుకునేందుకు 
లెక్కలేనన్ని పుస్తకాలు రాసుకున్నారు. అయితే కొందర్ని వనవాసీలనీ లేదా గిరిజనులనీ 
పిలవడం ఎంత అవమానకరంగా వుంటుందో వారు గ్రహించాలి. ఈ వైనాన్ని ఒక 
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ఆదివాసీ ఇలా ఒక్క ముక్కలో చెప్పాడు: “గొర్రెలకు బతికే హక్కులేదు కాబట్టే వాటిని 
మేం చంపుతున్నాం అంటాయి తోడేళ్లు”. బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతి కూడా ఇతర 
సంస్కృతులనూ, నాగరికతలనూ పనికిమాలినవి అనుకుంటుంది. అట్లాంటి వాటి గురించి 
రాయడం, ప్రస్తావించడం వృధా అని భావిస్తుంది. ఆవిధంగానే అది ఇతర సంస్కృతులను 
నాశనం చేసింది. ఇతర సంస్కృతులకు తమ చరిత్ర, సామాజిక స్థితిగతుల గురించి 
చెప్పుకునే అవకాశం లేకుండాచేసి బ్రాహ్మణ సంస్కృతి వాటిని అణిచేసింది. ఏ సంస్కృతైనా 
తన చరిత్రనూ, తన సామాజిక ఉనికినీ కాపాడుకున్నప్పుడే అభివృద్ధిచెందడంగానీ, 
పరిణామంచెందడం గానీ జరుగుతుంది. 

బ్రాహ్మణీయ పండితవర్గం ఆదివాసీ సమాజాలను వాటి సొంత రూపంలో కాకుండా 
తమదైన బ్రాహ్మణత్వ దృక్పథంతో వ్యాఖ్యానించింది. ఆదివాసీ సమాజాలకు అనేక స్వీయ 
నిర్మాణ పద్ధతులున్నాయి. ఆదివాసీలకూ ప్రకృతికీ మధ్య పరస్పర పునరుజ్జీవ సంబంధం 
వుంది. ఒకటి మరొకదాన్ని నిరంతరం పునరుజ్జీవింపజేసుకుంటూ వుంటాయి. అయితే 
బ్రాహ్మణ పండితవర్గం మాత్రం అందర్నీ ఒకే గాటనగట్టి వారిపై వనవాసీలు (అటవీజనం) 
అన్న ముద్ర వేసింది. ఆదివాసీ కులాలకు ఏమాత్రం ఇష్టంలేని ఈ పదజాలాన్ని హిందూ 
సైద్ధాంతిక గ్రంథాలు ఎందుకు ఉపయోగించాయన్నది ప్రశ్న సొంత సాంస్కృతిక నిర్మాణం 
వున్న ఆదివాసీలను బ్రాహ్మణీయ మూసలో ఎందుకు చూపారు? 

ప్రతికూల అగ్రవర్ణ హిందూ పద్ధతిలో గిరిజన సమాజాలను వనవాసీలు, ఆదివాసీలు 
అంటూ వర్గీకరించారు. ఈ ప్రక్రియకు ఒక ముఖ్యమైన ఉదాహరణ చండాలురు. వీరు 
ఊరికి ఆ కొసన గుంపుగా నివసిస్తుంటే - ద్విజులు (బ్రాహ్మలు, కోమట్లు) ఊరికి ఈ కొసన 
నివసిస్తుంటారు. ఈవిధంగా కులాలను గుంపులుగా వర్గీకరించడం, వారికి పేర్లు 
పెట్టడంలోనే ద్విజుల ఆధిపత్య మూలాలున్నాయి. ఇతర్లకు పేర్లు పెట్టే అధికారం వున్నవాళ్లే 
సాంస్కృతిక, సామాజిక స్థితిగతులను నిర్దేశిస్తారు. ఉదాహరణకి గాంధీ ఈ ఆదివాసీ 
కులాలనన్నింటినీ ఒకే గాటన కట్టి “గిరిజనులు” (కొండజనం) అనే పేరు పెట్టాడు. 
ఆవిధంగా వాళ్లందరి సంస్కృతినీ, నాగరికతనూ ఒక ప్రత్యేక చట్రంలో ఇమిడ్చాడు. 
పేర్లు పెట్టడమనే చర్య ఒక సైద్ధాంతిక చర్య. ప్రతికూలమైన పేర్లను ఆమోదించడమనేది 
మౌనంగా బాధలను భరించడానికి సూచన. ఈ పేర్ల ప్రక్రియను తిప్పికొట్టడం, ఇతర్ల 
భాషనూ, గుర్తింపులనూ, నుడికారాన్నీ తిరస్కరించడం, తమవైన కొత్త పేర్లనూ, పదావళినీ, 
భాషనూ, గుర్తింపులనూ స్వీకరించడం వంటి చర్యల ద్వారా తిరుగుబాటు మొదలవుతుంది. 
అది తమను అణిచివేస్తూ వచ్చిన వారి నిర్మాణాలను సవాలు చేస్తుంది. 
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ద్విజులు మాత్రమే హిందువులు అని నమ్మడం, మిగతా శూద్రులను, చండాలురను, 
వనవాసీలను 'పరాయి” వాళ్లుగా (హిందూ మతం పరిథిలోనే సుమా) భావించడం ఒక 
చారిత్రక దివాళాకోరు ప్రక్రియ. ఆవిధంగా గిరిజనులను ఒక గుంపుగా విభజించడం 
ద్వారా వారి గుర్తింపునే లేకుండా చేశారు. కులతత్వ సంస్కృతులు రెండు పరస్పర 
విరుద్ధ భావనలతో అంటే సానుకూల-ప్రతికూల; ఉన్నత-నీచ అనే భావనలతో ఆధిపత్య 
అగ్రవర్ణ సిద్ధాంత పరిభాషలో నిర్మించబడ్డాయి. ఉన్నతం-నీచం; పవిత్రం-అపవిత్రం 
వంటి భావనలు ఆదివాసీలనూ, దళితబహుజనులనూ దారుణంగా దెబ్బతీశాయి. 
సరుకులనో, సంపదలనో దొంగిలించడం కంటే కూడా ఈ సాంస్కృతిక దోపిడీ చాలా 
దుర్మార్గమైనది. నిరంకుశ పెత్తందారీ శక్తులే ప్రజల చరిత్రలనూ, సంస్కృతులనూ, 
నాగరికతలనూ దొంగిలించాయి. దాని ప్రభావం ఈ కులాలన్నింటిమీదా తీవ్రంగా వుంది. 
ఈ కులాలన్నీ దీర్భ కాలంగా విషపరిణామాలను ఎదుర్కొంటూ అనేక ఇబ్బందులు పడవలసి 
వస్తోంది. ఈ చారిత్రక అణిచివేతకు అనేక ఆదివాసీ సమాజాలు బలైపోయాయి. 


ఆదివాసీ వ్యక్తిత్వం 
గిరిజనులు లేదా ఆదివాసీలు తమ సొంత సంస్కృతి, ఉత్పాదకత, సృజనాత్మకతల గురించి 
ఏమనుకుంటారు? మైదాన ప్రాంత ప్రజలకు వాళ్లు తమ ఉత్పాదక, సృజనాత్మక, జ్ఞాన 
వ్యవస్థల గురించి బోధిస్తారా? లేక మహా నాగరికులమని భావించే హిందువుల నుంచి 
తామే పాఠాలు చెప్పించుకుంటారా? వీరిలో నేర్చే వాళ్లెవరు, నేర్చుకునేవాళ్లెవరు? వీరిలో 
ఎవరు ఎక్కువ మానవత్వం వున్నవాళ్లు, ఎవరు తక్కువ మానవత్వం వున్నవాళ్లు? ఈ 
ప్రశ్నలకు జవాబులు వెతకడంద్వారా భారత సమాజాన్ని అర్థం చేసుకునేందుకు 
ప్రయత్నిద్దాం. ఆదివాసీ సమాజాలతో పాటు గ్రామాల్లో, పట్టణాల్లో, నగరాల్లో వుండే 
వివిధ ఇతర కులాలను ఒక క్రమ పద్ధతిలో విశ్లేషిద్దాం. 

మన తొలి అడుగే కొంచెం ఇబ్బందిగా వుంటుంది. ఎందుకంటే ఒక మ్యాప్‌ గానీ, 
నలుగురు నడిచిన తోవగానీ లేకుండా ముందుకు సాగాలి. గతంలో అలాంటి ప్రయత్నాలు 
చేయకుండా అడ్డుకున్నారు. చరిత్రను రాసే పరికరాలనన్నింటినీ బ్రాహ్మణులు కొల్లగొట్టారు. 
ఆ పరికరాలను తిరిగి స్వాధీనం చేసుకునేందుకు ప్రయత్నించాల్సిన అవసరం వుంది. 

ఆదివాసీల సామాజిక, ఆర్థిక స్థితిగతులనూ, సాంస్కృతిక పద్ధతులనూ కూలంకషంగా 
పరిశీలిస్తే - మిగతా సమాజానికి “జీవన సారాన్ని” బోధించింది వారేనన్న సంగతి 

వుతుంది. కాబట్టీ ఆదివాసీలను మనం ఆది “గురువులు”గా పరిగణించాలి. మన 
సంస్కృతికీ, నాగరికతకీ పునాదులు వేసింది ఆదివాసీలే. బతికేందుకు మనం ఏం తినాలో, 
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ఏం తాగాలో మొట్టమొదట చెప్పింది వాళ్లే. మనుషులు కేవలం తిండి మీదనే ఆధారపడి 
బతకరు అన్నది నిజమే కావచ్చు. కానీ, తిండి లేకుండా మనిషి బతకలేడు అన్న మాట 
కూడా నిజమే కదా. నేటికీ మన పౌర సమాజం ఆదివాసీలకు ఎలాంటి ప్రతిఫలాన్నీ 
ఇవ్వకుండానే వారి అనేక సాంస్కృతిక పద్ధతులను సొంతం చేసుకుంటోంది. ఆదివాసీ 
సమాజాల నుంచి నేర్చుకున్న విషయాలకు కనీసం కృతజ్ఞతలు కూడా చెప్పడంలేదు. 
వారికి అట్లా కృతజ్ఞతలు చెప్పడం కూడా అనాగరికం అని భావిస్తోంది పౌర సమాజం. 

అన్ని సంస్కృతులూ ప్రజల పాకశాస్త్ర సంస్కృతి నుంచే ఆవిర్భవిస్తాయి. కానీ 
బ్రాహ్మణులు మాత్రం తిండి అనేది కేవలం తినడానికి, ఆనందించడానికి, బతకడానికే 
కాబట్టి దాని గురించి చర్చలూ, వాదోపవాదాలూ చేయవద్దనీ, ముఖ్యంగా రాయవద్దనీ 
ఉపదేశిస్తారు. ఈవిధంగా బ్రాహ్మణిజం మోసంతో, అబద్దాలతో కూడిన అధికార పరిధిని 


సృష్టించింది. 

ఆహార సంస్కృతి 

మాంసాహారులూ, శాకాహారులూ, పంది మాంసం, గొడ్డు మాంసం తినేవాళ్లూ ఈ అందరి 
ఆహార సంస్కృతిని కనుగొన్నదీ, పరిరక్షించిందీ, ప్రామాణీకరించిందీ ఆదివాసీలే. 
గోండులూ, కోయలూ, చెంచులూ రకరకాల మాంసాలనూ, పక్షులనూ, ఆకులలములనూ 
తింటారు. మేక, దుప్పి, పంది, ఎద్దు, ఆవు, గేదె వంటి జంతువుల మాంసాలతోపాటు 
మనం తినతగనివిగా భావించే అనేక రకాల అడవి జంతువుల మాంసాలనూ వాళ్లు 
తింటారు. ఆకులలముల విషయంలోనూ అంతే. మైదాన ప్రాంతాల జనం ఎన్నడూ 
రుచైనా చూడని వాటిని ఎన్నింటినో వారు తింటారు. ఈవిధంగా ప్రజల ఆహారపు 
రుచులు సామాజికంగా ఏర్పడతాయి. 


శాకాహారమే అతి “పవిత్ర మైన ఆహారంగా బ్రాహ్మణ సమాజం ప్రచారం చేస్తుంది. 
శాకాహార రుచుల గురించే వారు రాస్తారు. శాకాహారామే స్వచ్చమైన ఆహారంగా ఆకాశానికి 
ఎత్తుతారు అదేసమయంలో ఆదివాసీల ఆహార సంస్కృతిని అనాగరిగమైనదిగా విమర్శిస్తారు. 
ఆదివాసీలు తమ గుర్తింపును కోల్పోయింది ఇక్కడే. నిజానికి మైదాన ప్రాంతాలలో నివసించే 
ప్రజలకు ఆదివాసీలు అందించిన అనేక రకాల ఆహార రుచుల తాలూకు చారిత్రక్ర 
ప్రక్రియను పౌర సమాజం గుర్తించలేకపోయింది. ఏ వ్యక్తి అయినా మాంసాహారాన్ని 
విసర్దిస్తే సామాజిక పరిభాషలో అతణ్ని “సంస్కరించబడిన” వ్యక్తిగా అభివర్ణిస్తారు మన 
విద్యావేత్తలు. అదే ఒక బ్రాహ్మణుడు మాంసం తినడం మొదలుపెడితే అతణ్ని “గిరిజనీ 
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కరించబడిన” వ్యక్తిగా మాత్రం చస్తే పరిగణించరు. కావాలంటే అతను “పాశ్చాత్యీకరణకు” 
గురైనట్టు పేర్కొంటారు. 

గొర్రె, మేక, కోళ్ల మాంసాల రుచులను తొలుత మనకు పరిచయం చేసిందీ, 
ప్రామాజీకరించిందీ ఆదివాసీలే అన్న సత్యాన్ని మనలో చాలా మంది గుర్తించరు. మనకు 
తెలియని రకరకాల మాంసాల రుచులను ఆదివాసీలు మనకు పరిచయం చెయ్యడమనే 
ప్రక్రియ ఇప్పటికీ ఇంకా కొనసాగుతూనే వుంది. నా చిన్నతనంలో ఒకసారి కొందరు 
'నాయకపోళ్లు' (ఆదివాసీలు) మా ఊరికి ఉడుమును తీసుకొచ్చిన సంఘటన నాకు ఇంకా 
గుర్తుంది. ఉడుము చూడ్డానికి ఒక పెద్ద బల్లి ఆకారంలో వుంటుంది. కురుమోళ్లు దానిని 
పోటీపడి కొనుక్కున్నారు. మా వాళ్లు దానికి తగిన ధర చెల్లించి ఇంటికి తెచ్చారు. ఉడుము 
తలనూ తోకనూ కలిపి కట్టిన తాడును తెంపి, దానిని కోసి, చర్మం వొలిచి చక్కగా 
వండారు. అయితే దాని బల్లి ఆకారం కారణంగా ఆ మాంసం తినాలంటే నాకు మొదట 
అయిష్టంగా అనిపించింది. అయితే, మామూలు మాంసం కంటే ఉడుము మాంసం 
ఎంతో రుచిగా వుంటుందని పెద్దవాళ్లు నచ్చ చెప్పడంతో బలవంతంగా ఒక ముక్క రుచి 
చూశాను. వాళ్లు చెప్పింది నిజమే. ఉడుము మాంసం చాలా రుచిగా వుంది. మా ఇరుగు 
పొరుగు ఊళ్లల్లో కూడా నాయకపోళ్లు ఉడుము మాంసం గొప్పదనం గురించి వివరించి 
అనేకమందితో తినిపించినట్టు నాకు ఆ తరువాత తెలిసింది. 


ఒక తినుబండారం నాలికకు ఎంత రుచిగా వుంటుందో, శరీరానికి ఎంత 
ఉపయోగకరంగా వుంటుందో, దానిలోని ఆహార విలువలేమిటో పై వివరణ ద్వారా 
స్పష్టమవుతోంది. కొన్ని రకాల జబ్బులకు ఉడుము మాంసం దివ్యమైన జెషధంలా 
పనిచేస్తుందని చెప్పడానికి ఆదివాసీలు ప్రయత్నించారు. అయితే మైదాన ప్రాంత ప్రజలు 
వారి మాటలను అంత సులువుగా విశ్వసించలేదు. ఏదిఏమైనా ఆధునిక వైద్య సౌకర్యాలు 
ఏమాత్రం అందుబాటులోలేని స్థితిలో కూడా ఆదివాసీలు మనుగడ సాగించగలుగు 
తున్నారంటే అందుకు ప్రధాన కారణం వారి ఆహార సంస్కృతే. ఈ ఆహార రుచులు 
ఒకరి నుంచి మరొకరికి నెమ్మదిగా దీర్ణకాలికంగా విస్తరించే ప్రక్రియ. ఆదివాసీలు వాటి 
గురించి ఇతర్లకు చాలా ఓపికగా వివరిస్తుంటారు. మైదాన ప్రాంత ప్రజలు క్రమంగా 
వాటిని అలవరచుకుని చివరికి అవన్నీ తమవేనని చాటుకుంటారు. 


చాలామంది ఆదివాసీలు కోతి మాంసాన్ని తినరు. కోతి కంటే పెద్దగా వుండే 
కొండెంగ మాంసాన్ని మాత్రం ఇష్టంగా తింటారు. కొండెంగల నోళ్లు నల్లగా వుంటాయి. 
ఆదివాసీలు వాటి మాంసాన్ని తినడం మొదలుపెట్టాక క్రమంగా ఆ చుట్టు పక్కల మైదాన 
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ప్రాంత ప్రజలు కూడా వారిని అనుసరించారు. ఒక కొత్త జంతువు మాంసాన్ని రుచి 
చూసే, దాని ప్రభావం తెలుసుకునే ముందు ఆదివాసీలు ఆ జంతువులను చాలా రోజులు 
పరిశీలిస్తారు, ప్రయోగాలు చేస్తారు. ఆ జంతువుల ఆహారపు అలవాట్లనూ, ఆహారపు 
వ్యవస్థలనూ అధ్యయనం చేస్తారు. 

ఆదివాసీల మాదిరిగా, ఈనాటి ఆధునిక పట్టణప్రాంత సమాజం వివిధ రకాల 
మాంసాలపై ప్రయోగాలు చేసి, కొత్త వాటిని కనుక్కొని, ప్రామాణీకరించి, పాత వాటిని 
విసర్జించగలిగే స్థితిలో లేదు. మహా అయితే పాత ఆహార పదార్థాలలో కొన్నింటిని కలగలిపి 
కొత్త రుచులను సృష్టిస్తుంది. అయితే అలాంటి పైపై మార్పులు ప్రాచీన భారతీయులు 
లేదా ఇతర ఆహార వ్యవస్థలు కనుగొన్న వాటితో సమానమైనవని చెప్పలేం. వీటికి ప్రాచీన 
ఆహార పదార్థాల కున్న ప్రాథమిక విలువ వుండదు. అయినప్పటికీ బ్రాహ్మణిజం తిమ్మిని 
బమ్మిచేసి గొప్పలు చెప్పుకుంటుంది. 

బ్రాహ్మణిజం ఒకరకంగా అత్యంత ప్రమాదకరమైన ఆలోచనా ధోరణి. ప్రజలు 
తమను తాము కించపరచుకునే పరిస్థితిని కల్పించి భారతదేశపు “మాంసాహార సంస్కృతి”నే 
నాశనం చేసింది. మాంసాహారం ఇంకా తింటున్నవాళ్లంతా తమను తాము “సంస్కార 
హీనులు”గా భావించుకునేట్టు చేసింది. మనకు కేవలం మాంసాహార సంస్కృతినే కాదు 
శాఖాహార సంస్కృతిని అందించింది కూడా భారతీయ ఆదివాసీలే. ఆఫ్రికా నాగరికతను 
యావత్‌ మానవాళికి “మాతృ నాగరికత”గా పేర్కొంటుంటారు. అదేకోణంలో మానవ 
ఆహార సంస్కృతికి ఆదివాసీలే “మాతృమూర్తులు” అని చెప్పవచ్చు. ఆహార సంస్కృతికి 
భారతీయ ఆదివాసీలు తమదైన తరహా స్వతంత్ర సేవలు అందించారు. వైవిధ్యం, రుచి, 
ఆరోగ్యంతో కూడిన వారి కృషి భారతీయ వ్యక్తిత్వ వికాసానికి ఎంతగానో దోహదం 
చేసింది. 


తినడానికి పనికొచ్చే ఎన్నో రకాల దుంపలూ, పళ్ల గురించి ఆదివాసీలకు బాగా 
తెలుసు. వాటిలో ఎన్నో పోషక విలువలు వున్నాయి. ఇవాళ మనం ఇష్టంగా తింటున్న 
దుంపలూ, పళ్లూ, కూరగాయలూ, మన చారిత్రాత్మక ఆహార సంస్కృతీ అన్నీ ఆదివాసీలు 
పెట్టిన భిక్షే ఆదివాసీ సమాజం నుంచి మనకు సంక్రమించిన వారసత్వ ఆహార సంపదలో 
అదో భాగం. చిన్నప్పుడు నేను మా ఊరు పక్కనే వున్న అడవిలో దొరికే ఎన్నో రకాల 
దుంపలు, పళ్లు తిన్నాను. ఏ పళ్లు, దుంపలు, ఆకులలములు తినొచ్చో ఏవి తినకూడదో 
ఊళ్లోవాళ్లు చెప్పేవారు. కాగా ఏ చెట్టుకు ఏ జెషధ గుణాలున్నాయో ఆదివాసీలు మాత్రమే 
అనుభవపూర్వకంగా వివరించేవారు. ఆదివాసీలు మొదట గొర్రెల కాపర్లకు చెబితే, గొర్రెల 
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కాపర్లు ఆ తరువాత ఊళ్లోని వాళ్లకు చెప్పేవారు. తరతరాలుగా ఈ ప్రక్రియ సాగుతూ 
వచ్చింది. ఉదాహరణకి పరికి పళ్లు, తునికి పళ్లు తినొచ్చని చాలామందికి తెలియదు. 
తునికి పళ్లు ఆదివాసీలకు ప్రధానమైన ఆహారం. తునికి పళ్లలో ఎన్నో పోషక 
విలువలున్నాయి. వాటిని నిల్వ కూడా చేసుకోవచ్చు అవి వేసవికాలంలోనే దొరుకుతాయి. 
కోయవాళ్లు వాటిని పెద్ద ఎత్తున సేకరిస్తారు. తాజా పళ్లు చాలా రుచిగా వుంటాయి. 
వాటిని ఎండబెట్టి గుమ్ముల్లో నిల్వ చేస్తారు. అట్లా నిల్వచేసిన తునికి పళ్లను వర్షాకాలంలో 
వాడుకుంటారు. అవి ఎంతో శక్తినిస్తాయి. అదేవిధంగా పరికి పళ్లు వగరుగా-తియ్యగా 
వుంటాయి. వాటిని కూడా తాజాగా తినొచ్చు, ఎండిన తరువాత నిల్వ చేసుకుని కూడా 
తినొచ్చు. 


మనం పచ్చిగా లేదా ఉడకబెట్టి తినే కంద వగరుగా, తియ్యగా వుంటుంది. దానిని 
మొదట కనుగొన్నది కూడా ఆదివాసీలే. కోయలు, నాయకపోళ్లు, చెంచులు నివసించే 
చోట యెల్లేరుగడ్డ అనే దుంప ఎక్కువగా దొరుకుతుంది. నల్లగా, దళసరి పొట్టుతో వుండే 
ఆ దుంప రుచి అద్భుతంగా వుంటుంది. సన్నని మంటమీద కాల్చినప్పుడు దానిలోపలి 
గుజ్జు తెల్లరంగులోకి మారుతుంది. అది సులువుగా జీర్ణమవుతుంది. ఆదివాసీలు ఆ దుంప 
రుచి, పోషక విలువల గురించి తరచూ చెప్పడం వల్ల చుట్టుపక్కలి గ్రామాల్లో కూడా 
దానికి మంచి డిమాండ్‌ ఏర్పడింది. అయితే దూరంగా పట్టణ ప్రాంతాల్లో వుండేవారెవరూ 
యెల్లేరుగడ్డను పట్టించుకోకపోవచ్చు. ఎందుకంటే వారికి దాని రుచి, పోషక విలువలు 
తెలియవు కదా. 


పట్టణ ప్రాంతంలోని విశ్వవిద్యాలయంలో, కార్యాలయంలో, లేదా దేవాలయంలో 
కూర్చున్న బ్రాహ్మణుడికి మెల్లేరుగడ్డ రుచి, పోషకవిలువ తెలిసే అవకాశం లేదు. అందువల్ల 
విశ్వవిద్యాలయంలోని (బ్రాహ్మడు “అదొక నిరర్థకమైన ఆహారం”గా తీర్మానిస్తాడు. 
సచివాలయంలో పనిచేసే బ్రాహ్మడు “కావున ఇట్టి దుంపను రైతులు పండించుట వలన 
ఎట్టి ప్రయోజనమూ వుండదు” అంటూ నోట్‌ రాసేస్తాడు. అట్లాగే దేవాలయంలో తిష్టవేసిన 
పూజారి “ఇది పవిత్రమైన ఆహారం కానేరదు” ఆని ప్రబోధిస్తాడు. ఈవిధంగా వాళ్లు 
భారతదేశపు గొప్ప ఆహార వారసత్వాన్ని నాశనం చేస్తారు. 

ఆదివాసీ ప్రజానీకానికి కరువు కాటకాలొచ్చినప్పుడు తమ ప్రాణాలు కాపాడు 
కునేందుకు తినదగ్గ అనేక అరుదైన దుంపల గురించిన అవగాహన కూడా వుంటుంది. 
కొన్ని రకాల విషపూరితమైన దుంపల్ని కూడా ఒకటిరెండుసార్లు బాగా ఉడక బెడితే 
వాటిలోని విష లక్షణాలు పోతాయి. ఆదిలాబాద్‌ లోని గోండులు కరువు రోజుల్లో ఇట్లాంటి 
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వాటి ద్వారానే తమ ప్రాణాలు కాపాడుకుంటారు. ఇట్లాంటి అనేక దుంపల గురించిన 
పరిజ్ఞానం ఆదివాసీలకు పుష్కలంగా వుంటుంది. 

చాలామంది నాగరికులైన పాశ్చాత్యులు నూనెలు, మసాలాలు దట్టించి చేసే 
వంటకాలను అనాగరికమైన వంటకాలుగా భావిస్తారు. ఒక సమాజం నాగరికమైనవిగా 
భావించే ఆహార పదార్థాలు మరో సమాజానికి అనాగరికమైనవిగా కనిపిస్తాయి. అంటే 
నాగరికత తాలూకు నిర్వచనం ఒక సమాజానికీ మరో సమాజానికీ మధ్య, ఒక దేశానికీ 
మరో దేశానికీ మధ్య మారుతూ వుంటుందన్నమాట. భారత దేశంలో కులాలను బట్టి 
ఆహార సంస్కృతి రూపుదిద్దుకుంటుంది. కులాలు ఆహార సంస్కృతిని ముక్కలు ముక్కలుగా 
చీల్చాయి. ఈరకమైన విభజనల వల్ల మనం ఆనేక రకాల ఆహారాలను కోల్పోవాల్సి 
వచ్చింది. ఉదాహరణకి బ్రాహ్మణ వాతావరణం కారణంగా “మాంసాహార సంస్కృతి” లో 
ఎన్నో తిన తగిన పురుగులకు చోటు లభించకుండా పోయింది. 


మన ఆహార సంస్కృతిలో అంతర్భాగమై వుండాల్సిన తినతగ్గ పురుగులు ఎన్నో 
వున్నాయి. ఉదాహరణకి ఆదివాసీలూ, మైదాన ప్రాంత దళితబహుజనులూ ఇష్టంగా 
తినే పురుగుల్లో ఉసిళ్లు ముఖ్యమైనవి. అవి చిన్న మట్టిగుట్టల మీది పుట్టల్లో వుంటాయి. 
వర్షాలు పడ్డప్పుడు వాటి సంతతి విపరీతంగా పెరుగుతుంది. ఆదివాసీలు ఉసిళ్లని కుండల్లో 
పడతారు. కొన్ని గంటల్లోనే అవి చచ్చిపోతాయి. ఆ తరువాత వాటిని వేయించి తింటారు. 
ఉసిళ్లను తేనెలూరే ఇప్పపూలతో కలిపి తింటే మరింత రుచిగా వుంటాయి. చాలా ఆదివాసీ 
సమాజాల్లో అతిథులకు వేయించిన ఉసిళ్లూ, ఎండు ఇప్పపూలూ కలిపి వడ్డించడం గొప్ప 
మర్యాదగా భావిస్తారు. మైదాన ప్రాంతాల్లో కూడా చాలా మంది ఉసిళ్లను తినడం 
సర్వసాధారణం. అయితే బ్రాహ్మలూ, కోమట్లూ మాత్రం వాటిని తినరు. ఇట్లా పురుగులు 
తినేవాళ్లని వాళ్లు అనాగరికులు అనుకుంటారు. కానీ ఆదివాసీలు కేవలం ఉసిళ్లను మాత్రమే 
తినతగ్గ పురుగులుగా ఎందుకు ఎంచుకున్నారో తెలుసా? వర్షాకాలంలో వాటిని తింటే 
ఎంతో శక్తి వస్తుందని కనిపెట్టారు కాబట్టి. ఉసిళ్లు కేవలం వర్షాకాలంలోనే దొరుకుతాయి. 
వర్షాకాలంలో నేల బురదగా వుంటుంది, గడ్డీగాదం విపరీతంగా పెరుగుతుంది 
వేటకు వెళ్లాలంటే చాలా కష్టంగా వుంటుంది. గుబురుగా పెరిగిన గడ్డీగాదంలో ఎప్పుడూ 
దొరికే జంతువులు సైతం సులువుగా తప్పించుకుపోతుంటాయి. అట్లాగే వర్షాకాలంలో 
అక్కడక్కడా దుంపలు దొరుకుతాయి కానీ పళ్లు మాత్రం అసలే దొరకవు. ఈ నేపథ్యంలో 
ఆదివాసీలు ఉసిళ్లనూ, ఇప్పపూలనూ కలిపి తినడం శక్తిదాయకం అని కనిపెట్టారు. 
అలా కనుగొనడం అనాగరికం కానే కాదు. ప్రతికూల పరిస్థితుల్లో ఆహార సంస్కృతిని 
పొందించుకునే కృషిలో భాగమది. 


క్ష పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


జంతువుల పవిత్రత 
ఆవులనూ, ఎద్దులనూ భారతదేశంలోని ఏ ఆదివాసీ జాతీ పవిత్రమైనవిగా భావించదు. 
ఇటీవలి వరకూ ఆదివాసీ ప్రాంతాలలో వ్యవసాయ పనులకు అసలు పశువులను 
వినియోగించేవారే కాదు. ఆదివాసీ ప్రాంతాలలో నీటి బర్రెకు పెద్దగా ప్రాముఖ్యత లేదు. 
ఆవులూ, ఎద్దులూ, బర్రెలను ప్రధానంగా ఆహారం కోసమే ఉపయోగిస్తారు. ఈవిధంగా 
షెడ్యూల్డ్‌ కులాల వారికీ గోమాంసం తినే ఆదివాసీలకూ మధ్య దగ్గరి సంబంధం వుంది. 
గొర్రె, మేక, కుందేలు, నెమలి ఇంకా అనేక రకాల జంతువులు ఆదివాసీల ఆహార 
జాబితాలో వున్నాయి. ఆదివాసీలు అమితంగా ఇష్టపడేది గువ్వ మాంసం. అది కొన్ని 
మొండి వ్యాధులను నయం చేస్తుందని కూడా వాళ్లు నమ్ముతారు. గువ్వ మాసం, దానిలోని 
పోషక విలువల గురించి గ్రామాల్లో ఎన్నో కథలు ప్రచారంలో వున్నాయి. కొన్ని పక్షుల 
మాంసానికి వైద్యపరమైన విలువ వున్నట్టు ఆదివాసీ సమాజాలకు తెలుసు. గువ్వ మాంసం 
కూడా అట్లాంటి వాటిలో ఒకటి. తెలుగు మాట్లాడే ప్రాంతాల ఆదివాసీలు చమురు కాకి 
మాంసానికి గొప్ప జెషధ గుణాలున్నట్టు నమ్ముతారు. ఈవిధంగా పక్షుల మాంసానికి 
వైద్యపరమైన విలువ వుందన్న విషయాన్ని ఆదివాసీలే కనుగొన్నారు. ఆ తరువాత వారి 
ద్వారా సమీప గ్రామాల ప్రజలు తెలుసుకున్నారు. 

పౌర సమాజంలో కూడా కొన్ని పక్షుల మాంసానికి వున్న వైద్యపరమైన లక్షణాల 
గురించి కొందరికి తెలుసు. ఉదాహరణకి చమురు కాకి మాంసాన్ని మూర్భ రోగులకు 
వైద్యపరంగా వినియోగిస్తారు. నిమ్న కులాలకు చెందిన వైద్య వృత్తి చేసే వాళ్లు చమురు 
కాకి మాంసాన్ని ఎన్నో వ్యాధులకు సూచిస్తుంటారు. అయితే బ్రాహ్మణిజం ఈవిధమైన 
ఆహార విలువలను ఖండిస్తూ, కేవలం శాకాహారమే సమాజానికి మంచిదంటూ ఆధిపత్య 
ధోరణితో ప్రచారం చేస్తూ వచ్చింది. శాకాహారం వ్యక్తిగత ఎంపికకు పరిమితం కాకుండా 
సాంస్కృతిని నియంత్రిస్తూ ఆదివాసీలలోని హేతుబద్ధ వ్యక్తిత్వాన్నే నిర్మూలించింది. 


శాకాహారం, దుంపలు, పళ్లు మొదలైన వాటి గురించిన జ్ఞానం ఆదివాసీలకు 
లేదని కాదు. వారు పోషక శక్తిని, రుచిని దృష్టిలో పెట్టుకునే తమ ఆహారంలో మాంసానికి 
ఎక్కువ ప్రాధాన్యతను యిచ్చారు. శాకాహార ఆధిక్యత కేవలం ఒక భ్రమ మాత్రమే. 
శాకాహార బెన్నత్యం గురించి విపరీతంగా ప్రచారం చేయడం, మాంసాహార వినియోగాన్ని 
ఖండించడం ద్వారా బ్రాహ్మణిజం భారతదేశ ఆరోగ్యాన్ని నాశనం చేసింది. బ్రాహ్మణిజం, 
గాంధీయిజం చేసిన ప్రచారం మూలంగానే భారత సమాజం క్రమేణా శాఖాహారం వైపు 
మొగ్గు చూపింది. ఆ ప్రచారమే జాతి సాధారణ ఆరోగ్యాన్ని దెబ్బతీసింది. 
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శాకాహార ఉద్దేశం 

కూరగాయలూ, ఆకుకూరల పట్ల ఆదివాసీలకు పెద్దగా ఆసక్తి వుండదు. దీనర్ధం వాళ్లకి 
కూరగాయల రుచే తెలియదని కాదు. కాకపోతే, ఈనాటి మైదాన ప్రాంత వాసులకు 
తెలిసినన్ని రకాల కూరగాయలు మాత్రం వాళ్లకు తెలియకపోవచ్చు. ఎందుకంటే 
ఈ కూరగాయల్లో చాలారకాలు సంకరజాతికి చెందినవి. ఆదివాసీయేతర సమాజం తన 
జ్ఞానాన్ని ఎన్నడూ ఆదివాసీలతో పంచుకోలేదు. ఆదివాసీలకూ, ఆదివాసీయేతరులకూ 
మధ్య సానుకూల జ్ఞాన మార్పిడి అనేది ఎప్పుడూ జరుగలేదు. మైదాన ప్రాంత కులాల 
ఆధిపత్య ధోరణి ఆదివాసీలను బలిపశువులను చేసింది. ఆదివాసీలు మైదాన ప్రాంతాలకు 
వలసవచ్చి పౌర సమాజంలో అందరితో కలిసి జీవితం సాగించాలనుకున్నా వారికి 
ఏ కులంలోనూ ప్రవేశించే అవకాశం లేదు. కుల వ్యవస్థలో ఆదివాసీయేతర ప్రాంతాలలో 
ఏ ఆదివాసీ జాతికైనా ఒక కొత్త కుల హోదా లభించడమనేది అసాధ్యం. ఈవిధంగా 
స్థిరపడని జాతులనన్నింటినీ చారిత్రకంగా అంటరానివాళ్ల గ్రూపులోకి చేరుస్తారు. ఈనాటి 
సమాజంలో కుల రిజర్వేషన్లు, ఇతర సబ్సిడీల మూలంగా ఏ గ్రూపైనా సరే ఇతర 
గ్రూపులో, కులంలో చేరేందుకు ఇష్టపడదు కూడా. 


కొన్ని రకాల ఆహార పదార్థాలు పవిత్రమైనవి, మరికొన్ని రక*ల ఆహార పదార్థాలు 
అపవిత్రమైనవి/రాక్షసమైనవి/దైవికమైనవి కాదు అని ఒక్క హిందూ మతం తప్ప ప్రపంచంలో 
మరే ఇతర మతమూ ప్రకటించదు. హిందూ దేవుళ్లూ, దేవతలూ కొన్ని ప్రత్యేక రకాల 
ఆహార పదార్థాలనే/వంటకాలనే ప్రీతిగా ఆరగిస్తారనే భావన వుంది. అట్లాంటి 'ప్రసాదాలిను 
తయారు చేయడం కేవలం (బ్రాహ్మణ కుటుంబాల గుత్తసాత్తు. శాకాహారం దైవికమైనదని 
సూత్రీకరించిన హిందూ సమాజం వివిధ పళ్లూ, దుంపలూ, ఆకులూ, తేనె మొదలైన 
వాటి గురించిన జ్ఞానాన్ని ఆదివాసీల నుంచే నేర్చుకుంది. కానీ తన సొంత జ్ఞానాన్ని 
వారితో పంచుకునేందుకు మాత్రం అది ప్రయత్నించలేదు. పౌర సమాజం, ఆదివాసీ 
సమాజంతో ఎప్పుడూ జ్ఞానాన్ని పంచుకోకపోవడం, జ్ఞాన మార్చిడి అనేది సదా ఏకపక్షంగా 
జరగడం ఆశ్చర్యాన్ని కలిగిస్తుంది. హిందూ సమాజం అనేక రకాల ఆహార పదార్థాల 
గురించి ఆదివాసీల నుంచి నేర్చుకుని ఆ తరువాత కొన్ని రకాల ఆహార పదార్థాలు 
పవిత్రమైనవి - మరికొన్ని రకాల ఆహార పదార్థాలు అపవిత్రమైనవి అని ఎందుకు 
తీర్మానించింది? హిందువుల ఈ ముఠాతత్వ ధోరణి కేవలం ఆహారానికే కాకుండా మద్యానికి 
కూడా వర్తిస్తుంది. 
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మద్యం - ఆధ్యాత్మికవాదం 

గోండ్లు, కోయలు, లంబాడాలు, కొండరెడ్లు తదితర ఆదివాసీల ఆహారపానీయాలు సహజ 
మైనవాటితోనూ, కృత్రిమంగా తయారైన వాటితోనూ వుంటాయి. ఆదివాసీ జ్ఞాన వ్యవస్థలో 
చెట్టు నుంచి మద్యం తీయడమనేది గొప్ప ప్రక్రియేమీ కాదు. పళ్లూ, దుంపలూ, తేనే 
సేకరించడం ఎలాటిదో ఇదీ అలాటి సర్వసాధారణమైన ప్రక్రియ. వారికి తాటికల్లు, 
ఈతకల్లు ముఖ్యమైన మద్యపానీయాలు. జీలుగు వృక్షాలు చూడ్డానికి తాటి చెట్లను పోలి 
వుంటాయి. అయితే అవి చాలా నాణ్యమైన కల్లును అందిస్తాయి. కొందరు ఆదివాసీలు 
వేప చెట్ల నుంచి కూడా నేర్పుగా కల్లును తీస్తారు. 


వేపచెట్ల నుంచి తీసే 'యాపకల్లు ఇతర మత్తుపానీయాల కంటే చాలా గొప్పది. 
అందులో ప్రాణరక్షక గుణాలున్నాయంటారు. అది గర్భిణీ స్త్రీలకు రోగనిరోధక శక్తిని 
పెంచి వారి ఆరోగ్యాన్ని కాపాడుతుంది. గర్భం ధరించిన తొలి రోజుల్లో స్త్రీలు యాపకల్లును 
ఒక టానిక్‌లాగా తీసుకుంటారు. చెట్ల నుంచి తీసే అన్నిరకాల కల్లుకు - అంటే తాటి 
కల్లు, ఈత కల్లు, జీలుగు కల్లు, యాప కల్లు మొదలైన వాటన్నింటికీ శరీరాన్ని 
పునరుత్తేజపరిచే శక్తి వుంది. జనం రోజంతా ఆహార సేకరణ, పశువులను కాయడం, 
వేటాడటం, చేపలు పట్టడం వంటి (శ్రమతో కూడిన పనులు చేసి అలసిపోతుంటారు. 
అలాంటప్పుడు కల్లు తాగితే వారికి అలసట పోయి కొత్త శక్తి వస్తుంది. ఆదివాసీలు 
పూవుల నుంచీ, చెట్ల బెరళ్ల నుంచీ కూడా ఘాటైన సారాయిని తయారుచేస్తారు. అట్లా 
తయారు చేసే అనేక రకాల సారాయిల్లో యిప్ప పూల నుంచి తయారుచేసే సారాకు 
మంచి మత్తుపానీయంగా పేరుంది. చెట్ల నుంచి తయారుచేసిన లేదా గీసిన పానీయాలు 
కేవలం మత్తు కొగకు మాత్రమే ఉద్దేశించినవి కాదు. అనుకూలంగా లేని వాతావరణాల్లో, 
ప్రతికూల ప్రదేశాల్లో తమ మనుగడను కాపాడుకునేందుకు, ఆహార సేకరణ కోసం 
మరింతగా పరిశ్రమించేందుకు, ప్రకృతి బీభత్సాలను ధైర్యంగా ఎదుర్కొనేందుకు 
ఉపయోగపడతాయని కల్లు, సారా వంటి మద్యపానీయాలను ఆదివాసీలే కనిపెట్టారు. 
మానవాళి ప్రయోజనం కోసం ఆదివాసీ సమాజాలు కనుగొన్న ఈ పానీయాలను ప్రపంచం 
లోని అత్యంత నాగరిక సమాజాలు ఆ తదనంతర కాలంలో రకరకాలుగా అభివృద్ధి 
పరిచాయి. పక్షులను చూసి విమానాలకు రూపకల్పన చేసినట్టే అన్ని రకాల ఆధునిక 
ఆహార పదార్థాలూ, పానీయాలూ ఆదివాసీలను చూసి అభివృద్ధిపరచబడినవే. మనకు 
ఈ చారిత్రక నిధిని అందించింది ఆదివాసీలే. హిందూమతం ఇతర ప్రపంచ ఆహార 
పదార్థాలను, ప్రత్యేకించి ఆదివాసీల చారిత్రక జ్ఞాన సంపదను కించ పరిచింది. వారి 
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చారిత్రక నిధిని ధ్వంసం చేసింది. ఆదివాసీల ఆధ్యాత్మిక జ్ఞానం ప్రజల తిండి, మద్యపాన 
అలవాట్ల విషయంలో జోక్యం చేసుకోలేదు. హిందూ ఆధ్యాత్మికత మాత్రం మద్యపాన 
సేవనాన్ని దైవ ధిక్కారంగా పేర్కొంది. హిందూ జాతీయవాదం మత్తు పానీయాల సేవనాన్ని 
రాక్షసుల అలవాటుగా తీర్మానించింది. బ్రాహ్మణీయ అలవాట్లే, ముఖ్యంగా గాంధేయ 
అలవాట్లే హిందూ దేవుళ్ల, దేవతల అలవాట్లకు ప్రతీకలుగా ప్రచారం చేసింది. మరోపక్క 
భారత ఆదివాసీలు అనుసరించే పద్ధతి ఆధ్యాత్మిక ధర్మానికే విరుద్ధమని ప్రచారం చేశారు. 
తాటికల్లు, ఈతకల్లు, జీలుగుకల్లు, యాపకల్లు అనేవి ప్రజల ఆధ్యాత్మిక జాతర్లలో 
అంతర్భాగాలు. తమ దేవుళ్లు కూడా ఇష్టపడతారనే విశ్వాసంతోనే ఆదివాసీలు తాగుతారు, 
తింటారు, ఆడతారు, పాడతారు. నిజానికి జాతీయోద్యమం కంటే ముందరి హిందూత్వ 
రచనల్లో ప్రస్తుత హిందూ దేవుళ్లనూ, దేవతలనూ 'సురులు'గా, సోమరసం తాగేవాళ్లుగా 
చిత్రించారు. అనేకమంది ప్రాచీన హిందూ దేవుళ్లు మద్యం సేవించేవారు. సుష్టుగా 
మాంసం ఆరగించేవారు. ఆ దేవుళ్ల జాడలన్నీ ఆదివాసీ ప్రజల ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతిలో 
కనిపిస్తాయి. హిందూ దేవతల తాలూకు ఆదివాసీ రూపు రేఖలను ఆ తదనంతర కాలంలో 
పునర్నిర్మించుకున్నారు. చివరికి ఇప్పుడు ఆ దేవతలంతా పక్కా శాకాహారులుగా, మద్యం 
మానేసినవారుగా మారిపోయారు. హిందూ జాతీయవాదం ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతిని రాక్షస 
సంస్కృతిగా, ప్రతికూల సంస్కృతిగా చిత్రించి, దాని అస్తిత్వాన్నే ధ్వంసం చేసింది. పుక్కిటి 
పురాణాలనే వాస్తవాలుగా నమ్మేట్టు చేసింది. 


పోడు ఉత్పత్తి - ఆదివాసీ సృజినాత్మకత 

తెలుగు దేశంలో గోదావరి నది - మైదాన ప్రాంతాలనూ, ఆదివాసీ వ్యవసాయిక జ్ఞాన 
వ్యవస్థలనూ రెండుగా చీల్చింది. గోదావరి నదికి ఒకపక్కనున్న మైదాన ప్రాంత ప్రజలు 
ట్రాక్టర్ల సహాయంతో వ్యవసాయం చేస్తుంటే, మరోపక్కనున్న ఆదివాసీ కొండరెడ్డు, 
కొండదొరలు పోడు వ్యవసాయం చేస్తుంటారు.(ఈమధ్య ఏమైనా మార్పు వచ్చిందేమో 
తెలియదు). గొడ్డలి, కొడవలి, నాగళ్ల వంటి వారి ఉత్పత్తి సాధనాలు ఇనుముతోనూ, 
కలపతోనూ తయారవుతాయి. పోడు ఉత్పత్తిలో ప్రధానంగా చేతులనే నైపుణ్యంతో 
ఉపయోగిస్తుంటారు. వాళ్ల చేతులను నేర్పుగా ఉపయోగించేందుకు వీలుగా ఈ పనిముట్లను 
తయారు చేసుకుంటారు. ఆదివాసీ ప్రాంతాలలో వ్యవసాయ పనులకు ఎడ్లు, ఆవులు, 
బర్రెలు వంటి జంతువులను ఉపయోగించడమనేది చాలా అరుదు. ఈమధ్యనే వారు 
ఎద్దులను వినియోగించడం మొదలుపెట్టారు. అంటే పొలం దున్నేందుకు జంతువుల 
శక్తిని ఉపయోగించే పరిజ్ఞానం వారికి ఈ మధ్యనే అలవడింది. అనేక శతాబ్దాల నుంచీ 
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వారు పోడు వ్యవసాయానికి కేవలం తమ భుజ శక్తిన్నే ఉపయోగిస్తూ వచ్చారు. వడ్రంగి 
తయారు చేసిన నాగలిని ఉపయోగించడమనేది ఆదివాసీ సమాజాల్లో కనిపించే తాజా 
పరిణామం. ఉత్పత్తి శక్తుల గురించి వారు నెమ్మదిగా తమంతట తామే తెలుసుకున్నారు. 
మైదాన ప్రాంతాలలోని ఏ పౌర సమాజమూ వారికి ఆ నైపుణ్యాలను నేర్చలేదు. ప్రకృతితో 
మానవాళికున్న సామూహిక పరస్పర సంబంధాలను బట్టే మానవ ఉత్పత్తి నైపుణ్యాలలో 
మార్పులూ, అభివృద్ధీ చోటుచేసుకున్నాయి. ఆదివాసీ దశలోని మానవ సమాజానికి మైదాన 
ప్రాంతల్లో నివసించే జనాని కంటే ప్రకృతితో పరస్పరసంబంధాలు మరింత గాఢంగా, 
సామూహికంగా వుంటాయి. ఆ ప్రక్రియలోంచే ఆదివాసీ సమాజం మన తొలి వ్యవసాయ 
సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్ని రూపొందించింది. సాంకేతిక పరిజ్ఞాన పరిణామ చరిత్రలో 
ఆదివాసీల పాత్రను కూలంకషంగా అధ్యయనం చేసి అంచనావేయాల్సిన అవసరం ఎంతైనా 
వుంది. 


ఆదివాసీ సాంకేతిక పరిజ్ఞానం 


పోడు వ్యవసాయంలో స్థల ఎంపికకోసం ఎన్నో జాగ్రత్తలు తీసుకోవాల్సి వుంటుంది. నేల 
మరీ ఎగుడు దిగుళ్లతో వుండకూడదు. నాటే విత్తనాలకు అనుగుణంగా నీటి పారుదల 
తీరు వుండాలి. ఇవన్నీ దైవాధీనమైనవేం కాదు. అంటే ఆదివాసీలు దైవశక్తిని నమ్మరని 
కాదు. అడవి దేవత, నీటి దేవత, సూర్యుడు, వాన దేవుడులకు వారి ఆధ్యాత్మిక చింతనలో 
సముచిత స్థానం వుంది. అయితే ఆ దేవుళ్లనూ, దేవతలనూ ఆదివాసీలు పంట చేతికందిన 
తరువాతనే ఆవాహన చేస్తారు. ఉత్పత్తి ప్రక్రియను మాత్రం చైతన్యవంతంగా, సామూహిక 
మానవ శక్తితో కొనసాగిస్తారు. 

పోడు వ్యవసాయంలో సరైన ప్రదేశాన్ని ఎంపిక చేయడానికి చాలా ప్రాధాన్యం 
వుంటుంది. ఆ తరువాత అక్కడి చెట్టుచేమల్ని నరికి, నేలను శుభ్రం చేయడం, దున్నేందుకు 
అవసరమైన పనిముట్లను సిద్ధం చేసుకోవడం వంటి పనులను చేపడతారు. పోడు 
వ్యవసాయంలో కొడవలి, గొడ్డలి వంటి సాధనాలను వాడతారు. భూమిని విత్తనాలు 
నాటేందుకు అనువుగా చేసేందుకు నాగళ్లవంటి కర్రలను కూడా వినియోగిస్తారు. 
ఈ పనులన్నింటికీ వాళ్లు పశువుల శక్తిని కాకుండా మానవ శక్తినే, అంటే తమ చేతులనే 
ఎక్కువగా వాడుతారు. ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో చేతులనే పనిముట్లుగా ఉపయోగించే పద్ధతి 
ఆదివాసీలలో ఎక్కువగా కనిపిస్తుంది. ఉత్పత్తి ప్రక్రియకోసం చేతులను వినియోగించడ 
మనేది పోడు వ్యవసాయంలోని ప్రత్యేకత. ఇతర మతాల మాదిరిగా కాకుండా బ్రాహ్మణీయ 
హిందూ సిద్ధాంతం ఉత్పత్తి వ్యవస్థ నుంచి తనను తాను వేరు చేసుకుంది. మొత్తం 


ఉచిత ఉపాధ్యాయులు 49 


ఉత్పత్తి వ్యవస్థనే అది చిన్నచూపు చూసింది. సాంస్కృతిక పరిణామ క్రమంలో అత్యంత 
ప్రాధాన్యత సంతరించుకున్న రుగ్వేదంలో అన్ని రకాల ఆదివాసీ ఉత్పత్తి వ్యవస్థలను 
సైతాను (రాక్షస) వ్యవస్థలుగా అభివర్ణించారు. మానవాళిని తిరోగమన ఆధ్యాత్మిక 
సంస్కృతివైపు నడిపించడమే ఆ ఉద్దంథం ముఖ్యోద్దేశం. ఆదివాసీ సమాజాలే అన్నిరకాల 
తొలి సాంకేతిక పరిజ్ఞానాలను రూపొందించాయన్నది తిరుగులేని వాస్తవం. 

పార, కొడవలి, గొడ్డలి, గడ్డపార (గునపం), బాణాలు (విల్లంబులు), రాతి పనిముట్లు 
మొదలైన వాటన్నింటి తొలి నమూనాలను ఆదివాసీలే తయారుచేశారు. ఆదివాసీ 
జ్ఞానవ్యవస్థలనూ, ఉత్పత్తి ప్రక్రియకు ఉపయోగపడే వారి సానుకూల సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్నీ 
హిందూ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు క్రమంగా సర్వనాశనం చేశాయి. విల్లంబుల వంటి సాంకేతిక 
పరికరాలనూ, సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్నీ ఉపయోగించడంలో ఆదివాసీలకూ - హాందూ 
యుద్ధవీరుడైన రామునికీ మధ్య మౌలిక తేడా వుంది. విల్లంబులను ఆదివాసీలు ఆహార 
సేకరణకూ, ఆత్మరక్షణకూ ఉపయోగిస్తారు. హిందూ రచయితలు ఆదివాసీల ప్రాథమిక 
సాంకేతిక పరికరాలను, విల్లంబులను ఫక్తు యుద్ధ సామగ్రిగా మార్చేశారు. రాముడు 
విల్లంబులను కేవలం యుద్ధ ఆయుధాలుగానే వినియోగించాడు. అట్లాగే పరశురాముడు 
గొడ్డలిని కేవలం జన సంహారానికే వాడాడు. ఇది మానవ పరిణామ ప్రక్రియనూ, ఆధ్యాత్మిక 
సంస్కృతినీ అవహేళన చేయడమే. 

దేవుడనే భావన విశ్వవ్యాప్తంగా ఆమోదించబడిన ఆధ్యాత్మిక నైరూప్యతగా 
(ప్రేమానురాగాల లోనుంచి ఆవిర్భవించింది. యావత్‌ ప్రపంచం గొప్ప కరుణామయుడిగా, 
ప్రవక్తగా పరిగణించే జీసస్‌ క్రీస్తును తొలుత ఇజ్రాయిల్‌ లోని ఆదివాసీ సమాజాలే 
సృష్టించాయి. గౌతమ బుద్దుడి నీతి సూత్రాలు సైతం భారతీయ ఆదివాసీ సంస్కృతిలోంచి 
రూపొందినవే. అన్ని భారతీయ ఆదివాసీ సంస్కృతులను ఒక సానుకూల ఆధ్యాత్మిక 
సంస్కృతిగా క్రోడీకరించాల్సిన అవసరం వుంది. అయితే అట్లాంటి ప్రయత్నాలను 
హిందూమతం మొదటినుంచీ అద్దుకుంటోంది. హిందూ బ్రాహ్మణిజం అన్నిరకాల సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానాలనూ యుద్ధ సాంకేతిక పరిజ్ఞానంగా మార్చేసింది. తత్ఫలితంగా హిందూ 
సాంప్రదాయంలో యుద్ధమూ, హింసే ప్రధాన జీవన విధానంగా మారాయి. 


ఆదివాసీల విత్తన వ్యవస్థలు 
ఆదివాసీల పోడు వ్యవసాయంలోని విత్తన విధాన, మైదాన ప్రాంతంలోని విత్తన విధానం 
ఒకేలా కనిపిస్తాయి. అయితే ఆ విధానాలు ఆదివాసీలకు మైదాన ప్రాంత ప్రజలనుంచి 
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సంక్రమించాయనేందుకు ఎట్లాంటి ఆధారాలూ లేవు. మొక్కజొన్న, జొన్న, పప్పుధాన్యాలు, 
కూరగాయలకు రెండు ప్రాంతల్లో ఒకే రకమైన ప్రాధాన్యత వుంది. అయితే కొన్ని రకాల 
విత్తనాలు మాత్రం కేవలం ఆదివాసీ సమాజాలకు మాత్రమే తెలుసు. కొండరెడ్లు, 
కొండదొరలు, గోండ్లు, కోయలకు తెలిసిన అనేక రకాల విత్తనాలు క్రమేణా మైదాన 
ప్రాంత వ్యవసాయ ఉత్పత్తుల్లో చేరాయి. ఉదాహరణకి పచ్చ జొన్నలు, తెల్ల జొన్నలు 
పండించడం ఆంధ్రాలోని మైదాన ప్రాంతలవారికంటే ఆదివాసీలకే ముందుగా తెలుసు. 
ఆదివాసీ సమాజాల్లో స్త్రీలూ, పురుషులూ కలిసికట్టుగా అనేక పనులు చేస్తారు. కొన్ని 
గూడేల్లోని వాళ్లు ఇనుప పనిముట్లను తయారుచేసే కంసాలి వృత్తిని కూడా చేస్తున్నారు. 
అయినా వారికి విడిగా కుల స్వభావం ఏమీ ఏర్పడలేదు. సాధారణంగా ఆదివాసీల్లో ఒకే 
కుటుంబంలోని వారు వివిధ రకాల పనులు చేస్తుంటారు. ఒకరు విత్తనాలు నాటడం 
చేస్తే, మరొకరు గొర్రెలూ మేకలూ కాస్తారు. ఇంకొకరు బర్రెలూ, ఆవులూ, ఎద్దుల పోషణ 
చూస్తారు. ఒకే కుటుంబంలో ఒక వ్యక్తి కంసాలి వృత్తీ, మరొకరు కుమ్మరి వృత్తీ చేస్తారు. 
ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని పాటించే ఆదివాసీ మతం అదే కుటుంబంలోంచి ఒక పూజారిని 
కూడా తయారుచేయగలుగుతుంది. సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, ఆర్థిక సమష్టి తత్వాన్ని అది 
సంఘటితం చేస్తుంది. హిందూ మతం మాత్రం ఆవిధమైన ఉత్పత్తి ప్రక్రియను, 
ఆధ్యాత్మికతను కుటుంబ సామాజిక జీవనంలో అనుమతించదు. 


ఆదివాసీలకు బట్టలు కుట్టడం వంటి కొన్ని పనులు ఇటీవలి వరకూ తెలియవు, 
సహజసిద్ధమైన పనివిభజన అనేక పౌర సమాజాలలో వర్గాలు ఏర్పడేందుకు దోహదం 
చేసింది. భారతదేశంలో అది కుల వ్యవస్థ ఆవిర్భావానికి బాటలు వేసింది. భారతదేశంలో 
పూజారి వర్గంగా మారిన బ్రాహ్మణులు ఆదివాసీల పట్ల ప్రదర్శించే వైఖరిని ప్రాతిపదికగా 
చేసుకుని మొత్తం సమాజం పట్ల వారి వైఖరిని అంచనా వేయవచ్చు. కుటుంబంలో, 
పౌర సమాజంలో గౌరవ ప్రదమైన పనివిభజనను వ్యతిరేకించడమే కాకుండా వనరుల 
సమాన పంపిణీని కూడా బ్రాహ్మణిజం గట్టిగా వ్యతిరేకించింది. మనుషుల్లో దయాగుణానికి 
ఆస్మారం లేకుండా చేసింది. అందువల్లనే హిందూ నిఘంటువులో కరుణ అనే పదానికి 
చోటు లేకుండాపోయింది. 

పోడు ఉత్పత్తి విధానాన్ని కొంత మేరకు వ్యక్తిగత ఆస్తిని అనుమతిస్తూ సాగే 
సర్వసమాన పంపిణీ వ్యవస్థగా పేర్కొనవచ్చు. ఆదివాసీలు మరో ప్రాంతానికి వలసపోయేంత 
వరకూ అక్కడ వ్యవసాయయోగ్యంగా చేసిన నేలను వ్యక్తిగత ఆస్తిగానే పరిగణిస్తారు. 
పోడు ఉత్పత్తి వ్యవస్థలో వ్యక్తిగత ఆస్తి భావన గూడెంలోని సామాజిక ప్రయోజనాలలో 
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భాగంగా వుంటుంది. సీజన్‌లో అన్ని కుటుంబాలకూ వ్యవసాయ యోగ్యమైన భూమి 
లభించేలా చూసే నైతిక బాధ్యత గూడెం మీద వుంటుంది. ఉత్పత్తి తగినంతగా లేనప్పుడు 
గూడెమే ఆయా కుటుంబాలను ఆదుకుంటుంది. పోడు ఉత్పత్తీ - భూముల వ్యక్తిగత 
ఆస్తి విధానంలోని బ్రాహ్మణీయ అగ్రహార ఉత్పత్తీ పరస్పర విరుద్ధమైనవి. 

భారతదేశంలో ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో పాలుపంచుకోకుండా భూముల మీద హక్కును 
మొట్టమొదటగా కోరింది బహుశా బ్రాహ్మణవర్గమే. భారతదేశంలో భూములపై సమష్టి 
యాజమాన్య హక్కు కోసం పోరాడిందీ, ఇప్పటికీ పోరాడుతున్నదీ మాత్రం ప్రధానంగా 
ఆదివాసీలేనని చెప్పవచ్చు. సమాజంలో ఒక పక్క బ్రాహ్మణులు స్వార్థానికి ప్రతీకలుగా 
మారితే - మరోపక్క ఆదివాసీలు వ్యక్తిగత స్వార్థంలేని సామాజిక జీవనానికి ప్రాతినిధ్యం 
వహిస్తున్నారు. 


ఉత్పత్తి విధానంలోనూ, సామాజిక వ్యవస్థలోనూ ఆదివాసీలు గౌరవప్రదమైన 
శ్రమకూ, సమగ్ర సమష్టి జీవన విధానానికీ నమూనాగా నిలుస్తున్నారు. మరోవైపు 
బ్రాహ్మణులు నేటికీ ఉత్పత్తిలో పాలుపంచుకోకుందా వ్యక్తిగత ఆస్తే ప్రధానమైన క్షీణిస్తున్న 
జీవన విధానానికి నమూనాలుగా వుంటున్నారు. వీటిలో ఒక రకం జీవన విధానాన్ని 
నిర్మూలించి, మరో రకం జీవన విధానాన్ని పునర్నిర్మించడం మీదనే భారతదేశ భవిష్యత్తు 
ఆధారపడి వుంది. హిందూ నమూనా ఒక ప్రతికూల నమూనా కాగా ఆదివాసీల నమూనా 
ఒక సానుకూల నమూనా. 


ఈవిధమైన సామాజిక జీవన విధానం మైదాన ప్రాంత దళితబహుజన కులాల్లో 
మనకు ఇప్పటికీ కనిపిస్తుంది. అయితే హిందూ జాతీయవాదం దానిని పూర్తిగా సర్వనాశనం 
చేసి ఆ స్థానంలో కులోన్మాదాన్ని నెలకొల్పింది. ఆదివాసీ గూడేలు ఆదిమ కమ్యూనిజానికి 
ప్రతీకగా అనిపిస్తే, మైదాన ప్రాంత కుల వ్యవస్థ క్షీణిస్తున్న మతోన్మాద జీవన విధానానికి 
ప్రతీకగా అనిపిస్తాయి. కులతత్వ, మతతత్వ హిందూ పౌర సమాజం ఉమ్మడి కుటుంబ 
వ్యవస్థను కాదని, పూర్తిగా వ్యక్తిగతీకరించబడిన ఆస్తి విధానాలను నెలకొల్పింది. హిందూ 
ఆస్తి విధానం (లేదా ప్రగతి విధానం) ఉత్పత్తి వ్యతిరేక సంస్కృతినీ, జ్ఞానవ్యవస్థలనూ 
పెంపొందించింది. భారత ఆస్తి వ్యవస్థను వ్యక్తిగత స్వార్థం నుంచి సామూహిక 
సామాజికీకరణ స్థితికి చేరుకునేలా సమూలంగా సంస్కరించాలంటే మనమంతా మన 
అసలు ఉపాధ్యాయుల నుంచి అంటే ఆదివాసీల నుంచి పాఠాలు నేర్చుకోవాలి. 


ఐరోపా ఆదివాసీ అనుభవాల ఆధారంగా కార్ల్‌ మార్క్స్‌ రూపొందించిన ఆదిమ 
కమ్యూనిజం నమూనా కంటే ఈ నమూనా మనకు ఎంతో బాగా ఉపయోగపడుతుంది. 


ర్‌2 పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


భారతీయ ఆదివాసీల అనుభవాలు మైదాన ప్రాంత ప్రజల జీవితాల్లో కలిసిపోయినప్పటికీ- 
పౌర సమాజంలో వేళ్లూనికుని వున్న కుల వ్యవస్థ కారణంగా ఆదివాసీలు ఇంకా తమ 
ఆదివాసీ వ్యక్తిత్వాన్నీ సామాజిక జీవన విధానాన్నీ అలాగే కాపాడుకుంటున్నారు. వారి 
లౌకిక జీవిత నమూనా నుంచి పాఠాలు నేర్చుకుంటే మన సామ్యవాద ప్రయోగానికి 
ఎంతో ఉపయోగపడుతుంది. మనది విపరీతంగా జనాభా పెరుగుతున్న దేశం కాబట్టి 
ఏదో ఒకవిధమైన సామ్యవాద తరహా వనరుల పంపిణీ వ్యవస్థే ఈ దేశాన్ని 
కాపాడగలుగుతుంది. అయితే కేవలం హిందూ బ్రాహ్మణిజం మాత్రమే కాదు, కమ్యూనిస్టు 
బ్రాహ్మణిజం కూడా ఆదివాసీల ప్రయోగాలనుంచి పాఠాలు నేర్చుకోడానికి సిద్ధంగాలేరు. 


ఆదివాసీ సజీవ నాయకత్వం, ఆధ్యాత్మికత 

రాజ్యం లాగే హిందూ పౌర సమాజం కూడా ఆదివాసీ సామాజిక శక్తుల సాంకేతిక, 
ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలను ఎన్నడూ గుర్తించలేదు. ఆదివాసీలను సానుకూల వ్యవస్థలను 
నిర్మించుకోలేని అసమర్థలుగా చూశారు. ఆదివాసీ సమాజాన్ని మైదాన ప్రాంతాల్లో నివసించే 
ప్రజలను ప్రభావితం చేయగల నాయకత్వాన్ని అందించలేని దుర్బల సమాజంగా 
చిత్రించారు. భారతీయ ఆదివాసీలకూ, మైదాన ప్రాంతాల్లోని కులతత్వ సమాజానికీ 
మధ్య ఈ రకమైన ఉద్రిక్తతలు ప్రాచీన కాలం నుంచీ వున్నట్టు తెలుస్తోంది. అందువల్లే 
భారత ఆదివాసీ సమాజం చంద్రగుప్త మౌర్యుని కాలం నుంచీ కూడా మైదాన ప్రాంత 
జనంతో మమేకం కాలేకపోయింది. ఆదివాసీలపట్ల తనకున్న తీవ్ర వ్యతిరేకత కారణంగానే 
కౌటిల్యుడు తన మహామంత్రి పదవిని వదలుకుని రాజ్యతంత్ర గ్రంథమైన 'అర్థశాస్త్రాన్ని 
రచించాడు. కుతంత్రాల నైపుణ్యంతో ఆయన ఆదివాసీలను కులాలుగా చీల్చేందుకు 
బ్రాహ్మణ ప్రచారకుల బృందాలను నియమించాడు. ఇతర మతాలు మత ప్రచారకులను 
సామాజిక శక్తులను సంఘటితపరిచేందుకు వినియోగిస్తే, బ్రాహ్మణిజం మాత్రం సమాజాన్ని 
కులాల కింద ముక్కలు ముక్కలుగా విడగొట్టేందుకు ఉపయోగించింది. అయితే ఆ 
పన్నాగాలేవీ ఫలించలేదు. ఆదివాసీలు ఆనాటి నుంచే హిందూమతానికీ, వారి కుల 
సిద్ధాంతానికీ దూరంగా వుంటూ వచ్చారు. ఈ ఆధునిక కాలంలో కూడా ఆదివాసీలు 
పెద్దగా హిందూ మతాన్ని అనుసరించిన దాఖలాలు లేవు. కుల వ్యవస్థతో కూడిన హిందూ 
సమాజం కూడా వారిని ఏ రూపంలోనూ స్వీకరించే స్థితిలో లేదు. అందువల్లే అనేకమంది 
ఆదివాసీలు తమకు సముచిత స్థానం కల్పించే క్రైస్తవ మతంలోకో, ఇస్లాం మతంలోకో 
మారుతున్నారు. ఆధ్యాత్మిక లోకంలో ప్రధానంగా అందరూ సమానులే అనే భావన 
ఏర్పడినప్పుడే ఎవరైనా ఆ మతంలోని దేవుళ్లతో, దేవతలతో మమేకం కాగలుగుతారు. 


ఉచిత ఉపాధ్యాయులు ల 


కులతత్వ పూరిత హిందూ మతం ఆదివాసీలలో అట్లాంటి భావనను ఎలా పెంపొందించ 
గలుగుతుంది? ' 

ప్రతికూల జాతీయవాదం 

భారత జాతీయోద్యమ కాలంలో కూడా హిందూ జాతీయవాద వర్గం ఆదివాసీల వీరోచిత 
పోరాటాలను గుర్తించినపాపాన పోలేదు. అయితే ఇదేమంత ఆశ్చర్యం కలిగించదు. 
ఎందుకంటే బ్రాహ్మణ రచయితలు ఇతర సమాజాల చారిత్రక కృషిని ఎన్నడూ గుర్తించలేదు. 
బ్రిటీష్‌ పాలకులకు వ్యతిరేకంగా తొలి పోరాటాలు చేసింది ఆదివాసీలేనన్నది నిజం. 
అయితే ప్రధాన స్రవంతి చరిత్రలో ఎక్కడా ఆ పోరాటాల ప్రస్తావనే కనిపించదు. బ్రిటీష్‌ 
వ్యతిరేక పోరాటాలు ప్రారంభించిన ఆదివాసీ యోధుల పేర్లు దేశవ్యాప్తంగా ఎక్కడా 
పాఠశాల పాఠ్యప్రణాళికల్లో చోటును సంపాదించు కోలేకపోయాయి. విచిత్రమేమిటంటే, 
మైదాన ప్రాంతాల నుంచి ఆదివాసీ ప్రాంతాలకు వెళ్లిన వ్యక్తుల ఘనకీర్తిని మాత్రం 
చరిత్రలో గొప్పగా నమోదు చేశారు. ఆదివాసీల సజీవ నాయకత్వం వారి దృష్టికే రాలేదు. 
అందుకే చరిత్ర పుటల్లో ఆదివాసీలకు స్థానం దక్కలేదు. ఆదివాసీలకు సహజసిద్ధమైన, 
బలమైన మేధస్సు వుంది కాబట్టి వారు తమ కథానాయకులను, కథానాయికలను తమ 
మౌఖిక సాహిత్యంలో (అంటే కథలు, గాథలు, పాటల్లో) పదిల పరచుకున్నారు. తమవైన 
కథలూ గాథలూ, తమదైన చరిత్ర వారి మౌఖిక సాహిత్యంలో నిక్షిప్తమై వున్నాయి. 


మౌఖిక సాహిత్యం అనేది నిరక్షరాస్యులకు చెందిన జ్ఞాన ప్రచార నమూనా. 
చదువురాని ఆదివాసీలు దాని నుపయోగించి తమ గతాన్ని సామాజిక జ్ఞాపకాల్లో 
భద్రపరచుకుంటారు. ఆవిధంగా వ్యాఖ్యానాలు చేయడం, సమాచార వ్యవస్థలు నెలకొల్పు 
కోవడం అనేది ఒక సాహిత్య పూర్వ రూపం అని చెప్పవచ్చు. ఆదివాసీల సమాచార 
వ్యవస్థలోంచే అన్నిరకాల సాహిత్యాలు అభివృద్ధి చెందాయి. బుగ్వేద రచనతో తొలి 
భారత సాహిత్య రచన మొదలయిందని చేసే ప్రచారం పచ్చి అబద్ధం. భారత సాహిత్యం 
ఆదివాసీల మౌఖిక సాహిత్య సాంప్రదాయంలోంచి అంకురించింది. మన పాటలన్నీ 
కూడా అక్కడి నుంచే ప్రారంభమయ్యాయి. ఇప్పటికీ తెలుగుదేశంలో ఆదివాసీల “రేల” 
పాటలూ, “రెల్లె” పాటలూ విస్తృత ప్రచారంలో వున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ స్ప్వోత్మర్షలతో 
కూడిన ప్రచార ధోరణి - బ్రాహ్మణ సాహిత్యం ఆర్యుల కంటే ముందరి ఆదివాసీ మౌఖిక 
సాహిత్యంలోంచి ఉద్భవించిందంటే చచ్చినా ఒప్పుకోదు. తాము భారత సాహిత్యానికి 
చేసిన సేవ గురించిన ప్రస్తావన ఎక్కడా లేకపోవడం పట్ల భారత ఆదివాసీలు ఖిన్నులవు 
తుంటారు. కేవలం బ్రాహ్మణులకు తప్ప దేశవాళీ ఆదివాసీలకు, తదితరులకు తెలివితేటలు 
లేవని ఒక తప్పుడు భావనను సృష్టించి బ్రాహ్మణులు భారత సమాజాన్ని తప్పుదోవ 
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పట్టించారు. ఆదివాసీల నాయకత్వ లక్షణాలనూ, వారి సామర్భాలనూ తక్కువచేసి చూపించి 
అవమానించారు. నేటి ఆధునిక కాలంలో కూడా ఆదివాసీలు కీలకమైన బాధ్యతలను 
సమర్థవంతంగా నిర్వహించలేరనే ప్రచారం ఇంకా జరుగుతూనే వుంది. ప్రాచీన కాలంలో 
బయటిదేశాల నుంచి భారత దేశంలోకి చొచ్చుకుని వచ్చిన బ్రాహ్మణీయ శక్తులు తామే 
తెలివైనవాళ్లమనీ, స్థానిక ఆదివాసీలంతా తెలివి తక్కువ వాళ్లనీ ప్రచారం చేసుకున్నారు. 
ఇవాళ ప్రగతిశీల సామాజికోద్యమ నాయకులు, ప్రత్యేకించి పర్యావరణ పరిరక్షణ, 
ఆదివాసీల ఆత్మగౌరవ పోరాటాలు చేసే సుందర్‌లాల్‌ బహుగుణ, మేధా పాట్కర్‌, బి.డి. 
శర్మ వంటి నేతలు జాతీయ మీడియాలోనూ, ప్రజా వేదికలపైనా ఆదివాసీ ప్రజావాణిని 
గట్టిగా వినిపిస్తున్నారు. మైదాన ప్రాంతంలోని పట్టణ సమాజాల నుంచి వలస వచ్చిన 
కొందరు అగ్ర కులాలకు చెందిన వ్యక్తులు చిప్కో ఉద్యమాన్ని, నర్మదా లోయ పోరాటాన్ని 
లిఖిత చరిత్రలో నమోదు చేసేందుకు తమ వంతు కృషి చేస్తున్నారు. 

“మా వాళ్లే తెలివైనవాళ్లు మిగతావాళ్లంతా తెలివి తక్కువవాళ్లు, శక్తిహీనులు” అంటూ 
అగ్రవర్ణ మీడియా ప్రచారం చేయడం వెనక పెద్ద కుట్రే వుంది. మావాళ్లు అనే పదం 
అగ్ర కులాలకు ప్రతీకగా నిలుస్తుంది. ఆదివాసీ ప్రజలు అగ్రవర్ణాల వారికి మొదటినుంచీ 
పరాయివాళ్లు గానే వుండిపోయారు. అన్ని ఉద్యమాల్లోనూ వారు ఆదివాసీలను వెనక్కి 
నెడుతూ వచ్చారు. ఆదివాసీలకు ఎప్పుడూ ప్రాముఖ్యత లేని పాత్రలనే ఇచ్చారు. అయితే 
ఆదివాసీ గుర్తింపుతో ఏర్పడిన స్వతంత్ర రాష్ట్రాలలో ఆదివాసీ నాయకులు అగ్రగాములుగా 
వుండటం, సమర్థులైన ముఖ్యమంత్రులుగా, పాలనాదక్షులుగా పేరు తెచ్చుకోవడం 
గమనించవచ్చు. మిశ్రమ రాష్ట్రాల్లో మాత్రం ఆదివాసీలు ఎప్పుడూ వైఫల్యం చెందుతున్నారు. 
అఖిల భారత స్థాయిలో ఒక్క ఆదివాసీ కూడా తన సొంత చొరవతో, సామర్థ్యంతో 
జాతీయ స్థాయి నాయకుడిగా ఎదిగే పరిస్థితి లేదు. సగటు హిందూ అంతరంగం ఒక 
ఆదివాసీ వ్యక్తిని ప్రధాన మంత్రిగా కలలో కూడా అంగీకరించదు. 

ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచంలో కూడా (బ్రాహ్మణులు తాము భాగస్వాములుగా వున్న 
ఏ సంస్థలోనూ ఒక ఆదివాసీని పూజారిగా లేదా మత పెద్దగా చచ్చినా చేయరు. మొత్తం 
మన చరిత్రలో అట్లాంటి దాఖలాలు ఎక్కడా లేవు. ఈనాటికీ బ్రాహ్మణులూ, అగ్రవర్ణాల 
వారూ వున్న రాష్ట్రాన్నిగానీ, హిందూ సంస్థలను గానీ ఒక ఆదివాసీ నిర్వహించడాన్ని 
మనం ఊహించలేం. ఆదివాసీలు తమవైన రాష్ట్రాల్లో మాత్రమే ఆ పని చేయగలరని 
చరిత్ర రుజువు చేసింది. అయితే ఆదివాసీలకు సృజనాత్మక, హేతుబద్ధ విద్యను అందిస్తే 
వారా పనిని అవలీలగా చేయగలరనీ, వారిలో అద్భుత సామర్థాలున్నాయని మన పరిశోధన 
స్పష్టం చేస్తోంది. 


ఉచిత ఉపాధ్యాయులు క్ష్‌ 


సజీవ కథానాయకులు 

అల్లూరి సీతారామరాజు ఆంధ్రప్రదేశలో బ్రిటీష్‌ వారిపై పోరాడేందుకు కొండరెడ్లు, 
కొండదొరల వంటి ఆదివాసీలను సంఘటితపరిచాడు. ఆ చారిత్రక ప్రక్రియ ఆయనను 
ఏకైక వీరుడిగా ఆకాశానికెత్తింది కానీ ఆదివాసీలను నిమిత్త మాత్రుల్ని చేసింది. ఆయనపై 
ఎన్నో పుస్తకాలు రాశారు, సినిమా తీశారు, పాఠశాల తరగతి గదుల్లో ఆయనను 
పాఠ్యాంశంగా మార్చారు. కానీ, గొప్ప ఆదివాసీ కథానాయికలైన, ఆదివాసీ దేవతల్లో 
చోటు కూడా సంపాదించుకున్న సమ్మక్క సారక్కలను మాత్రం అగ్రవర్ణ సమాజం 
గుర్తించలేదు. కాకతీయ రాజుల సామ్రాజ్యవాద దాడులనుంచి ఆదివాసీ (ప్రజల 
స్వయం ప్రతిపత్తిని ఆ మహిళలు కాపాడారు. తెలుగు ఆదివాసీ సమాజం సమ్మక్క కొమురం 
భీమ్‌ అనే ఇద్దరు గొప్ప యోధులను అందించింది. సమ్మక్క ఒక కోయ వనిత. పదమూడవ 
శతాబ్దానికి చెందింది. కాగా కొమురం భీమ్‌ ఒక గోండు వీరుడు. ఇరవైయవ శతాబ్దం 
తొలినాళ్లలో జీవించాడు. 


సమ్మక్క ఆమె కూతురు సారక్క కొడుకు జంపన్న ఆదివాసీ ప్రాంతాల మీద 
కాకతీయులు తలపెట్టిన దాడిని ప్రతిఘటించేందుకు ఆదివాసీలందరినీ ఒక్కతాటిపైకి 
తెచ్చి పొరాడింది. కాకతీయులు వడ్డెర కులానికి చెందిన వ్యవసాయిక పాలకులైనప్పటికీ 
బ్రాహ్మణిజం ప్రభావానికి లోనైనవారు. రాజ్యాన్నీ, రాజకీయాధిపత్యాన్నీ విస్తరించుకునే 
కాంక్షతో ఆదివాసీ భూముల మీద, వ్యవసాయిక ఆర్థిక వ్యవస్థల మీద దాడులు చేయాలని 
నిర్ణయించుకున్నారు. రామప్ప, లక్నవరం, పాకాల చెరువుల కింద పంటలు పండే 
ప్రాంతంలోని ఆదివాసీలకు చెందిన భూములను కాకతీయులు ఆక్రమించుకున్నారు. 
కాకతీయుల దురాక్రమణను ఎదుర్కొనేందుకు సమ్మక్క నాయకత్వంలో ఆదివాసీల 
తిరుగుబాటు జరిగింది. ఆవిధంగా సమ్మక్క ఆదివాసీల ఆత్మగౌరవానికీ, స్వయం పాలనకూ 
ప్రతీకగా మారింది. క్రమంగా ఆమెను ఆదివాసీలు దేవతగా పూజించడం మొదలుపెట్టారు. 


స్వేచ్ళా, స్వాతంత్ర్యాలను భారతదేశంలో ఎప్పుడూ బ్రాహ్మణ దృక్కోణంలోనే 
నిర్వచిస్తుంటారు. జాతి అనే భావన విషయంలోనూ అంతే. సమ్మక్క సారక్క వంటి 
ఆదివాసీ మహిళలు మాత్రం తమ సొంత సైద్ధాంతిక పద్ధతిలో వాటిని నిర్వచించారు. 
ఆధునికవాదులు బ్రిటీష్‌ వలసపాలకుల విస్తరణను ఏవిధంగా చూస్తారో - సమ్మక్క 
సారక్కలు కూడా కాకతీయుల విస్తరణ కాంక్షను అదేరీతిలో చూశారు. సామ్రాజ్యవాద 
రాజులపై, రాణులపై వాళ్లు చేసిన యుద్ధం కూడా ఆధునిక జాతీయవాదులు చేసిన 
జాతీయోద్యమం వంటిదే. 
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ఆవిధంగా జాతీయవాదం చారిత్రాత్మకమైనది, పరిణామశీలమైనది. భారతీయ 
బ్రాహ్మణులు దానిని తమదైన రూపంలో నిర్మించడమేకాక, అన్ని ఇతర సమాజాలు తమ 
శతృవులైనట్టు పరిగణించి ఇతరేతర జాతీయవాద రూపాలన్నింటినీ ధ్వంసం చేశారు. 
సమ్మక్క గొప్ప యోధురాలు, వ్యూహకర్త, నాయకురాలు. ఆమె వేలాదిమంది ఆదివాసీలను 
సంఘటితం చేసింది. వారంతా జంపన్న వాగు వద్ద విల్లంబులు, దుడ్డు కర్రలు, గొడ్డళ్లు 
తదితర మారణాయుధాలు చేతబట్టుకుని కాకతీయ సైన్యంతో పోరాడారు. తమ 
మాతృభూమిని రక్షించుకునేందుకు చేసిన ఆ పోరాటంలో అనేకమంది ఆదివాసీలు ప్రాణాలు 
కోల్పోయారు. కోయ ప్రజల చైతన్యం సమ్మక్క చుట్టూ పెనవేసుకుంది. ఆమె చేసిన 
పోరాటాల మీద అనేక గాధలు, పాటలు ప్రచారంలో వున్నాయి. సమ్మక్కను పండుగల 
సమయంలో దేవతలా పూజిస్తారు. ఆమె పట్ల వున్న అభిమానం ఎంత గాఢమైనదంటే 
సమ్మక్క ఎవరికి వ్యతిరేకంగా పోరాడిందో ఆ కాకతీయ రాణి రుద్రమదేవిని ఎవరూ 
కనీసం గుర్తు చేసుకోరు. రెందేళ్లకోసారి సమ్మక్క సారక్క పేరిట వరంగల్‌ జిల్లా మేడారంలో 
పెద్ద జాతర జరుగుతుంది. వాళ్లను పూజించేందుకు రాష్ట్రం నలుమూలలనుంచీ లక్షలాది 
మంది జాతరకు తరలివస్తారు. 


సమ్మక్క కథానాయకురాలి నుంచి దేవత రూపంలోకి మారిపోయిన తరువాత 
ఆమె ఆధ్యాత్మిక పరిథి మరింత విస్తరించి మైదాన ప్రాంతాల్లోని దళితబహుజనులను 
కూడా తనలో చేర్చుకుంది. కొన్ని వందల సంవత్సరాలనుంచీ షెడ్యూల్డ్‌ కులాలకూ, 
వెనుకబడిన తరగతులకూ చెందిన అనేక మంది తమ పిల్లలకు సమ్మక్క సారక్కల పేర్లు 
పెట్టుకుంటూ జాతరలో పాల్గొంటూ వస్తున్నారు. ఒక ఆదివాసీ మహిళా నాయకురాలు 
దేవతగా మారి దళితబహుజనుల నీరాజనాలు అందుకుంటున్న సంఘటన ఇదొక్కటే. 

జాతర సమయంలో స్త్రీలూ, పురుషులూ పూనకంతో (శివసత్తుల్లా) ఊగిపోతుంటారు. 
ఒక విధమైన మైకంతో ఎగురుతూ నృత్యం చేస్తారు. బ్రాహ్మణులు మాత్రం సమ్మక్క 
సారక్కలను తమ దైవాలుగా ససేమిరా అంగీకరించరు. అదేవిధంగా ఆదివాసీలు కూడా 
బ్రాహ్మణ పూజారి వర్గాన్ని ఏమాత్రం లెక్కచేయరు. ఆదివాసీల పూజాకార్యక్రమాల్లో బ్రాహ్మణ 
పూజారి వర్గానికి స్థానం లేదు. ఆదివాసీ పూజారి వర్గం సమ్మక్కకు అనేక భాషల్లో 
పూజలను చేస్తారు. సమ్మక్క బహు భాషలను అర్థం చేసుకోగల దేవత. అదేవిధంగా 
ఆమె శాకాహారం మొదలుకుని మాంసం వరకూ ఆదివాసీలు తినే అన్ని రకాల ఆహార 
పదార్థాలని ఆరగిస్తుంది. 

ఒక సాధారణ ఆదివాసీ మహిళ స్థాయి నుంచి యోధురాలిగా ఎదిగి ఆ తదనంతరం 
దేవతగా మారిన సమ్మక్క పరిణామ క్రమాన్ని పరిశీలిస్తే - మనుషులకూ ఆధ్యాత్మికతకూ 
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మధ్య భౌతిక సంబంధాన్ని నెలకొల్పే ఆదివాసీ నమూనాలో మానవతకు ఎంత ప్రాధాన్యత 
వున్నదో అర్థమవుతుంది. ఆదివాసీలు సమ్మక్క రూపంలో తమ సాంస్కృతిక వ్యక్తిత్వాన్నీ, 
ఆధ్యాత్మికతనూ నిర్మించుకున్నారు. తాము ఏం తింటారో, ఏం తాగుతారో అదే సమ్మక్మకు 
సమర్పిస్తారు. మద్యపాన నిషేధం అమలులో వున్న కాలంలో సైతం ప్రభుత్వాధికార్ల 
నుంచి తీవ్ర వ్యతిరేకతను ఎదుర్కొంటూ కూడా ఆదివాసీ పూజారులు సమ్మక్కకు సారాయిని 
సమర్పించేవారు. సారా లేకుండా తమ పూజ పరిపూర్ణం కాబోదని వాదించేవారు. కొన్నేళ్ల 
క్రితం ప్రభుత్వాదికార్లు జాతరలో మద్యం సేవించడాన్ని, సమ్మక్మకు మద్యం సమర్చించడాన్ని 
అనుమతించమని గట్టిగా ఆంక్షలు విధించారు. అప్పుడు ఆదివాసీ పూజారులు మద్యం 
లేకుండా దేవతను చెట్టువద్దకు తరలించేదే లేదని భీష్మించుకు కూచున్నారు. దాంతో 
మద్యం అనుమతించడం మినహా ప్రభుత్వానికి మరో గత్యంతరం లేకుండాపోం' ఎది. 
ఆదివాసీల పూజా విధానం హిందూమత పూజా విధానం కంటే ఎంత విలక్షణమైనదో 
ఆ సంఘటన చాటిచెబుతుంది. ప్రజలకూ దైవానికీ మధ్యనుండే ఆదివాసీ సంబంధాలలో 
హిందూ పద్ధతికి స్థానం లేదు. 


.1920లలో, 1930లలో నిజాం అటవీ విధానానికీ, రెవెన్యూ వ్యవస్థకూ వ్యతిరేకంగా 
కొమురం భీమ్‌ ఆదివాసీలను సంఘటితపరిచాడు. ఆదివాసీ వ్యతిరేక, అటవీ చట్టాలన్నీ- 
రెవెన్యూ అధికార్లు గోండ్వానా భూమిని కొల్లగొట్టేందుకు, వారి వ్యవసాయ ఉత్పత్తులను 
దోచుకునేందుకు ఉద్దేశించినవి. ప్రభుత్వాధికార్లు గోండు ప్రజలను భయభ్రాంతుల్ని 
చేస్తుండేవారు. ఆ పరిస్థితిని ఆసరాగా చేసుకుని షావుకార్లు (కోమటి వ్యాపారులు) 
ప్రభుత్వాధికార్లతో కుమ్మక్కయ్యేవారు. నిజాం ప్రభుత్వ అండదండలతో అటవీ అధికార్లు, 
షావుకార్లు ఆదివాసీలను ఇష్టారాజ్యంగా పీక్కు తినేవారు. అప్పుడు కోమురం భీమ్‌ ఆదివాసీ 
ప్రజానీకాన్ని సంఘటిత పరిచి దోపిడీదార్లకు వ్యతిరేకంగా తిరుగుబాటు లేవదీశాడు. 


కొమురం భీమ్‌ చాలా తెలివైన కుర్రాడు. తమ కుటుంబాన్ని దోచుకుతిన్న సిద్దిఖీ 
మీద అతను చిన్నప్పుడే దాడి చేసి బలార్నా మీదుగా చాందాకు, అక్కడినుంచి అస్సాం 
తేయాకు తోటలకు పారిపోతాడు. అక్కడే చదవడం, రాయడంతో పాటు నిరంకుశ పాలకుల 
మీద ఎలా పోరాడాలో నేర్చుకుంటాడు. ఆతరువాత తిరిగి వచ్చి పన్నెండు గ్రామాలతో 
కూడిన జాడెంఘాట్‌లో నిజాంకు వ్యతిరేకంగా గోండులను సమీకరిస్తాడు. ముందుగా 
నిజాంతో సంప్రదింపులు జరుపుతూ ప్రజాస్వామిక పద్ధతిలో సమస్య పరిష్కారానికి 
ప్రయత్నిస్తాడు. కానీ నిజాం ఎలాంటి సంప్రదింపులకూ అవకాశం ఇవ్వకపోవడంతో 
అతని వ్యూహం ఫలించదు. చివరకు 1930లలో నిజాంకు వ్యతిరేకంగా జరిగిన 
పోరాటంలో కొమురం భీమ్‌ అమరుడయ్యాడు. ఆతదనంతరం గోండుల ఆధ్యాత్మిక నేతగా 
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రూపాంతరం చెందాడు. ప్రజలు ఇప్పటికీ ఆయన పేరిట జాతర నిర్వహిస్తుంటారు. 
ఉత్తర భారత దేశంలో బ్రాహ్మణ, క్షత్రియులకు రాముడు ఏవిధంగా దేవుడిగా మారాడో, 
గోండు ప్రజలకు కొమురం భీమ్‌ కూడా ఆవిధంగానే దేవుడిగా మారాడు. 


సమ్మక్క కొమురం భీమ్‌ల గాథలు హిందువుల దైవత్వానికీ - ఆదివాసీల దైవత్వానికీ 
మధ్య వున్న తేడాని ఎత్తిచూపుతాయి. ఆదివాసీల దేవుళ్లు ఆధిపత్యపరమైన హత్యల్లోంచి 
కాకుండా అమరవీరుల్లోంచి ఆవిర్భవించారు. ఆదివాసీల ఆధ్యాత్మిక ప్రసంగాల్లో హింసకు 
పెద్దపీట వేయడమనేది జరుగదు. ఆదివాసీ సంస్కృతి ఆదర్శాలు వారి సొంత సజీవ 
కథానాయికలు, నాయకులలోంచి రూపుదిద్దుకున్నాయి. ప్రపంచంలోని మతాలన్నింటిలో 
ఒక్క హిందూ మతం మాత్రమే హంతకులకు దేవుళ్ల జాబితాలో చోటు కల్పించింది. 
భారత దేశంలోని ఆదివాసీలలో మాదిరిగానే ప్రపంచ వ్యాప్తంగా వున్న అన్ని విభిన్న 
సంస్కృతుల్లోనూ అమరజీవులు మాత్రమే ప్రవక్తలుగా, దేవుళ్లుగా పూజలందుకుంటారు. 
మనదేశంలో హంతకులను దేవతలుగా ఆరాధించడంతోనే బ్రాహ్మణుల క్రూరత్వం 
మొదలవుతుంది. 


స్వీయ ఆరాధన 
ఆదివాసీల చైతన్యం అన్ని రకాల అమరత్వాలను దైవసమానంగా ఆరాధించదు. పైన 
పేర్కొన్న కొద్ది మంది ఆదివాసీ సజీవ నేతల అమరత్వాన్ని తప్ప రంపచోడవరం ఆదివాసీ 
ప్రాంతంలోనే అమరుడైన ఒక అగ్రకులానికి చెందిన తెలుగు నేతను వారు దేవుడిగా 
ఆరాధించడంలేదు. 


ఆ అగ్రవర్ణ వ్యక్తి గురించి మరింత వివరంగా చెప్తాను. జాతీయోద్యమ కాలంలో 
క్షత్రియ కులానికి చెందిన అల్లూరి సీతారామరాజు మైదాన ప్రాంతం నుంచి ఆదివాసీ 
ప్రాంతానికి తరలి వెళ్లాడు. బ్రిటీషువారిపై పోరాటం సాగించేందుకు ఆయన కొంతమంది 
ఆదివాసీ యువకులను చేరదీసి వారిని మిలిటెంట్లుగా మార్చాడు. ఆపోరాట క్రమంలోనే 
బ్రిటీషు పోలీసులు ఆయనను బంధించి హతమార్చారు. తరువాత ఆయనను గొప్ప 
జాతీయవాదిగా కీర్తించారు. సామాజిక, సాంస్కృతిక రంగంలో ఆయననొక ఆదర్శ 
పురుషుడిగా ప్రచారం చేశారు. 

జాతీయవాద తెలుగు రచనల్లో ఆయనకు ప్రముఖ స్థానం లభించింది. ఆయన 
చేసిన జాతీయోద్యమం మీద అగ్రవర్ణాలకు చెందిన కొందరు ఒక సినిమా కూడా తీశారు. 
అనేక నగరాల్లో, పట్టణాల్లో ఆయన విగ్రహాలను నెలకొల్పారు. ఇంతజరిగినా ఆదివాసీలు 
మాత్రం అల్లూరికి అంతగా ప్రాముఖ్యం ఇవ్వలేదు. సాధారణంగా ఆదివాసీలు ఎవరినైతే 
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గాఢంగా అభిమానిస్తారో వారికి దైవత్వాన్ని ఆపాదిస్తుంటారు. కాగా, అల్లూరి సీతారామరాజు 
మాత్రం వారికి సమ్మక్క కొమురం భీమ్‌ల మాదిరిగా దేవుడు కాలేకపోయాడు. తమ 
సొంత నేతల్లా ఆయనను వారు ఆధ్యాత్మీకరించుకోలేదు. ఆదివాసీలు తమ పిల్లలకు 
ఆయన పేరు పెట్టుకోవడంలేదు. ఆదివాసీ ప్రాంతంలో మరణించిన అనేకమంది 
ఆదివాసీయేతర నాయకులను కమ్యూనిస్టు ఉద్యమం కూడా ఎంతో కీర్తిస్తూ ప్రచారం 
చేసింది. వాళ్లలో ఎవరికీ సమ్మక్క కొమురం భీమ్‌లకు లభించిన గౌరవం లభించలేదు. 
కమ్యూనిస్టు నక్సలైట్‌ ఉద్యమాన్ని హిందూ మూసకు భిన్నంగా నడపడంలో విఫలమవడం 
వల్లనే తమ సజీవ నాయకత్వాన్ని నిర్మించుకోవాలన్న ఆదివాసీల ఆకాంక్ష నెరవేరలేదు. 
ఆదివాసీలకు తమ స్వీయ వ్యక్తిత్వం పట్ల ఎంతో అవగాహన వుంటుంది. వారి ఆధ్యాత్మిక, 
సాంస్కృతిక చిహ్నాల్లో ఇది వ్యక్తమవుతుంటుంది. ఏ ఆదివాసీ సమాజం కూడా 
ఆదివాసీయేతర వ్యక్తిని తమ ఆధ్యాత్మిక చిహ్నంగా చూపించదు. దేవతలుగా పూజలందుకునే 
వారి ఆధ్యాత్మిక కథానాయకులూ, కథానాయికలందరూ కూడా ఆదివాసీలకు చెందిన 
సజీవ మూర్తులే. తమదైన ఒక నిర్దిష్ట ఆధ్యాత్మిక లక్ష్యంతోనే వారికి దైవత్యాన్ని 
ఆపాదించారు. చరిత్ర, సంప్రదాయం, సంస్కృతి, తాత్వికతల పట్ల ఆదివాసీ సంఘాలకు 
దృఢమైన అభిప్రాయాలున్నాయి. వారి ప్రసంగాల్లో ఇది వ్యక్తమవుతూనే వుంటుంది. 
లిఖిత రూపంలో లేని, సజీవ ప్రక్రియల్లో వ్యక్తమయ్యే మన బహుళ దొంతరల పౌర 
సమాజ చరిత్రలనన్నింటినీ భారత జాతి విధిగా గుర్తించాలి. ఆదివాసీలు అమాయకులు, 
అజ్ఞానులు అనే భావన ఉద్దేశపూర్వకంగా సృష్టించబడింది. వాళ్లకు తమ దైన జ్ఞాన 
వ్యవస్థ వుంది. దానిని అగ్రవర్ణ సమాజాలు అధ్యయనం చేసి పునర్నిర్మించాలి. కానీ 
హిందువులు ఇంతవరకు చేసింది అందుకు పూర్తిగా భిన్నం. వారి ఆవిష్కరణలూ, 
పోరాటాలూ, వ్యవస్థలూ అన్నింటినీ రాక్షస సంబంధమైనవిగా ప్రచారం చేశారు. హిందూ 
పుస్తకాల్లో రాక్షసులను సమకాలీన ఆదివాసీల రూపురేఖలతో, సామాజిక వ్యక్తిత్వంతో 
చిత్రించారు. 


స్త్రీ పురుష సంబంధాలు 

స్త్రీ పురుష సంబంధాలను ఆదివాసీ సమాజం వారి ఉత్పత్తి, శ్రమ భావనల ప్రాతిపదికన 
ఒక విభిన్న దృక్పథంతో నిర్వచిస్తుంది. ఆదివాసీ స్తీ పురుష సంబంధం మౌలికంగా 
ఆదర్శ హిందూ స్త్రీ పురుష సంబంధానికి పూర్తిగా భిన్నమైనది. అక్కడ రాముడు-సీత 


లేదా రాధ-కృష్ణుల సంబంధంలో వ్యక్తమైనట్టు స్త్రీ లైంగికత మీద నియంత్రణలుంటాయి. 
ఈ అంశంలో హిందూ, ఇస్లాం మతాలు రెండూ సాంస్కృతిక భాగస్వాముల్లా కనిపిస్తాయి. 
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క్రైస్తవ మతం కూడా స్త్రీలను పితృస్వామ్య వ్యవస్థకు లోబడి వుండేట్టు చేసినప్పటికీ స్త్రీలకు 
పలు మార్గాల్లో స్వయం ప్రతిపత్తిని కల్పించింది. పరదా ఆచారం హిందూ, ఇస్లాం 
రెండు మతాల్లోనూ కనిపిస్తుంది. ఈ రెండు మతాలూ స్త్రీలను ప్రజా జీవితం నుంచీ, 
ఉత్పత్తి నుంచీ మినహాయించాయి. స్త్రీల అభిప్రాయాలకు విలువను తగ్గించాయి. హిందూ 
సాంప్రదాయంలో ఇది మరీ దారుణంగా వుంటుంది. సీత విషయమే తీసుకోండి శీలం 
మీద అనుమానంతో ఆమెను అగ్ని పరీక్షకు గురిచేశారు, చివరకు “అటవీ కారాగార 
శిక్షను’ విధించారు. మరో పక్క రాధ విషయం గమనిస్తే శాశ్వత లైంగిక ఎడబాటు ఆమె 
మానవీయతనే హరించింది. ప్రతీ హిందూ గ్రంథం స్రీలకు లైంగిక బానిసత్వాన్ని 
ప్రబోధిస్తుంటుంది. హిందూ, ఇస్లాం మతాలు రెండూ సామాజికంగా స్త్రీలు పురుషులపై 
ఆధారపడినవారిగా చిత్రిస్తుంటాయి. కానీ సమకాలీన ఆదివాసీల జీవన విధానంలో 
స్త్రీలు సామాజిక పరిణామాల్లో అంతర్భాగంగా, స్వయం ప్రతిపత్తితో వుంటారు. పై మూడు 
మతాల్లో కంటే కూడా ఆదివాసీ స్తీ పురుష సంబంధాలు ఎంతో ప్రగతిశీల స్వభావాన్ని 
కలిగి వున్నాయి. 

ఆదివాసీ సమాజాల్లో సానుకూల స్తీ పురుష సంబంధాలకు మూలాలు వారి 
భౌతికతలో, సానుకూల ఆధ్యాత్మికతలో వున్నాయి. ప్రకృతితో నిత్య సహజీవనంలో, ఆహార 
సేకరణ, ఉత్పత్తి చర్యల్లో ఉమ్మడిగా పాల్గొనాల్సి రావడమే వారిలో ఈవిధమైన స్త్రీపురుష 
సంబంధాలను ఏర్పరచింది. ఆదివాసీ సమాజాలు ఉత్పత్తిలో, సాంస్కృతిక రంగంలో 
ఇంకా ఆదిమ పద్ధతులనే అనుసరిస్తున్నాయి. అయినప్పటికీ చాలావాటిలోని సామాజిక, 
ఆర్థిక సమానత్వాన్ని తక్కువ చేసి చూపుతున్నారు. స్త్రీలను పురుషులు, క్రింది కులాలను 
అ(గ్ర కులాలు వంచించేందుకు ఆదివాసీల సామాజిక, రాజకీయ సంస్థలు ఎలాంటి 
అవకాశాన్నీ ఇవ్వడం లేదు. వాస్తవానికి బాల్య వివాహాలు ఆదివాసీ గూడేల్లో లేవు. 
గూడెం పరిథిలోనూ, ఆహార సేకరణ జరిపేప్రాంతాల్లోనూ, పోడు వ్యవసాయ క్షేత్రాల్లోనూ 
బాల బాలికలు సన్నిహిత సంబంధాలు కలిగివుంటారు. వేటాడే, చేపలు పట్టే కాలాల్లో స్త్రీ 
పురుషులు మరింత కలసికట్టుగా వుంటారు. పళ్ల సమీకరణ, దుంపల తవ్వకం వంటి 
పనులు చేసేటప్పుడు వారి మధ్య సంబంధాలు ఎంతో స్నేహపూర్వకంగా, సదవగాహనతో 
వుంటాయి. దుంపలు తవ్వడం, చేపల వేట, వ్యవసాయం కోసం నేలను సిద్ధపరచడం 
వంటి పనుల సమయంలో కుటుంబపరంగా కూడా ఈ ఐక్యత కనిపిస్తుంది. యుక్త 
వయసులో అడుగు పెడ్తున్నప్పుడూ, అదేవిధంగా సామూహికంగా వేటలో, చేపలు పట్టడంలో, 
దుంపలూ పళ్లూ సమీకరించడంలో, పోడు వ్యవసాయంలో పాల్గొంటున్నప్పుడూ 
యువతీయువకుల మధ్య భౌతిక సాన్నిహిత్యం, లైంగిక సంబంధాలు ఏర్పడుతుంటాయి. 
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వివిధ పక్షులూ, జంతువులూ సంగమిస్తున్న దృశ్యాలను ప్రతి నిత్యం చూస్తూ లైంగిక 
చర్యల గురించి వాళ్లు నేర్చుకుంటారు. జంతువుల్లో జంతువులుగా, పక్షుల్లో పక్షులుగా, 
ప్రకృతిలో ప్రకృతిగా మమేకమై జీవనాన్ని సాగిస్తారు. ప్రకృతికీ-పిల్లలకూ, పెద్దలకూ 
మధ్య ఈవిధమైన పరస్పర సంబంధం లేకుండా చేసిన తొలి సామాజిక వర్గం బ్రాహ్మణులే 
అని చెప్పవచ్చు. లిఖిత పూర్వక భావవ్యక్తీకరణకు సంబంధించిన ఎలాంటి ప్రక్రియలనూ 
నేర్చుకోడానికి వీల్లేదని హిందువులు ఎంత కట్టడి చేసినప్పటికీ ఆదివాసీల భాషల్లో 
సమానత్వం వ్యక్తమవుతుంటుంది. పౌరసమాజంలో మనం ఎంత ఎత్తుకు ఎదుగుతుంటే 
మన మహిళలు అంతగా సమానత్వాన్ని కోల్పోతుంటారు. భార్యా భర్తలు, మామా కోడళ్లు 
వంటి రక్త సంబంధాల్లో దీనిని గమనించవచ్చు. ఆదివాసీ సమాజాల్లో స్త్రీలూ పురుషులూ 
“నువ్వు అని ఏక వచనంతోనే సంబోధించుకుంటారు. ఆదివాసీ స్త్రీలు తెలుగు మహిళల 
మాదిరిగా తమ భర్తలను 'మీరు’ (హిందీలో 'ఆప్‌) అని బహువచనంతో సంబోధించరు. 
స్తీ పురుషుల మధ్య ప్రత్యేకించి భార్యా భర్తల మధ్య జరిగే సంభాషణ తీరే వారి మధ్య 
వున్న సమానత్వం ఏవిధంగా వుందో సూచిస్తుంది. అగ్రకులాల్లోని స్త్రీ పురుషుల మధ్య 
కంటే ఆదివాసీ స్త్రీ పురుషుల మధ్య సమానత్వ స్థాయి ఎంతో ఎక్కువ. 
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మైదాన ప్రాంత పౌర సమాజంతో పోలిస్తే ఆదివాసీల వివాహాల్లో కూడా సమానత్వం 
చాలా ఎక్కువనే చెప్పాలి. వివాహ పూర్వ లైంగిక ప్రయోగాలు ఆదివాసీలలో ఎలాంటి 
సామాజిక బహిష్కరణలకు దారితీయవు. కొండరెడ్డి, కొండదొరల వంటి ఆదివాసీ 
కుటుంబాల్లో ఇద్దరు యువతీ యువకులు పెళ్లి చేసుకోవాలని నిర్ణయించుకున్నప్పుడు 
ఆ విషయాన్ని తల్లిదండ్రులకు తెలియజేస్తారు. అప్పుడు తల్లిదండ్రులు వారిని ఓ వారం 
పదిరోజుల పాటు ఒక ఎంపిక చేసిన, స్థలంలో కలిసి వుండమని సూచిస్తారు. అట్లాగే 
లంబాడాల్లో వివాహం నిశ్చయమైన తరువాత పెళ్లి కొడుకు ఒక నెల రోజుల పాటు పెళ్లి 
కూతురు ఇంటికి వచ్చి ఆ కుటుంబంతో కలిసి జీవిస్తూ తన మంచితనాన్ని రుజువు 
చేసుకోవాల్సి వుంటుంది. ఆదివాసీ కుటుంబాల్లో సరుకు పోవాల్సిన భారం ఆడవాళ్ల 
మీద కాకుండా మగవాళ్ల మీదనే ఎక్కువగా వుంటుంది. వరుడి కష్టించి పనిచేసే స్వభావాన్నీ 
కాబోయే కుటుంబ సభ్యులతో అతను వ్యవహరించే విధానాన్నీ అతని మానవ సంబంధాల 
తీరుతెన్నులనీ బాగా పరీక్షిస్తారు. పితృస్వామిక వ్యవస్థలో లాగా స్త్రీ తనను తాను ఒక 
లైంగిక బానిసగా మలచుకోవాల్సిన పరిస్థితి వారిలో వుండదు. ఆమె సాంస్కృతికంగా, 
ఆర్థికంగా స్వయం ప్రపత్తి వున్న వ్యక్తిగా పరిగణించబడుతుంది. స్త్రీ శరీరం చాలా వరకు 
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ఆమె ఆధీనంలోనే వుంటుంది. ఆదివాసీ సమాజంలో అసలు వరకట్నం అనేది లేదు. 
వివాహ సమయంలో లంబాడా పెళ్లికొడుకే పెళ్లికూతురి కుటుంబానికి ఎద్దులను, ఆవులను 
కానుకగా ఇవ్వాల్సి వుంటుంది. వరకట్నంగానీ, ఇతర పితృస్వామిక నియంత్రణలు గానీ 
లంబాడాల్లో ప్రవేశిస్తున్నట్టయితే అదంతా ఇటీవలి నూతన హిందూ జాధ్యమే. 


లంబాడాల్లో స్రీలను పురుషులకంటే రెట్టింపు ఉత్పత్తి చేసేవారిగా చూస్తారు. 
ఎందుకంటే వాళ్లు ఇటు పిల్లల్ని కంటారు, అటు పురుషులతో సమంగా ప్రకృతిలో కఠిన 
శ్రమ కూడా చేస్తారు. చెట్లను నరకడం, దుంగలను మోసుకెళ్లడం, నదుల్లో ఈతకొట్టడం, 
భూమిని దున్నడం వంటి మగ పనులను ఆదివాసీ స్త్రీలు అవలీలగా చేయడమనేది 
సర్వసాధారణం. అందుకే ఒక యువతిని ఆమె తల్లిదండ్రులనుంచి తీసుకెళ్లేటప్పుడు 
పురుషుడు వారికి ఎంతో కొంత సమర్పించుకోవాల్సి వుంటుంది. లంబాడా స్త్రీలు నాగలిపట్టి 
పొలం దున్నడం, ఎడ్ల బండ్లు నడపడం, మోటబావి నీళ్లు తోడడం అనేక ప్రాంతాల్లో 
చూడవచ్చు. లంబాడీయేతర జనమంతా ఈ పనులను కేవలం మగాళ్లు చేసే పనులుగా 
పరిగణిస్తారు. లంబాడా మహిళలు ఈవిధంగా ఉత్పత్తిలో క్రియాశీలంగా పాల్గొంటున్న 
తీరే వారి వైవాహిక, కుటుంబపర సంబంధాలను నిర్దేశిస్తోంది. ఇటీవలి కాలంలో కులతత్వ 
హిందూ సమాజంతో లంబాడాలు కలిసి జీవిస్తున్న కారణంగా వారికి కూడా కొన్ని 
హిందూ కులతత్వ జాడ్యాలు అంటుకుంటున్నాయి. ఆదివాసీ పురుషులు బయటి సమాజాల 
నుంచి పితృస్వామిక విలువలను ఒంటబట్టించుకుని తమ సమాజంలో వ్యాపింపజేస్తున్నట్టు 
ఆదివాసీ సమాజాలపై నిర్వహించిన కొన్ని అధ్యయనాలు వెల్లడిస్తున్నాయి. లంబాడా 
పురుషులు ఆవిధంగా చేయడం ఆందోళనకరమైన విషయమే. 


నా చిన్నతనంలో లంబాడా స్తీ పురుషులు పొలాలకు వెళ్లేటప్పుడు లేదా పొలం 
నుంచి తిరిగి వచ్చేటప్పుడు పాటలు పాడటం గమనిస్తుండేవాణ్ని ఒకోసారి వాళ్లు నృత్యాలు 
కూడా చేసేవారు. మా కులంలో గానీ, మాల మాదిగ కులాల్లో గానీ స్త్రీ పురుషులు పనికి 
వెళ్లేటప్పుడు లేదా పనినుంచి తిరిగి వచ్చేటప్పుడు ఆవిధంగా పాటలు పాడేవాళ్లు కాదు. 
బ్రాహ్మణుల్లో, ఇతర అగ్ర కులాల్లో అయితే అట్లాంటి దృశ్యాన్ని కలలో కూడా ఊహించలేం. 
స్తీ పురుష భౌతిక చర్యల విషయంలో ఆదివాసీల్లో ఎంతో పట్టువిడుపు వుంటుంది. 
ఎందుకంటే స్త్రీలైనా పురుషులైనా పనిలో, ఆటపాటల్లో నిమగ్నమైనప్పుడే వారి శరీరాలు 
ఆరోగ్యంగా వుంటాయని వారికి తెలుసు. లంబాడా స్త్రీలు ఆడంబరంగా వుండే లంగాలు, 
జాకెట్లు ధరిస్తారు. వారు కథానాయకులు, కథానాయికలు, సూర్య చంద్రులు, పువ్వులు 
మొదలైన వాటి గురించి, చివరికి సామాన్యుల గురించి కూడా పాటలు పాడుతుంటారు. 
వారి సామూహిక నృత్యం ఎంతో లయబద్ధంగా, క్లిష్టమైన శారీరక కదలికలతో వుంటుంది. 
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ఉదాహరణకి లంబాడా నృత్యాన్ని భరత నాట్యంతో పోల్చి చూడండి. ఒక నృత్యం 
సామూహికమైనది, ఉత్పత్తితో ముడిపడినది, సమాజానికీ ప్రకృతికీ మధ్య వున్న 
అనుబంధాన్ని సూచించేదైతే - ఇంకొక నృత్యం వ్యక్తి ప్రధానమైనది, అందులో స్త్రీ ఉనికిని 
దైవత్వంతో ముడిపెట్టి నిర్వచిస్తారు. వేరుపడి, ఒంటరిగా మారిన యువతి పురుష సాంగత్యం 
కోసం పరితపిస్తుంటుంది. భరతనాట్యంలో రాధ ఏకాంతాన్ని శాశ్వతంగా దగాపడిన 
స్త్రీకి ప్రతీకగా ప్రదర్శిస్తుంటారు. ఏ బ్రాహ్మణ సాంస్కృతిక ప్రదర్శన అయినా సరే స్వతంత్ర 
జీవనం గడుపుతున్న ఆత్మవిశ్వాసం వున్న స్త్రీని చూపించదు. అందువల్ల భారత దేశానికి 
చాలా శక్తివంతమైన పునాదులు ఆదివాసీ తరహా ఆలోచనల్లో, ఆదివాసీ సమాజాల్లో 
కనిపించే సృజనాత్మకతలో, ఆర్థిక సాంస్కృతిక ఉత్పత్తిలో, వారి స్త్రీ పురుష సంబంధాల్లోనే 
వున్నాయి. 

ఆదివాసీ జ్ఞాన వ్యవస్థ రూపుదిద్దుకునేందుకు అనేక వందల సంవత్సరాలు పట్టింది. 
అదేమీ నిర్మాణాత్మక పద్ధతిలో జరగలేదు. ఆదివాసీలు తమ జ్ఞానాన్ని అమ్మకం సరుకుగా 
మార్చలేదు. వారికి ఆ జ్ఞానం సామాజిక పరస్పర సంబంధాల ద్వారా సమకూడింది. 
పరస్పర చర్యలు ఎంత అరుదుగా చోటుచేసుకున్నాయనేదానితో ఇక్కడ నిమిత్తంలేదు. 
అందువల్ల ఆదివాసీలే మన తొలి ఉపాధ్యాయులు. ఇంకా స్పష్టంగా చెప్పాలంటే వాళ్లు 
మన “ఉచిత ఉపాధ్యాయులు” లేదా 'జీతభత్యాల్లేని ఉపాధ్యాయులు”. మన బ్రాహ్మణ 
ఉపాధ్యాయులైతే మనకు పాఠాలు చెప్పకుండా వుండడానికే జీతాలు తీసుకుంటారు. 
ఇవాళ జాతి నిర్మాణంలో తమ పాత్ర ఏమిటో ఆదివాసీలు తెలుసుకుంటున్నారు. ఆ మేరకు 
తమకు గుర్తింపు నివ్వాలనీ, చారిత్రక పునరుద్ధరణకు మూల్యం చెల్లించాలనీ అడుగు 
తున్నారు. 
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అధ్యాయం 2 
బడుగువర్గ శాస్త్రజ్ఞులు 


ఆదివాసీ సమాజాల మీదుగా ప్రయాణాన్ని కొనసాగిస్తూ మైదాన ప్రాంతంలో అడుగు 
పెడదాం. మనం ఇప్పుడు ఒక గ్రామంలో తూర్పు దిక్కునుంచి ప్రవేశిస్తున్నాం. తెలుగు 
ప్రాంతంలో- ఆమాటకొస్తే యావద్భారతదేశంలో ఏ పల్లెటూరైనా మాదిగ వాడతోనే 
మొదలవుతుంది. ఉత్తర భారత దేశంలో మాదిగలను చమార్లు అంటారు. మాదిగ వాడ 
తర్వాత మాల వాడ వుంటుంది. మహారాష్ట్రలో మాలలతో సమానమైన కులాన్ని మహర్లు 
అంటారు. అట్లాగే బీహారులో పాశ్వాన్లు అంటారు (ప్రతి రాష్ట్రంలో ఈ కులాలు వుంటాయి). 
పల్లెల్లో మాదిగ-మాల వాడల తరువాత ఇతర కులాల దొంతర కనిపిస్తుంది. అయితే 
అన్ని గ్రామాల్లో ఈ రెండు కులాలు తప్పనిసరిగా వుండకపోవచ్చు. కానీ రెండింటిలో 
ఏదో ఒక కులం మాత్రం కచ్చితంగా వుంటుంది. ఈమధ్య మాదిగ వాడలను దళిత 
వాడలుగా పరిగణిస్తున్నారు. సాధారణంగా దళిత వాడలు ఊరి శివార్లలో తూర్పు దిక్కులోనే 
వుంటాయి. ఎందుకంటే పడమటి వైపు నుంచి వీచే గాలులు బ్రాహ్మణ కులాల మీదుగా 
గ్రామాన్నంతటినీ దాటి చివరగా దళిత వాడకు చేరాలి. అందుకే దళిత వాడకు ఆ స్థానాన్ని 
కేటాయించింది హిందూ మతం. 


గ్రామ శివార్లలో మాదిగ-మాలవాడ కంటే ముందు అన్నీ పూరి గుడిసెలు లేదా 
గుడారాలు వుంటాయి. అవి డక్కలి, చెంచు, చిందు, బుడబుక్కల లేదా బండి వడ్డెర 
(రాళ్లను కొట్టే, ఇనుప పనిముట్లు తయారు చేసే సంచార కులం) మొదలైన కులాలకు 
చెందినవి. ఈ కులాలకు నేను సాంస్కృతిక కులాలు అని పేరు పెట్టాను. భారతదేశంలో 
మొట్టమొదటి ఉత్పత్తి ప్రజానీకం మాదిగలు అని భావించినప్పుడు పైన పేర్కొన్న ఇతర 
కులాలు ఆ ఉత్పత్తి నుంచి ఏర్పడ్డ సంస్కృతిని ప్రచారం చేసేవిగా పేర్కొనవచ్చు. 
ఈ సాంస్కృతిక కులాలు భారతదేశమంతటా వున్నాయి. మాదిగల సృజనాత్మకత, 
పౌరసమాజం మీద వారి సామాజిక, ఆర్థిక ప్రభావం ఇప్పటికీ ఎక్కడా లిఖితపూర్వకంగా 
నమోదైన దాఖలాలు లేవు. హిందూ గ్రంథాలలో ఈ దళిత వాడలను ఛండాల, మ్లేచ్చ, 
అంత్యజ, పంచమ అనే అంటరానివాళ్ల వాడలుగా అభివర్ణించారు. ఆ ప్రజల పట్ల 


తనకున్న ఏహ్యతను, చులకన భావాన్ని వ్యక్తం చేసేందుకే హిందూమతం వారికి అట్లాంటి 
అవమానకరమైన, అగౌరవప్రదమైన పేర్లను పెట్టింది. హిందూ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలలో 
అలాంటిపేర్లు వ్యక్తం కావడం దారుణం. ఏ దేశమూ, ఏ పాలక వర్గమూ సుడీర్ణ కాలంపాటు 
ఈవిధంగా తన ప్రజల్ని తనే ఈసడించుకున్న ఉదంతాలు లేవు. ప్రాచీన భారత సాహిత్యంలో 
ఎక్కడా ఈ ప్రజల గురించిన చిత్రణే కనిపించదు. అసలు వాళ్లు ఈ నేల మీద ఉన్నారు, 
నడిచారు, మాట్లాడారు, జీవనం సాగించారు అన్న ప్రస్తావనే ఎక్కడా లేదు. బ్రాహ్మణ 
రచయితల దృష్టిలో సాహిత్యం అంటే యుద్దానికీ, ప్రేమకూ సంబంధించిన గాథలే తప్ప 
ఉత్పత్తి, సృజనాత్మకత, విజ్ఞానశాస్త్రానికి సంబంధించినది కాదు. అందుకే మాదిగ జీవితం 
ఇవాళ్టికి కూడా ఇంకా మౌఖికంగానే వుండిపోయింది తప్ప సాహిత్యంలో లిఖితపూర్వకంగా 
లేదు. 


మౌఖికత - విజ్ఞానం 
ప్రధాన స్రవంతి చరిత్రరచనలోని కులతత్వవాద భావనలను మాదిగ ఉపన్యాసకులు, 
గర్భస్థ మాదిగ మేధావులు చెబుతున్నారు. ఉత్పత్తి కులాల శ్రమ మీద ఆధారపడి 
దోపిడీకులాలు ఏవిధంగా పరాన్న జీవులుగా బతుకుతున్నాయో హిందూ విద్యావంతులు 
గ్రహించేలా వారు తమ వ్యక్తిత్వాన్నీ, ప్రతిభనీ ప్రతిబింబించే ప్రతీకలను సృష్టించు 
కుంటున్నారు. తమ తాత్విక వాస్తవికతలో (బ్రాహ్మణులూ, వైశ్యులూ అనేక శతాబ్దాల 
నుంచీ మనుషుల మధ్య జంతువుల్లా జీవిస్తున్నారు. సామాజిక మానవ శాస్త్రజ్ఞులు 
ప్రధానంగా శ్రమే మనుషుల్ని జంతువులను వేరు చేస్తుందని వారు తెలుసుకుంటున్నారు. 
ఉత్పత్తి చేసే శ్రామికులకీ, ఆ శ్రమ మీద ఆధారపడి బతికే పరాన్నజీవులకీ మధ్య జరిగే 
సంఘర్షణ గురించి మార్క్సిస్టు మనస్తత్వ శాస్త్రజ్ఞులు ఎన్నో పరిశోధనలు చేశారు. ఈ 
పరాన్నభుక్కుల (బ్రాహ్మణ తదితర కులాల) అసాంఘిక, నేరపూరిత ప్రవర్తన మూలాలు 
వారు చారిత్రకంగా శ్రమకు దూరం కావడంలోనే వున్నాయి. మనుషుల్ని సామాజికంగా 
మనుషులుగా, మానవత్వం వున్నవారిగా తీర్చిదిద్దేది శ్రమే. ఉత్పత్తిలోనే జీవితం వర్ధిల్లుతుంది 
తప్ప ఇతర్ల శ్రమమీద ఆధారపడి బతకడంలో కాదు. ఈ సూత్రం హిందూ పూజారులకూ, 
హిందూ రచయితలకూ తెలియదు. 

ఒక రష్యా మానసిక శాస్త్రజ్ఞుడు ఇలా అన్నాడు: “వ్యక్తిత్వాన్ని ఇతరత్రా తీర్చిదిద్దుకునే 
అవకాశాలు లేనప్పుడు, ముఖ్యంగా శ్రమ గానీ, తన అవసరాలను తీర్చుకునే పద్ధతి పట్ల 
సంతృప్తి గానీ లేనప్పుడు ఆ వ్యక్తి వ్యక్తిత్వం క్రమేణా క్షీణిస్తుంది.” (శ్రమ ద్వారా 
నియంత్రించబడని పరాన్నభుక్కు అవసరాలు సంఘ వ్యతిరేక ప్రవర్తనకు దారితీసే అవకాశం 


66 పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


వుంది. పరాన్నభుక్కు సంస్కృతులన్నింటికీ బ్రాహ్మణత్వం తల్లి లాంటిది. సరీసృపాలూ, 
కీటకాలలోని పరాన్నజీవులు బలమైన ఒక ఆధారం కోసం పక్షులనూ, జంతువులనూ 
వెదుక్కుంటాయి. పరాన్నజీవులన్నీ వంచనా శిల్పంలో మహా ఆరితేరి వుంటాయి. అవి 
తమ మనుగడకోసం శాశ్వత ఆధారాన్ని చూసుకుంటాయి. ఇక మనుషుల్లో బ్రాహ్మణీయ 
శక్తులు ఈ పరాన్న జీవన ప్రక్రియను జ్ఞాన యంత్రాంగం రూపంలో ఒక సంస్కృతిగా 
నిర్మించాయి. ఇక్కడ సంస్కృతి అంటే మనుషుల మధ్య ఆత్మీయమైన పరస్పర సంబంధాలు 
కాదు. ఇది ఏకాకితనం, అవమానం, మానవ లక్షణాన్ని ఛిన్నాభిన్నం చేయడం నుంచి 
పుట్టుకొచ్చిన ఓ అనుబంధ ఉత్పత్తి. 

హిందూ అనంతర జాతీయవాద సైద్ధాంతిక రచనలు ఉత్పత్తి ప్రజలను ఖండిస్తూ, 
ఆధిపత్య, దోపిడీ, పరాన్న భుక్కులను నాగరిక, సామాజిక శక్తులుగా ఆకాశానికెత్తుతూ 
బ్రాహ్మణీయ శక్తుల చైతన్యాన్ని పునర్నిర్మించే ప్రక్రియలో భాగం. స్వీయ అధికారాలను 
సమీకరించుకునే ప్రక్రియకు అది ప్రతిరూపం. అది అత్యంత ప్రమాదకరమైనది కూడా. 
దళిత సైద్ధాంతిక రచన రెండు సంక్లిష్ట రూపాల్లో వ్యక్తమయింది. ఒక ఆలోచనావిధానం 
కలిగిన దళిత రచయితలు, ముఖ్యంగా మాదిగ రచయితలు- ఇప్పటివరకూ దళిత 
వ్యక్తిత్వాన్ని కించపరచిన, అవహేళన చేసిన పదజాలాన్నే తీసుకుని వాటి అర్థాలను 
తలకిందులయ్యేట్టు చేశారు. ఉదాహరణకి ఛండాల, మ్లేచృ వంటి పదాలను తీసుకుని 
వాటి చరిత్రనూ, ప్రాధాన్యతనూ ఎత్తి చూపుతూ వాటిని పునర్నిర్వచించారు. మాదిగ 
అన్న పదాన్ని తమ పేర్ల చివరన గౌరవ వాచకంగా తగిలించుకున్నారు. ఆ పదానికి 
సానుకూల అర్థాన్ని వ్యాప్తిలోకి తెచ్చేందుకే తెలుగునాట దండోరా కార్యకర్తలు 
ఈ కార్యక్రమాన్ని చేపట్టారు. ఆ చర్య బడుగువర్గ విజ్ఞానాన్ని, ప్రగతిని ప్రేరేపించి అది 
తమ జీవన విధానంగా మారేట్టు చేసింది. దేశ వ్యాప్తంగా ఇలాంటి ఉద్యమాలు అనేకం 
తలెత్తడంతో నిన్న మొన్నటి వరకూ దళితబహుజన ప్రజానీకాన్ని చులకన చేసేందుకు 
హిందూ పండితులు వాడుతూ వచ్చిన అనేక పదాల అర్థాలన్నీ తారుమారయ్యాయి. 
నాటి వరకూ తిట్లుగా వుంటూ వచ్చిన పదాలే గౌరవ వాచకాలయ్యాయి. బ్రాహ్మణులు 
ఎవరినైతే నిన్నటి వరకూ దేవుళ్లని కీర్తించారో వాళ్లు దయ్యాలయ్యారు, అలాగే దయ్యాలన్న 
ముద్రవేయబడ్డవాళ్లు దేవుళ్లుగా మారారు. 

బ్రాహ్మణీయ రచనలు చరిత్రపట్ల చేసిన దుర్మార్గమైన పరిహాసం వంటివని నిరూపించే 
దిశలో దళిత మౌఖిక, లిఖిత వాదనలన్నీ కొనసాగుతున్నాయి. భాషనూ, వ్యవస్థనూ, 
హెచ్చుతగ్గుల దొంతర్లనూ చివరికి తమను తాము అభ్యుదయవాదులుగా, విప్లవకారులుగా 
అభివర్ణించుకునేవాళ్లనూ, దేనినీ వదలకుండా మొత్తం సామాజిక విధానాన్ని దళిత రచనలు 
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చీల్చిచెండాడాయి. సాహిత్య, సాంస్కృతిక, సామాజిక, భౌతిక విజ్ఞాన తదితర జ్ఞాన 
వ్యవస్థల నన్నింటినీ అవి పునర్నిర్మిస్తున్నాయి. ఇంతవరకూ 'మైలి (పొల్యూటెడ్‌)గా ముద్ర 
వేయబడ్డ దానిని అత్యంత శాస్త్రీయమైన, సామాజికంగా ఎంతో ఉపయోగకరమైనదిగా, 
“పవిత్రం” (ప్యూర్‌) అని గొప్పలు చెప్పుకున్నదానిని నైపుణ్యంలేనిదిగా, పరాన్నభుక్కుగా, 
సంఘవ్యతిరేక, జాతివ్యతిరేక మైనదిగా నిరూపిస్తున్నాయి. దళిత రచనలు తమదైన సొంత 
భాషను ఏర్పరచుకుని దళితబహుజన ప్రజానీకపు ఉత్పత్తి సంప్రదాయాన్ని నిలబెడ్తున్నాయి. 
భారతదేశంలోని అన్ని సంస్కృతులూ దళితబహుజన సంస్కృతి నుంచే ఆవిర్భవించాయని 
చాటి చెబుతున్నాయి. ఇన్నాళ్లుగా బ్రాహ్మణిజం ఉద్దాటిస్తూ వచ్చినదానికి ఇది పూర్తిగా 
వ్యతిరేకమైన వాదన. బ్రాహ్మణిజం దృష్టిలో దళితులు ఆర్థిక, సామాజిక, సాంస్కృతిక, 
రాజకీయ రంగాలలో దేనికీ చెప్పుకోదగ్గ ఆలోచనలు అందించలేని అసమర్థులు. కానీ, 
సమకాలీన దళిత రచనలను ఒక్కసారి పరిశీలిస్తే దళితుల సామర్థ్యం ఏమిటో 
అర్థమవుతుంది. వారు తాత్విక, ఆర్థిక, రాజకీయ, రాజనీతి శాస్త్రాలన్నింటిలోనూ 
అద్భుతమైన ఆలోచనలు చేసినట్టు బోధపడుతుంది. చారిత్రకంగా అనేక బాధలకు గురవుతూ 
వస్తున్న దళిత వ్యక్తిత్వం బలహీనమైనదేం కాదు, పైగా మిగతా జాతులకు వెన్నెముకగా 
నిలిచి తన శక్తిని చాటుకున్నది. 


హిందూ మతానంతర జాతీయవాద రచనల్లో కనిపించే రెండో ధోరణి పాత భాషను 
పూర్తిగా మార్చేయడం. సామాజిక, ఆర్థిక, రాజకీయ సమానత్వం రూపంలో అది ఒక 
పోటీ సిద్ధాంతాన్ని రూపొందించింది. రెండు విధానాలకూ అంబేద్మర్‌ రచనలే ప్రోత్సాహాన్ని 
అందించినప్పటికీ, మొదటి విధానం తన ప్రత్యామ్నాయ భాషను ఉత్పత్తి కులాల రోజువారీ 
జీవన ప్రక్రియల్లోంచి తీసుకుంది. అందుకే ప్రకృతితో, ఉత్పత్తి పరికరాలతో, జంతువులతో, 
పక్షులతో, అదేవిధంగా కులాలకతీతంగా మనుషు లందరితో తమ సంబంధాలను ఇటీవలి 
సైద్ధాంతిక రచనల్లో, ప్రసంగాల్లో పొందుపరిచారు. ఈ విధానంలో రాసే భాషా, మాట్లాడే 
భాషా ఒకేలా వుంటాయి. లిఖిత వాచకం దైవం ప్రసాదించిన అమూర్త అసంబద్ధ అంశమేమీ 
కాదు. అది సజీవ వ్యక్తుల చేతి పని మాత్రమే. ఇక రెండో ఆలోచనా ధోరణి సాధికారతను 
సాధించుకునేందుకు గాను అంబేడ్మర్‌ రచనలపై వ్యాఖ్యానాలను, పునర్వ్యాఖ్యానాలను 
చేస్తోంది. తాను నిర్మించాలనుకుంటున్న సర్వమానవ సమానత్వానికి సామాజిక ఆధారాన్ని 
కనుగొనడంలోని వైఫల్యంలోనే దాని ఊగిసలాట కనపడుతుంది. సజీవ మేధోజ్ఞానం 
మానవాతీత ్రక్రియేమీ కాదు. అంబేడ్కర్‌ ఆలోచన మీద తీవ్రమైన చర్చ జరిగిన 
అనంతరం- గుర్తింపు వ్యక్తీకరణా-విచ్చిన్నతా, అదేవిధంగా అభూతకల్పనలతో నింపబడ్డ 
చరిత్రను అభూతకల్పనలు లేకుండా చేయడం అనేవి హిందూ మతానంతర సమాజ 
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నిర్మాణంలో అంతర్భాగాలనే అవగాహనకు వచ్చినట్టు కనబడుతోంది. కాబట్టి, ఇప్పుడు 
మనం కుల సమాజాన్ని అర్ధం చేసుకునేందుకు ఒక భిన్నమైన మార్గాన్ని అనుసరించాల్సిన 
అవసరం వుంది. 

(బ్రాహ్మణిజం తన పరాన్నభుక్కు ఉనికిని కాపాడుకోవడం కోసమే కులాన్ని 
సృష్టించింది. ఇప్పటివరకూ జనాన్ని దోచుకునేందుకూ, హద్దుల్లో పెట్టేందుకూ, 
మోసగించేందుకే అది కుల వ్యవస్థను తీర్చిదిద్ది వాడుకుంటూ వచ్చింది. అయితే ప్రస్తుత 
దశలో అదే కులం విప్లవాత్మక మార్పుకు ఒక సాధనంగా మారింది. ఇవాళ దోపిడీకులాల 
వారి సంస్కృతిని నాశనం చేసినవాళ్లు, మానవత్వంలేని దుర్మార్గులు, సామాజికంగా 
పనికిమాలిన వాళ్లు అంటూ తిరుగబడే స్థితి వచ్చింది. వాళ్లని ఉన్నతులుగా ఆమోదించే 
సమస్యేలేదంటూ దాడి చేయడం జరుగుతోంది. తక్కువ వాళ్లు, ఎక్కువ వాళ్లు అనే 
మాటల అర్థాలే తలకిందులుగా మారిపోతున్నాయి. నలుగురికీ ఉపయోగపడేదీ, అందరికీ 
అనువుగా వుండేదీ, అందరూ పంచుకునేందుకు వీలైనదీ మాత్రమే సామాజికంగా 
ఉపయోగకరమైనదిగా చూడబడుతుంది. అంతే కాకుండా సమానత్వం ఆధ్యాత్మికంగా 
విముక్తి ప్రసాదించేదిగా కూడా భావించబడుతోంది. దాచివేయబడిందీ, దేవుడి పేరిట 
కొద్దిమంది ఎంపిక చేయబడ్డ వ్యక్తులకే ధారాదత్తమైందీ ఇవాళ రాక్షసత్వంగా 
పరిగణించబడుతోంది. 


మాదిగ వ్యక్తిత్వాన్ని అర్ధం చేసుకోవడం 

మాదిగ వ్యక్తిత్వం ఏవిధంగా, ఎక్కడనుంచి ఆవిర్భవించింది? ఛండాలురూ, మ్లేచ్ళులూ, 
అంటరానివాళ్లూ అంటూ అవమానించబడ్డ తీరులోనే దాని చారిత్రక, శాస్త్రీయ స్వభావం 
దాగివుంది. మృత కళేబరాలను తొలగించడం, చచ్చిపోయిన జంతువుల చర్మాలను 
వొలవడం, గొడ్డుమాంసం తినడం వంటి పనులనూ ఆహార విలువలను బట్టే మాదిగలపై 
అంటరానితనాన్ని రుద్దారు. చనిపోయిన జంతువులను, మనుషుల శవాలను హిందూ 
మతం అంటరానివిగా చూస్తుంది. అందుకే శతాబ్దాల కాలం నుంచీ చచ్చిపోయిన 
జంతువులను తొలగించే సామాజిక, ఆర్థిక బాధ్యతను మాదిగలకు అప్పగించారు. అసలు 
శవాలను పూడ్చడం లేదా దహనం చేయడం అనే పని వల్ల గ్రామాలు కలుషితం 
అవుతాయా? ఆ శవాలను అట్లాగే వదిలేస్తే గ్రామాలు పరిశుభ్రంగా, నివాసయోగ్యంగా 
వుంటాయా? అని నిలదీయాల్సిన అవసరముంది. భారత సమాజం తన కులతత్వ మానసిక 
ధోరణిని ప్రక్షాళనం చేసుకుని, తన అంతర్‌ దృష్టిని ఆవరించి వున్న మైలని తొలగించుకుని 
గనక ఆలోచిస్తే మృత కళేబరాలను తొలగించడం నీచమైన పని కాదనీ, పైగా అది 
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గ్రామాన్ని పరిశుభ్రంగా, రోగరహితంగా వుంచే ఒక శాస్త్రీయ కార్యక్రమమనీ 
బోధపడుతుంది. మాదిగ/చమార్‌ కులస్తుల పుణ్యాన్నే యావత్‌ జాతి తరతరాలుగా 
అంటురోగాల బారిన పడకుండా సురక్షితంగా వుండగలుగుతోంది. సమాజం ఆ కులస్తులకు 
ఎంతైనా రుణపడివుంది. నిజానికి వారి శ్రమనూ, వారి పరిశుభ్రతా కృషినీ గుర్తించి 
గౌరవించాలి. మిగతా అగ్రకులాల వారిలా వాళ్లు కూడా హేతువిరుద్ధంగా, అశాస్త్రీయంగా 
ఆలోచిస్తే, చచ్చిన శవాలను ముట్టుకుంటే, మైల అని వాటికి దూరంగా వుంటే ఏం 
జరుగేదో ఒక్కసారి ఆలోచించిచూడండి. ఊరంతా శవాలు కుళ్లిపోయి ప్రాణాంతక రోగాలు 
చెలరేగేవి. తరతరాలుగా మాల మాదిగలు తమ ప్రాణాలను పణంగా పెట్టి మరీ మృత 
కళేబరాలను తొలగిస్తూ వచ్చారు. భయంకరమైన అంటురోగాల బారిన పడకుండా మన 
పూర్వీకులను కాపాడుతూ వచ్చారు. అందుకుగాను ఈ తరానికి చెందిన మనం ప్రతి 
మాల మాదిగ కుటుంబాన్ని గౌరవించి, కృతజ్ఞతలు తెలపాలి. 


చచ్చిపోయిన జంతువుల కళేబరాల చర్మాలు ఒలిచే పనిచేస్తుంటారు కనుకనే 
మాదిగలనూ, చమార్లనూ సాంప్రదాయికంగా చిన్నచూపు చూస్తారు. కానీ అదే చర్మం 
శుద్ధి చేయబడి తోలు (లెదర్‌)గా మారిన తరువాత మనుషులందరికీ ఎన్నో విధాలుగా 
ఉపయోగపడుతుంది. జాంబవంతుడు (మాదిగల ఆది దేవుడు) చెప్పినట్టు ఆదిమ కాలంలో 
మనుషులందరి మానం కాపాడిందీ, ప్రకృతి వైపరీత్యాలనుంచి మనుషుల శరీరాలను 
రక్షించిందీ ఆ చర్మాలే. చర్మాలు తోళ్లుగా, తోళ్లు రకరకాల వస్తువులుగా మారే శాస్త్రీయ 
ప్రక్రియ గురించి ఆ తరువాత చర్చిద్దాం. భారతదేశంలో అత్యంత ప్రాచీన శాస్త్ర సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానంలో ఇది చాలా ముఖ్యమైన అంశం. ఏ పనీ ' చేయకుండా జీవించేందుకు, 
ఆహార ఉత్పత్తిలో ఏమాత్రం పాలుపంచుకోకుండా తేరగా తినేందుకు, వాటిని చట్టబద్ధం 
చేసే తాత్విక మూఢనమ్మకాలను సృష్టించడం భారతదేశపు బ్రాహ్మణిజానికి ఎట్లా 
సాధ్యమయిందో తెలుసుకోవడం చాలా ముఖ్యం. మనుషులందరిలోనూ ఈ స్వభావం 
సహజసిద్ధంగా వుంటుంది. కానీ భారత దేశంలోని బ్రాహ్మణుల్లో అది అసాధారణ స్థాయిలో 
వుంది. బ్రాహ్మణిజం తన ఉనికికోసం సృష్టించుకున్న కులం ప్రతిదాన్నీ తలకిందులుగా 
చూస్తుంది. జ్ఞానాన్ని అజ్ఞానంగా, అజ్ఞానాన్ని జ్ఞానంగా చాటుతుంది. దైవికమైనదానిపై 
పైశాచికం అనే ముద్రవేసి, పైశాచికత్వాన్నే దైవత్వంగా అందల మెక్కిస్తుంది. 


జంతువులూ, ఆహారమూ 


మాల మాదిగ కులాలవారు అన్ని రకాల పెంపుడు జంతువులను పెంచుతారు. మనుషులూ, 
జంతువులూ సజావుగా సహజీవనం సాగిస్తేనే గ్రామం సుభిక్షంగా వుంటుందని వారు 
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నమ్ముతారు. మనుషులూ, జంతువులూ, పక్షులూ కలిసి మెలసి జీవిస్తేనే ఆ గ్రామం 
గ్రామంలా వుంటుంది. జీవితం వెన్నంటే మరణం వుంటుంది. జంతువులైనా, మనుషులైనా 
చనిపోయినప్పుడు మృత కళేబరాలను తొలగించి పూడ్చడమో, కాల్చడమో చేయాలి. 
లేకుంటే ఆ గ్రామం అనేక సమస్యలు ఎదుర్కోవలసి వస్తుంది. మృత కళేబరాలను 
తొలగించడమనేది శాస్త్రీయ, ఆధ్యాత్మిక ప్రక్రియ. ఆ ప్రక్రియను సరిగా అర్థం చేసుకోగలిగిన 
వాళ్లు జ్ఞానులు, అర్థం చేసుకోని వాళ్లు మూర్చులు లేదా దుర్మార్గులు. ఈ పని ప్రాధాన్యతను 
గ్రహించారు కాబట్టే మాదిగలూ, చమార్లూ దానిని సామాజికంగా ఉపయోగపడే 
కార్యక్రమంగా, శాస్త్రీయమైన ప్రక్రియగా నిర్వహించడం మొదలుపెట్టారు. అందులోనే 
మొత్తం జాతి మనుగడ వుంది. వారు ఆ పనిని ఇప్పటికీ నిర్వహిస్తున్నారు. 

హైందవ భారతదేశం ఈ కులాల వాళ్లని గొడ్డు మాంసం తింటారనే నెపంతో 
సాంప్రదాయికంగా ఈసడించుకుంటుంది. అయితే, మనుషులంతా ఒకప్పుడు గోమాంస 
భక్షకులే అన్న వాస్తవాన్ని భారత పౌర సమాజం గ్రహించాల్సిన అవసరం వుంది. 
ఎల్‌. హెచ్‌.మోరగాన్‌ రాసిన 'ఎన్నియంట్‌ సొసైటీ” అనే పుస్తకాన్ని సమీక్షిస్తూ ఎంగెల్స్‌ 
“మానవులు గోమాంస భక్షణ మొదలుపెట్టిన తరువాతనే వారి మెదడు విస్తరించింది” 
అంటాడు. గోమాంసంలో ఇరవై ఒక్క ప్రొటీన్లు వున్నాయని శాస్త్ర పరిశోధనలు 
తేల్చిచెబుతున్నాయి. ఇన్ని ప్రోటీన్లు మరే ఆహారంలో కూడ లేవు. గోమాంసం మానవుల 
(ప్రధాన ఆహారంగా మారక ముందు అనేకమంది ఆకలి బాధతో మరణిస్తూ వుండివుంటారు. 
ప్రపంచ వ్యాప్తంగా అంతా గోమాంసాన్ని ఇష్టమైన ఆహారంగా తింటుంటే ఒక్క బ్రాహ్మణులు 
మాత్రం అది పనికిమాలిన ఆహారం అంటున్నారు. పౌరసమాజంలో కొందరు వ్యక్తులు 
కొన్ని రకాల ఆహార పదార్థాలని తినకుండా వుండొచ్చు. కానీ మానవ పరిణామ క్రమంలో 
జరిగిన సానుకూల ప్రయోగాల విషయంలో ప్రతికూల సిద్ధాంతాలను రూపొందిస్తే మాత్రం 
ఆ సిద్ధాంతాలు మొత్తం సమాజ అభివృద్ధికే ఆటంకంగా మారుతాయి. (బ్రాహ్మణిజం 
చేసింది కచ్చితంగా ఇదే. ప్రపంచంలో ఏ దేవుడూ గోమాంసాన్ని చవకబారు ఆహారంగా 
పేర్కొనలేదు. అలాగే కూరగాయలకు జీవం లేదని కూడా ఏ దేవుడూ చెప్పలేదు. 
బ్రాహ్మణిజం సంకుచిత బుద్ధితో, సామాజిక హెచ్చుతగ్గుల దొంతరను నిర్మించే లక్ష్యంతో 
ఈవిధమైన ఆహార హెచ్చుతగ్గులను సృష్టించింది. అందువల్ల కొంతమంది ప్రజల ఆహార 
సంస్కృతి ఏవిధంగా కాలుష్యకారకమైందో నిలదీయాలి. ఈ మైల, పవిత్రం అనే ఆధ్యాత్మిక 
సిద్ధాంతం ప్రాముఖ్యత ఏమిటో వివరించమనాలి. అసలు ఇది “పవిత్రం పరిశుద్ధం అనీ 
అది 'మైలి కాలుష్యం అనీ ఎవరైనా ఎలా చెప్పగలరు? 
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దక్షిణ భారత దేశంలో ముస్లింలు లేని గ్రామాల్లో కూడా దళితులు ఇతర కులాల 
నుంచి తీవ్రమైన వ్యతిరేకత, తిట్లూ ఎదురవుతున్నప్పటికీ తమ ఆహార ఆర్థిక వ్యవస్థను, 
ఆహార సంస్కృతిని ఎలా నిలబెట్టుకున్నారో తెలుసుకోవడం చాలా ముఖ్యం. ఇది కేవలం 
ఆర్థిక పరిస్థితి వల్ల ఏర్పడిన అనివార్యతా లేక తమ ఆత్మగౌరవ స్పృహకు ప్రతీకా? తమ 
అభిరుచులూ, జీవన ప్రక్రియల మూలంగానే వారు వాటిని కాపాడుకుంటూ వచ్చారు? 
ఇవాళ దళితుల రచనలను గనక పరిశీలిస్తే తమ వాడల్లో గోమాంసం రుచి తెలియనివాళ్ల 
అజ్ఞానాన్ని వాళ్లు అవహేళన చేస్తున్నారు. “బాపనోల్లకేం తెలుసు బతుకు రుచి?” అని 
నిలదీస్తున్నారు. బాపనోల్ల దేవుడైన బ్రహ్మకంటే పెద్దవాడిగా, గొప్పవాడుగా పరిగణించబడే 
జాంబవంతుడు మౌఖిక ప్రసంగాల్లో తమ పౌర సమాజాలలోని సంబంధాలు ఎంత 
సానుకూలమైనవో, బ్రాహ్మణుల సమాజాలకంటే ఎంత గొప్పవో వివరించాడు. యావత్‌ 
ప్రపంచంలోనే మొట్టమొదటిసారిగా తోళ్ల పనే (లెదర్‌ వర్క్‌) పారిశ్రామిక రంగానికి 
నాంది పలికిందంటాడు జాంబవంతుడు. గోమాంస భక్షణ సంస్కృతి ఆయన దృష్టిలో 
అత్యంత దైవికమైన ప్రజా సంస్కృతి. తోలు వస్తువులు (లెదర్‌) లేని ఇల్లే వుండదు 
అంటాడా యన. చివరికి బాపన ఇంట్లో, కోమటి ఇంట్లో కూడా లెదర్‌ లేకుండా వుండదు. 
దేవుళ్లందరికీ కూడా గోమాంసం అంటే ఎంతో ప్రీతి, లెదర్‌తో చేసిన వస్తువులంటే 
ఎంతో మక్కువ. జాంబవంతుడి ఈ వివరణలు బ్రాహ్మణుల సాంస్కృతిక చరిత్రకు పూర్తిగా 
విరుద్ధంగా కనిపిస్తాయి. అది దళితుల తోళ్ల ఆర్థిక వ్యవస్థను పవిత్రమైన ప్రపంచంలో 
చేర్చాలని డిమాండ్‌ చేస్తోంది. 

భారత దేశంలోని మాల మాదిగల, మొత్తం దళిత కులాల గోమాంస సంస్కృతి 
ముస్లింల కంటే, క్రైస్తవుల కంటే కూడా ఎంతో ప్రాచీనమైనది. నిజానికి ప్రపంచంలోని 
ఇతర ప్రాంతాల ప్రజలు కూడా గోమాంసాన్ని తింటారన్న విషయం మన గ్రామీణ 
ప్రజానీకానికి తెలియదు. తమ లాంటి ఆహార సంస్కృతి వుంది కనుకే భారత దేశంలోని 
దళితులు ముస్లింలతో, కైస్తవులతో స్నేహం చేసి వుంటారు, అందుకే ఆ మతాలను 
స్వీకరించి వుంటారు. సాధారణంగా పరస్పర విరుద్ధ ఆహార సంస్కృతులు ప్రజల మధ్య 
దూరాన్ని పెంచుతాయి. భారతదేశంలో ముస్లింలూ, కైస్తవులే గోమాంసాన్ని ప్రవేశ 
పెట్టారన్నది అవాస్తవం. కాకపోతే ఈ సమాజాలు భారత వైవిధ్య భరిత గోమాంసాన్ని 
బాగా ప్రాచుర్యంలోకి తెచ్చాయి. హిందువులు గోమాంసాన్ని ఏవగించుకోవడం, ముస్లింలూ 
క్రైస్తవులూ దానిని ఆదరించడం మూలంగానే దళితులు పెద్ద ఎత్తున ముస్లిం, క్రైస్తవ 
మతాల్లో చేరి వుంటారు. ఎంత తీవ్ర వ్యతిరేకత ఎదురైనప్పటికీ, ఎంతగా నిరాకరించ 
బడినప్పటికీ గోమాంస భక్షణ అనే తమ కీలకమైన ఆహార సంస్కృతిని దళితులు 
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కాపాడుకున్నారు. ఈ క్రమంలో దళితులు భారత దేశపు ప్రాచీన సంస్కృతికీ ఆధునిక 
సంస్కృతికీ మధ్య వారధులుగా నిలిచారని చెప్పవచ్చు. అందుకే హిందూ అనంతర 
జాతీయ వాదం భారత దేశ దళిత-బహుజన సంస్కృతికి ప్రతీక అని పరాన్నభుక్కు 
సంస్కృతి కాదనీ అదే ఉత్పత్తి సంస్కృతి అనీ, బడుగువర్గ శాస్త్రజ్ఞుల శ్రమ ఫలితమనీ 
చాటి చెబుతోంది. 


మాదిగల, చమార్ల సృజనాత్మకత 
తోళ్లు (లెదర్‌) అపరిశుభ్రమైనవీ, దైవ వ్యతిరేకమైనవీ అనే హిందూ సామాజిక, సాంస్కృతిక 
అభూతకల్పనల ద్వారా ఈ ఆర్థిక ప్రక్రియను తాత్వికంగా దెబ్బతీయడం మొదలుపెట్టారు. 
తోళ్ల ఆర్థిక వ్యవస్థ పట్ల మాదిగ వాడ దృక్పథం మాత్రం అందుకు భిన్నంగా వుండేది. 
ఆ దృక్పథం ప్రకారం మొత్తం మానవాళి మనుగడకూ, ప్రగతికీ తోళ్ల ప్రాసెసింగ్‌ విధానమే 
కీలకమైంది. గ్రామీణ పౌర సమాజం మొదటినుంచీ కూడా వ్యవసాయ ఉత్పత్తులతో, 
కుటీర పరిశ్రమల ఉత్పత్తులతో సమ్మిళితంగా వుంటూ వస్తోంది. తత్ఫలితంగా సాంస్కృతిక, 
కళా రూపాలు కూడా ఆ రెండు ఉత్పత్తి ప్రక్రియలనే పెనవేసుకుని వున్నాయి. ఈ సాంకేతిక 
ఆర్థిక, వైజ్ఞానిక దృక్పథాల మూలంగానే చనిపోయిన జంతువుల చర్మాలను ఒలవడం, 
చర్మాలను శుభ్రం చేసి లెదర్‌ రూపంలోకి మార్చడం వారికి సాధ్యమయింది. బ్రాహ్మణీయ 
శక్తుల అహంభావ పూరిత ఆధ్యాత్మికవాదం నుంచి తోళ్ల తయారీ పద్ధతి తాలూకు ఈ 
సాంకేతిక ఆర్థిక, విజ్ఞానశాస్త్ర ప్రక్రియల పట్లా, సృజనాత్మక తాత్వికత పట్లా తీవ్రమైన 
(ప్రతిఘటన ఎదురైంది. అది చారిత్రకంగా కులం రూపంలో వ్యక్తమయింది. . 

మనం దళిత బహుజన సామాజిక, సాంస్కృతిక మౌఖిక సాహిత్యాన్ని అధ్యయనం 
చేసినప్పుడు బ్రాహ్మణులకూ మాదిగలకూ/చమార్‌లకూ మధ్య దీర్హ కాలంగా తీవ్రమైన 
యుద్ధం కొనసాగుతున్నట్టు అర్ధమవుతుంది. రెండు పరస్పర విరుద్ధమైన సంస్కృతులనూ, 
నాగరికతలనూ, ఆర్థిక వ్యవస్థలనూ వ్యవస్థీకృతం చేసేందుకు సాగే యుద్ధమిది. ఉత్పత్తి 
ఆధ్యాత్మికతకూ, పరాన్నభుక్కు ఆధ్యాత్మికతకూ మధ్య జరుగుతున్న యుద్ధమిది. పరాన్నభుక్కు 
ఆధ్యాత్మికత చాలా శక్తివంతమైన మారణాయుధాలను సమకూర్చుకున్నది. ఎందుకంటే 
దాని ఆలోచనావిధానమే యుద్ధం చుట్టూ తిరుగుతుంటుంది. కేవలం యుద్ధం మీదే అది 
ఆధారపడుతుంది. బ్రాహ్మణీయ శక్తులు యుద్దాన్ని పరమ పవిత్రమైన కార్యంగా పేర్కొంటూ 
ఇతర్లను చంపే పద్ధతుల్ని రూపొందించాయి. యుద్దోన్మాద ఆధ్యాత్మికత నుంచే ఆ సంస్కృతి 
ఆవిర్భవించింది. దాని దేవుళ్లు ఇతర్లను చంపడాన్నే విశ్వసిస్తారు. దాని రచయితలు 
యుద్ధ వీరులనూ, శృంగార పురుషులనూ మాత్రమే కీర్తిస్తారు. కానీ మాదిగలూ/చమార్లూ 
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మాత్రం పనిముట్లను తయారు చేయడం మీదా, వాటిని మానవ సంక్షేమంకోసం 
వినియోగించడం మీదా దృష్టిని సారించారు. సహజంగా యుద్ధ తంత్రంలో, రాజనీతిలో 
ఆరితేరినవారే ఉత్పత్తి పరికరాలనూ, ఉత్పత్తి సంస్కృతినీ నిర్మించిన వారిపై పెత్తనం 
చేస్తారు. మాదిగవాడల్లో పదేపదే ప్రదర్శించే జాంబవంత నాటకంలో ఈ అంశాన్ని 
విభిన్న పద్ధతిలో వివరిస్తుంటారు. యుద్ధం అమానుషమైనదనీ, యుద్ధం కోసం 
ఆయుధాలను తయారుచేయడం వినాశకరమైన ఆలోచననీ ఆ కథ చాటిచెబుతుంది. 
ప్రపంచంలోని అన్ని ఆధ్యాత్మిక విధానాల్లో ఒక్క బ్రాహ్మణీయ ఆలోచనా విధానమే యుద్దాన్ని 
పరమ పవిత్రమైన కార్యంగా చిత్రించింది. మిగతా ఆధ్యాత్మిక విధానాలన్నీ యుద్ధ వ్యతిరేకతే 
నిజమైన ఆధ్యాత్మికతని చెబుతాయి. గౌతమ బుద్ధుడూ, జీసస్‌ క్రీస్తూ ఇద్దరూ గొప్ప 
యుద్ధ వ్యతిరేక ఆధ్యాత్మిక హీరోలు. శ్రీరామచంద్రుడు మాత్రం వాళ్లకు పూర్తిగా విరుద్ధం. 
జాంబవంతుడిది కూడా యుద్ధ వ్యతిరేక భావజాలమే. జాంబవంతుడి కథ ప్రధానంగా 
బ్రాహ్మణ వ్యతిరేక వర్ణనలతో కూడుకుని వుంటుంది. అది ఎక్కువగా దళితుల ఉత్పత్తి 
సంస్కృతి గురించి, మానవీయ విలువల గురించి వివరిస్తుంది. తన ఆధ్యాత్మికతకు అది 
తోళ్ల ఆర్థిక వ్యవస్థనే (లెదర్‌ ఎకానమీ) కేంద్ర బిందువుగా చేసుకుంది. అది మానవ 
అభివద్ధికి శ్రమే మూలం అంటుంది. ఆధ్యాత్మిక పట్టుదలా, సామాజిక ఆర్థిక అవసరాలూ 
కలగలిసి వున్నప్పుడే ఏ ఉత్పత్తి విధానమైనా దీర్హకాలం కొనసాగుతుంది. మాదిగలు/ 
చమార్‌లు తమ తోళ్ల ఆర్థిక వ్యవస్థను ఆ సాంప్రదాయంలో భాగంగానే కొనసాగిస్తున్నారు. 


తోళ్ల పరిశ్రమ నిర్మాణం 

చర్మాలను తోళ్లుగా, తోళ్లను వివిధ వస్తువులుగా మార్చే పూర్తి స్థాయి పద్ధతులను మాదిగ 
వాడలే రూపొందించాయి. ఇందుకు తోళ్లు అపవిత్రమైనవనే అభూత కల్పనలను 
ఖండించగలిగే సత్తా, దీనిని ఒక కుటీర పరిశ్రమగా తీర్చిదిద్దాలనే ఆలోచనా అవసరం. 
వేయి సంవత్సరాలకంటే ముందు నుంచే మాదిగలు/చమార్లు తోళ్ల పరిశ్రమకు కావలసిన 
నైపుణ్యాలను సమకూర్చుకున్నారు. ఈ పరిశ్రమకు జంతువుల శరీరాలతో ప్రయోగాలు 
చేయగలిగే సామర్థ్యం, వాటి శరీరాలనుంచి చర్మాన్ని ఒలిచే పద్ధతులూ తెలిసివుండాలి. 
మారుమూల గ్రామాల్లోని మాదిగ చర్మకారులతో నేను చర్చించినప్పుడు వాళ్లు అందరూ 
సులువుగా ఆనుసరించేందుకు వీలైన పద్ధతిని కనుగొనేంతవరకూ ప్రయోగాలు చేస్తూనే 
వుంటామని చెప్పారు. మాదిగలు చేసే ప్రయోగాలలో దాని మంచి చెడ్డలను నిర్థారించడ 
మనేది అంతర్భాగంగా వుంటుంది. కానీ బ్రాహ్మణ ఆధ్యాత్మికతలో, సాంప్రదాయక 
విధానంలో అట్లాంటి పరిశీలనకు ఆస్కారమేలేదు. దేవుళ్లకి నైవేద్యంగా సమర్పించే నీళ్లూ, 
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నెయ్యా, ఇతర ఆహార పదార్థాలూ ఆ తదనంతరం ఏమవుతాయి అనేదాన్ని ఎవరూ 
పట్టించుకోరు. ఏ పరిశీలనలూ లేకుండానే వాటిని సమర్చిస్తుంటారు. అయితే మాదిగలు 
మాత్రం పచ్చి చర్మాన్ని దీర్హకాలం మన్నే తోలుగా మార్చడంలో ఉప్పూ, చెట్ల బెరళ్లూ, 
సున్నం వంటి పదార్థాలు ఏవిధంగా పనిచేస్తాయో, వాటి సామర్థ్యం ఏమిటో ముందే 
నిర్ధారించారు. అవి లేకపోతే పచ్చి చర్మాలు కుళ్లి పనికిరాకుండా పోతాయి. ఈ ప్రక్రియలో 
మానవీయ కోణం వుంది. అది మనుషులందరికీ పనికొచ్చే ప్రక్రియగా తయారైంది. 


తాము కనుగొన్న అతి సంక్లిష్టమైన విధానాలను అక్షరబద్ధం చేసే అవకాశం 
మాదిగలకు/చమార్లకు లేకుండా చేసింది మన సమాజంలో పాతుకుపోయిన కుల వ్యవస్థ. 
(బ్రాహ్మణిజం ఈ బడుగు శాస్త్రవేత్తలకు చదువును నిషేధించకుండా వుంటే వాళ్లు తాము 
కనుగొన్న విషయాలను కొన్ని వందల ఏళ్ల క్రిందటనే గ్రంథస్థం చేసి వుండేవారు. లిఖిత 
సమాచార వ్యవస్థ లేకపోవడం వల్ల మాదిగలు/చమార్లు తమ అనుభవాలను భావితరాలకు 
కేవలం నోటి ద్వారా, మౌఖిక సాంప్రదాయ పద్ధతిలో తెలియజేస్తూ వచ్చారు. మనదేశంలోని 
మాదిగలకూ/చమార్లకూ విదేశాల్లోని చెప్పులు కుట్టేవాళ్లకూ మధ్య (ప్రధానమైన తెడా 
ఇదే, పాశ్చాత్య దేశాల్లోని చెప్పులు కుట్టేవారికి తమ పూర్వీకులు అక్షరబద్ధం చేసిన 
సూత్రాలూ, అనుభవాలూ పుష్కలంగా అందుబాటులో వున్నాయి. పాశ్చాత్య పారిశ్రామిక 
ఆర్థిక వ్యవస్థ అభివృద్ధి పథంలో దూసుకుపోవడానికి ముఖ్య కారణం ఇదే. తోలు సంచులూ, 
చేదలూ, తాళ్లూ తదితర వ్యవసా యోతృత్తికి అవసరమైన వస్తువుల గురించీ, వాటి తయారీ 
విధానాల గురించీ వారి లిఖిత జ్ఞాన వ్యవస్థలో నిక్షిప్తమై వున్నాయి. అదే మనదేశంలో 
మాత్రం జ్ఞాన వ్యవస్థ పూర్తిగా మౌఖిక ప్రచారంపై ఆధారపడి వుంది. అందుకే నవీనీకరించే 
సిద్ధాంతాలకూ, సంకీర్ణ ప్రయోగాలకూ అవకాశం లేకుండాపోయింది. 


చనిపోయిన జంతువు శరీరం నుంచి చర్మాన్ని ఒలిచే పనిలో ఎంతో జ్ఞానం, రకరకాల 
నైపుణ్యాలు కలగలిసి వుంటాయి. చర్మాన్ని చిరిగిపోకుండా, చిల్లులు పడకుండా ఒలవాలంటే 
హస్త లాఘవం, కత్తిని అద్భుతంగా ఉపయోగించే నైపుణ్యం అవసరం. తరతరాల 
ప్రయోగాల ఫలితంగా చర్మం ఒలిచే పని పదును తేలింది. ఒకసారి ప్రామాణిక పద్ధతిని 
రూపొందించిన తరువాత ముందు తరాల వారికి ఆ పద్ధతిని వోధిస్తుంటారు. అందుకు 
మరో రకం శిక్షణా నైపుణ్యాలు అవసరమవుతాయి. ఈ బోధన కేవలం సిద్ధాంత పరంగానే 
కాక ఆచరణాత్మకంగా కూడా వుంటుంది. మాదిగలకు/చమార్లకు బహిరంగ (ప్రదేశమే 
ప్రయోగశాల. బహిరంగ ప్రదేశంలోనే చనిపోయిన జంతువుల శరీరాలనుంచి చర్మాన్ని 
వేరు చేసే ప్రక్రియ తాలూకు జ్ఞానాన్ని సంపాదించుకుంటారు. అందుకోసం ఆవులు, 


ఐడుగువర్ల శాన్రజ్ఞులు గ్‌ 


ఎద్దులు, బర్రెలు మొదలైనవాటి పంచనామాను అక్కడే నిర్వహిస్తారు. ఇదొక సునిశితమైన, 
చలనశీల ప్రక్రియ. కళేబరం నుంచి చర్మాన్ని ఒలిచేందుకు కత్తినీ, చేతినీ చాకచక్యంగా 
ఉపయోగించే నైపుణ్యం కావాలి. అందుకు తగిన శిక్షణ పొందాల్సి వుంటుంది. ఈ 
విధానాన్ని కొన్ని వందల సంవత్సరాల కిందటే ప్రామాణీకరించారు. అది ఒక తరం 
నుంచి మరో తరానికి బదిలీ అవుతూ వస్తోంది. 

పచ్చి చర్మం కుళ్లి పోకుండా ఉప్పు ఉపయోగపడుతుందనే శాస్త్రీయ విషయాన్ని 
మాదిగలు/చమార్లు వందల ఏళ్ల క్రితమే కనుగొన్నారు. తోళ్ల పరిశ్రమ తాలూకు ఆధునిక 
పద్ధతులేమీ తెలియని మారుమూల పల్లెల్లోని మాదిగ వాడల్లో ఇప్పటికి కూడా అదే 
విధానాన్ని అనుసరిస్తున్నారు. ఉప్పు పట్టించిన తరువాత చర్మాన్ని తంగేడు చెట్టు బెరడు 
పొడి కలిపిన నీటిలో నానబెడతారు. దాదాపు 15 రోజుల పాటు ఈవిధంగా చేస్తారు. 
ప్రతిరోజూ చర్మకారులు ఆ నీటి పులుపును రుచి చూస్తుంటారు. ఒక్కో రోజు గడిచినా 
కొద్దీ చర్మం ఆ తంగేడు నీటిలోని రసాయనాలను పీల్చుకుంటూ బిగిసి పోతూ చివరికి 
బిరైన తోలుగా (లెదర్‌గా) మారుతుంది. పూర్తిగా తోలుగా మారని ఆ చర్మాన్ని సున్నం 
నీటి గోలెంలో నానబెడతారు. మరో వారం రోజుల తరువాత అది పూర్తి స్థాయి లెదర్‌గా 
మారిపోతుంది. అప్పుడు దానిని కాలవల్లోనో, చెరువులోనో శుభ్రంగా కడుగుతారు. 
ఈ నాలుగు ప్రక్రియలు అంటే ఉప్పు పట్టించడం, తంగేడు నీటిలో నాన బెట్టడం, 
సున్నం నీటిలో నానబెట్టడం, నీటిలో శుభ్రంగా కడగడం పూర్తయిన తరవాతే పచ్చి 
చర్మం తోలుగా తయారవుతుంది. మరింత మేలు రకం తోలు కావాలనుకుంటే ఇంకో 
ప్రక్రియను చేపట్టాల్సి వుంటుంది. అందుకు నానబెట్టి పొడి చేసిన కరక్కాయి పొడిని 
ఉపయోగిస్తారు. కరక్కాయ పొడిని నూనెలో కలిపి మరగబెడతారు. తరువాత దానిని 
చల్లార్చి ఒక క్రమపద్ధతిలో తోలుకు పట్టిస్తారు. దాంతో తోలుకు నున్నదనం, మెరుపు 
వస్తాయి. అది నల్లగా నిగనిగలాడుతుంది. 


తోలును తయారు చేసేటప్పుడు ఒక విధమైన దుర్వాసన వస్తుంది. అయితే 
ఏ పారిశ్రామిక ఉత్పత్తి విధానంలోనైనా ఇది సహజమే. ఆధునిక తరహా తోళ్ల 
తయారీలోనైనా, మాదిగల తరహా సాంప్రదాయిక పద్ధతిలోనైనా మానవాళికి ఉపయోగపడే 
వస్తువులు రూపొందడంతో పాటు కాలుష్యాలు విడుదల కావడం అనే రెండు రకాల 
ఫలితాలు వుంటాయి. బ్రాహ్మణీయ జ్ఞాన వ్యవస్థ ఈ వాస్తవాన్ని శాస్త్రీయంగా అంచనా 
వేయకుండా ఈ ప్రక్రియ మొత్తాన్ని వ్యతిరేకించింది. ప్రపంచంలోని ఇతర పౌర సమాజాలు 
వస్తు ఉత్పత్తి కేంద్రాలలో కాలుష్యాల విడుదల సహజమని అర్ధం చేసుకున్నాయి. కానీ 
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మన దేశంలోని పౌర సమాజం మాత్రం ఈ విషయంలో శత్రుపూరిత వైఖరిని 
ప్రదర్శించింది. హిందూ మతపు విజ్ఞానశాస్త్ర వ్యతిరేక లక్షణం కారణంగా ఈ ప్రక్రియలో 
పాలుపంచుకుంటున్న మనుషులపై అంటరానివాళ్లనే ముద్రవేసి సమాజం నుంచి 
వెలివేశారు, వాళ్లని అనేక అవమానాలకూ, బాధలకూ గురిచేశారు. బ్రాహ్మణీయ వ్యవస్థ 
తమను సామాజికంగా ఎంతగా అణచివేతకు గురిచేసినా దళితులు మాత్రం ఈ ప్రక్రియ 
యొక్క చారిత్రక ప్రాముఖ్యతను గుర్తించి దానిని కాపాడుకుంటూ వచ్చారు. ఎందుకంటే 
సమస్త మానవాళి మనుగడ దీనిపై ఆధారపడి వుంది. అయితే ఇందుకు వాళ్లు భారీ 
మూల్యం చెల్లించాల్సి వచ్చింది. ఈ క్రమంలోనే ఇటు కులోన్మాద మనస్తత్వాలతో, అటు 
ప్రతికూల స్వభావాలతో చేస్తూ వచ్చిన యుద్ధం వల్ల వారికి తమ చుట్టూ ఒక బలమైన 
తాత్విక కట్టడాన్ని నిర్మించుకునే అవసరం కూడా ఏర్పడింది. 

మాదిగ/చమార్‌ ప్రాపంచిక దృక్పథమే దళితబహుజన తాత్వికతకు కేంద్రబిందువు. 
కాలుష్యానికీ - శుద్ధతకీ మధ్య ఎలాగైతే పరస్పర సంబంధం వుంటుందో అలాగే బురదకీ- 
బువ్వకు మధ్య కూడా అలాంటి సంబంధమే వుంటుంది. ఒకటి లేకుండా మరొకటి 
వుండదు. బ్రాహ్మణత్వం ఏమీ లేని దానికి దైవత్వాన్ని ఆపాదిస్తే, మాదిగత్వం దానిని 
శుద్ధతకూ కాలుష్యానికీ మధ్య వున్న ఘర్షణగా పేర్కొంది అంటాడు జాంబవంతుడు. 
ఇందులో దైవత్వం అనేది వస్తువు రూపంలో అంటే లెదర్‌ రూపంలో జీవితానికి 
సంక్రమిస్తుంది. శుద్ధమైన రీతిలో ఏది లభిస్తే దానిని తినడమే జీవితమని భావించలేం. 
జీవితమంటే శుద్ధత నుంచి కాలుష్యాన్ని వేరు చేసి మానవుల ప్రయోజనానికీ, వినియోగానికీ 
అనువైన సరుకుగా తయారుచేయడం కోసం సాగే నిరంతర పోరాటం. బ్రాహ్మణత్వం 
కష్టాలను ఎదుర్మోకుండా జీవించాలని ఆలోచిస్తే మాదిగత్వం జీవితంలో కష్ట సుఖాలు 
కావడి కుండల వంటివని ప్రబోధిస్తుంది. బాధ లేకుండా సంతోషం అనే భావనకే ఆస్కారం 
లేదు. ఆ రెండింటి మధ్యా అవినాభావ సంబంధం వుంటుంది. రాత్రిని నిందించాల్సిన 
పనిలేదు. దానిని శక్తిని పుంజుకునే సమయంగా పరిగణించాలి. రాత్రి లేకుండా పగలు 
వుండదు. ఇదే సూత్రం పనికి కూడా వర్తిస్తుంది. మృత కళేబరాన్ని తొలగించడంలో, 
దాని చర్మాన్ని ఒలవడంలో, వొలిచిన చర్మాన్ని తోలుగా మార్చడంలో కష్టమూ వుంది, 
సంతోషమూ వుంది. హిందూయిజానికి ఇవన్నీ ఏవగింపు కలిగించే పనులు. దళిత 
ఆధ్యాత్మికత మాత్రం వీటిని సంతోషదాయకమైన శ్రమైక జీవన కార్యాలుగా పరిగణిస్తుంది. 
వారు ఇందులో తమ శరీరాన్నీ మనసునూ లగ్నంచేస్తారు. చర్మాన్ని సరుకులుగా మార్చే 
ప్రక్రియలో ఆధ్యాత్మిక సాధన అనే కోణం కూడా వుంది. అది వ్యక్తిగతమైనది కాదు, 
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సామాజికమైనది. అందువల్ల తోలు ఒక సామాజిక సరుకు. యావత్‌ సమాజ శ్రేయస్సు 
కోసం ఒక వర్గం శుద్ధి చేసిన సరుకు. 

చర్మాన్ని తోలుగా మార్చే ప్రక్రియ అంతా మాదిగ/చమార్‌ వాడలోనే జరుగుతుంది. 
కాకపోతే మాల తదితర కులాలవారు కూడా అందులో కొంత మేరకు పాలు 
పంచుకుంటుంటారు. అయితే పౌర సమాజం ద్వేషించే సాధారణ వాతావరణంలో 
ఈ కార్యక్రమం సాగుతుంటుంది. ప్రాచ్య, పాశ్చాత్య దేశాల్లోని ఇతర మత సమాజాల్లో 
మాదిరిగా ఈ జ్ఞాన వ్యవస్థకు సైద్ధాంతిక పునాదిని ఏర్పరచకపోగా బ్రాహ్మణీయ గ్రంథాలు 
దీనిని తృణీకరించి, ఈసడించుకుని, దీనికి వ్యతిరేకంగా నైతిక విలువలను సృష్టించాయి. 
భారత దేశ ఆర్థికాభివద్ధి మూలాలు సజీవ, నిర్జీవ శవాలతో దళితుల పరస్పర సంబంధాల 
తీరుతో పెనవేసుకుని వున్నాయి. మాదిగల భావన ప్రకారం చనిపోయిన వాటి శరీరాలూ 
లేదా శరీర భాగాలూ బతికి వున్న వారికి ఉపయోగపడే సరుకులుగా మారి సేవచేస్తాయి. 
మాదిగలకు శవాలు దయ్యాలో భూతాలో కావు. కానీ, బ్రాహ్మణులు మాత్రం ప్రతీ శవాన్నీ 
జీవించి వున్న మనుషులకు కీడు చేసేదిగా, ప్రమాదకరమైనదిగా చూస్తారు. అందుకే 
శవాన్ని ముట్టుకుంటే దాని తాలూకు ఆత్మలు ఆవహిస్తాయనీ, అకాల మరణాన్ని కొని 
తెస్తాయనీ వారు భావిస్తారు. ఈ మూఢనమ్మకం వల్లనే వారికి అన్ని శవాలూ ప్రమాదకరమైన 
వయ్యాయి. బ్రాహ్మణీయ తత్వశాస్త్రం ప్రపంచంలో ఎక్కడా లేని అంధ విశ్వాసాలతో 
కూడిన తత్వశాస్త్రంగా తయారైంది. శవాల విషయంలో మాదిగ/చమార్‌ల భావన బ్రాహ్మణ 
దృక్పథానికి పూర్తి విరుద్ధంగా వుంటుంది. చనిపోయిన శవం మనిషిదైనా, జంతువుదైనా 
అది ఉపయోగపడే సరుకుగా మారేందుకు దానితో పరస్పర చర్య వుండాలంటుంది 
మాదిగత్వం. మానవాళి అనుభవంలోకి వచ్చిన తొలి శాస్త్రీయ విధానం ఇదే. ఈ అవగాహనే 
మన ఆర్థిక వ్యవస్థ కార్యకలాపాలకు తొలి పునాదిని నిర్మించింది. మాదిగల అభివద్ధి 
దృక్పథం ఇటు ఆర్థికపరమైనదే కాక అటు సామ్యవాదపరమైనది కూడా. బ్రాహ్మణీయ 
అభివృద్ధి భావనను అది వ్యతిరేకిస్తుంది. బ్రాహ్మణీయ భావన సొంత మనుగడమీదా, 
నిరంతర బతుకు భయం మీదా ఆధారపడి వుంటుంది. మనుగడ కోసం ప్రకృతితో 
మాదిగలు జరిపే పోరాటం సహజమైనది. ఎందుకంటే కులం, అంటరానితనం అనే 
వేధింపు వారిని తమ జీవితమంతా వెంటాడుతూనే వుంది. వారికి వందలాది 


సంవత్సరాలుగా తమ అనుభవాలను సాటి మనుషులతో పంచుకునే అవకాశం లేకుండా 
చేశారు. 
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తోళ్లు-వ్యవసాయ ఉత్పత్తి 
భారత దేశంలో వ్యవసాయ విప్లవానికి తోలు వస్తువులే కేంద్ర బిందువు అయ్యాయనడంలో 
అతిశయోక్తి లేదు. తోళ్ల ఆర్థిక వ్యవస్థ మానవాళి అభివృద్ధిలో రెండు రకాలుగా కీలకమైన 
పాత్రను పోషించింది. ఒకటి: అది ఉత్పత్తి చేసిన తోలు వస్తువుల వల్లనే బహుముఖ 
వ్యవసాయాభివృద్ధి సాధ్యమయింది. రెండు: అది ఉత్పత్తి చేసిన తోలు దుస్తులూ తదితర 
సరంజామా వల్లనే మానవ జీవితం ప్రకృతిని తట్టుకుని మనుగడ సాగించగలిగింది. 
ఆది మానవులు తొలినాళ్లలో జంతు చర్మాలనే తమ శరీరాలపై రక్షణ బట్టలుగా 
వేసుకునేవారు. అవి శరీరానికి ఇచ్చిన రక్షణ మూలంగా గట్టి ఆత్మవిశ్వాసం ఏర్పడి 
ప్రకృతి మీదా - అడవులూ, వ్యవసాయయోగ్యంకాని భూములూ, పర్వత ప్రాంతాలూ 
మొదలైనవాటి మీదా వారు ధైర్యంగా సమరం సాగించగలిగారు. మనుషులు చేసిన 
అన్ని యుద్ధాలలో ప్రకృతి మీద చేసిన యుద్ధమే అతి సంక్లిష్టమైనది. ఆ యుద్ధంలో 
ముందుకు దూసుకెళ్లాలంటే మనిషికి ప్రకృతి నుంచి తన శరీరానికి రక్షణ వుందన్న 
నమ్మకం కావాలి. దళితుల తోలు ఆధారిత కుటీర పరిశ్రమే మానవ సమాజానికి ఆ 
ఆత్మ విశ్వాసాన్నిచ్చింది. 

తోళ్లని వివిధ వస్తువుల రూపంలోకి మార్చేందుకు మాదిగలు తమ సృజనాత్మక, 
శాస్త్రీయ జ్ఞానాన్ని వినియోగించేవారు. దాంతోపాటు తమకు కావలసిన ఉత్పత్తి పరికరాలను 
కూడా తామే రూపొందించుకునేవారు. పదునైన కత్తి తయారు కాకముందు వారు కేవలం 
తమ చేతులనూ, కర్రచెక్కలనూ ఉపయోగించి జంతువుల కళేబరాలనుంచి చర్మాలను 
ఏమాత్రం చినిగిపోకుండా ఒలిచేవారు. మానవుడు కోతి దశ నుంచి మానవ దశలోకి 
పరిణామం చెందేందుకు ఉత్పత్తి ప్రక్రియే దోహదం చేసింది. అందులో చేతులను 
సమర్థవంతంగా ఉపయోగించడమనేదే కీలక పాత్ర పోషించింది. భారతదేశంలో దళితుల 
మాదిరిగా చేతులను వినియోగించడం ఒక అభివృద్ధిచెందిన విధానం. కళేబరాలనుంచి 
చర్మాన్ని వేరు చేయడం తాలూకు ఆ పద్ధతి కుటీర పరిశ్రమలకూ, వ్యవసాయ ఉత్పత్తికీ 
మధ్య తొలి అనుబంధాన్ని ఏర్పరచింది. మాదిగలూ/చమార్లలోని నేటి తరానికి కూడా 
చిన్న కర్రముక్కల సాయంతో జంతువుల కళేబరాల నుంచి చర్మాలను వేరుచేయగల 
సామర్థ్యం వుంది. అయితే ఈనాడు చర్మాలను ఒలిచేందుకు చిన్నకత్తినీ, పెద్ద కత్తినీ 
ఎక్కువగా ఉపయోగిస్తున్నారు. ఈ ప్రక్రియకు మొదట రాళ్లనీ, తరువాత కర్ర కత్తులనీ, 
ఆ తరువాత ఇనుప కత్తులనీ వినియోగించడం, వాటిని అభివృద్ధి పరచడం అనే 
పరిణామాలు భారతదేశంలోనే అదీ దళితవాడల్లోనే చోటుచేసుకున్నాయి. కర్ర కత్తులను 
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వడ్రంగులూ, ఇనుప కత్తులను కమ్మర్లు ప్రత్యేకంగా తయారు చేసి ఇవ్వడం ఆ తదనంతరపు 

తోళ్ల ఆర్థిక వ్యవస్థను విసతం చేసేందుకు మాదిగలు రూపొందించిన అతి ముఖ్యమైన 
పరికరం ఆరె (చెప్పులు కుట్టేందుకు ఉపయోగించే సూది). ఈ పరికరం కూడా మొదట 
రాయి, తర్వాత కర్ర, ఆతరువాత ఇనుము రూపంలోకి మారుతూ వచ్చి ఇప్పుడు ఆరె 
రూపంలో స్థిరపడింది. తోళ్లతో వ్యవసాయానికి ఉపయోగకరమైన తాళ్లూ, సంచులూ, 
తిత్తులూ, ఇంకా చెప్పులూ, బూట్లూ మొదలైన వాటిని తయారుచేయడానికి ఆరె ఎంతగానో 
తోడ్పడింది. తోలు తుది రూపం డప్పు అని చెప్పవచ్చు. బహుశ డప్పే మన తొలి సంగీత 
వాయిద్యం కూడా. వీటన్నింటినీ తయారుచేసేందుకు మాదిగలు వడ్రంగుల, కంసాలుల 
సహకారం తీసుకునేవారు. మాదిగలూ, వడ్రంగులూ, కంసాలుల మధ్య పనివిభజన 
ఒక ప్రగతిశీల దశ. నైపుణ్యంతో కూడిన వివిధ పనులను వివిధ వర్గాల వారికి 
కేటాయించడం అభివృద్ధికరమైన చర్య. కుల వ్యవస్థ అనేది వచ్చి వీళ్లని విడదీయకపోతే 
ఈ సామాజిక వర్గాల మధ్య వైవాహిక సంబంధాలు ఏర్పడివుండేవి. దానివల్ల వృత్తి 
నైపుణ్యాలను పరస్పరం పంచుకోవడం, ఒకరి జ్ఞానం మరొకరి జ్ఞానంతో కలగలిసిపోవడం 
జరిగివుండేది. కానీ (బ్రాహ్మణిజం దానిని బలవంతంగా అడ్డుకుంది. అభివృద్ధిపరచిన 
ఆరె తోళ్లను సునిశితంగా కుట్టడానికి దోహదపడింది. కాలక్రమేణా తోలుకు రంధ్రం 
చేసి అందులోంచి దారాన్ని పంపి కుట్టేందుకు వీలుగా ఆరెను మరింత అత్యాధునికంగా 
తీర్చిదిద్దారు. 

ఆరెతో పాటు రూపురేఖలకు, నిర్మాణ నైపుణ్యాలకు ఉపయోగపడే రంపె, గూటం, 
తీడ్గల్‌, సందన్‌, మార్తోల్‌ వంటి మరికొన్ని కీలకమైన పరికరాలను రూపొందించారు. 
మాదిగలు ఈవిధంగా తమ పరికరాలను ఎప్పటికప్పుడు తీర్చిదిద్దుకుంటూ వచ్చారు. 
బ్రహ్మలు యజ్ఞ మండపాలను, యజ్ఞ కుంభాలను నిర్మించడం, వినియోగించడం కంటే 
ఇవి ఎంతో సంక్లిష్టమైన (ప్రక్రియలు. యజ్ఞం అనేది సొంత ముక్తికి సంబంధించిన 
వ్యవహారం అయితే తోళ్లతో రకరకాల వస్తువులను తయారుచేయడం అనేది మానవ 
అభివృద్ధికి దోహదపడే సృజనాత్మక, పునరుత్తేజకర ప్రక్రియ. ఒక రూపంలోంచి మరో 
రూపంలోకి పరిణామం చెందినప్పుడే మానవ జీవితం ఉత్పత్తి పునరుత్పత్తి చెందుతూ 
ముందుకు సాగుతుంది. ఉదాహరణకి ఇందులో ఒక తోలు ముక్క రూపాంతరం చెంది 
బూట్ల జతగా మారి నూతన ఆవిష్కరణగా వినూత్న అనుభూతినిస్తుంది. శ్రమ ద్వారా 
ఒక వస్తువును సృష్టించినప్పుడే మనిషి జీవితం సార్థకమవుతుంది. ఒక బిడ్డకు 
జన్మనిచ్చినప్పుడు స్తీ జీవితం మరింత అర్ధవంతమవుతుంది. ఇది ఆమె శ్రమ ద్వారా 
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వస్తువులను రూపొందించే పనికి అదనంగా నిర్వహించే కర్తవ్యం. ఈవిధంగా రెండు 
రకాల శక్తిసామర్భాలున్న మహిళలను పితృస్వామిక వ్యవస్థ అన్ని రంగాలలో వెనుకబడేట్టు 
చేసింది. చనిపోయిన జంతువు శరీరం నుంచి ఒక కొత్త వస్తువును సృష్టించే ఈ మొత్తం 
తోళ్ల ప్రక్రియ భారతదేశంలో అతి ప్రాచీనకాలంలో రూపుదిద్దుకున్న అత్యంత సృజనాత్మక 
ప్రక్రియ. ఈ మొట్టమొదటి సృజనాత్మక ప్రక్రియ ఈ గడ్డ మీద రూపుదిద్దుకున్న తరువాతే 
ప్రపంచంలోని మిగతా ప్రాంతాలకు విస్తరించి వుంటుంది. 


ఇనుముకూ తోలుకూ పెళ్లి 


తోలు పనిని ఇనుప సాంకేతిక పరిజ్ఞానంతో కలిపేందుకు మాదిగలు/చమార్లు చేసిన 
పోరాటం వారు సాధించిన మరో గొప్ప విజయంగా పేర్కొనవచ్చు. ఇనుప ఖనిజాన్ని 
కరిగించేందుకు మాదిగలు ఒక ప్రత్యేకమైన, అత్యంత కీలకమైన పరికరాన్ని తయారు 
చేశారు. అదే కొలిమి తిత్తి లేదా లెదర్‌ బ్లో పైప్‌. దాని ద్వారానే ఇనుప పనిముట్లను 
తయారుచేసే పనులన్నీ జరుగుతుంటాయి. కొలిమితిత్తి ఒక అత్యాధునికమైన పరికరం. 
దీని తయారీలో ఖాళీ తిత్తి గాలిని పీల్చుకుంటుంది అనే భౌతిక శాస్త్ర మూలసూత్రాలున్నాయి. 
తొలినాళ్ల బ్లోపైపులో గుండ్రంగా వుండే తోలు తిత్తి వుండేది. దాని తోక భాగం కమ్మరికొలిమి 
లోపలి వైపు వుండేది. కొలిమి ఎప్పుడూ మండుతూ వుండేందుకు వీలుగా అది గాలిని 
నిరంతరంగా సరఫరాచేసేది. బ్లో పైపు వాతావరణంలోంచి గాలిని పీల్చుకుని ఒక 
నియంత్రిత పద్ధతిలో గాలిని కొలిమిలోకి పంపిస్తుంటుంది. తద్వారా కొలిమిలోని బొగ్గు 
కణకణమండుతూ అందులో వుంచిన ఇనుప కడ్డీని 200 డిగ్రీల వద్ద వేడెక్కిస్తుంది. 
ఆవిధంగా ఎర్రగా కాలిన ఇనుప కడ్డీ మీద ఆతరువాత సమ్మెటతో కొడుతూ కావలసిన 
వ్యవసాయ పనిముట్లను తయారు చేసేవారు. గ్రామాల్లో ఈ పద్ధతి ఇప్పటికీ 
కొనసాగుతోంది. 


ఎప్పుడైతే తిత్తి దిగువ భాగంలో సన్నని రంధ్రం చేసి దానికి లోపల్నుంచి ఓ చిన్న 
తోలు వాల్వును కుట్టడం మొదలుపెట్టారో అప్పటి నుంచి కొలిమి తిత్తి రూపురేఖలే 
మారిపోయాయి. తిత్తిని బయటి నుంచి పైకి లాగినప్పుడు తిత్తిలో ఖాలీ స్థలం ఏర్పడి 
వాల్వు తెరచుకుని గాలి లోపలికి ప్రవేశిస్తుంది. తిత్తిని కిందికి నొక్కినప్పుడు వాల్వు 
మూసుకు పోయి ఆ గాలి మొత్తం కొలిమి లోపలికి వెళ్తుంది. ఈ విధానం వల్ల కొలిమికి 
గాలి నిరంతరాయంగా, ఒక నియంత్రిత పద్ధతిలో సరఫరా అవుతూ వుంటుంది. నిజానికి 
ఈ గాలిగొట్టం వచ్చిన తరువాత వ్యవసాయ పనులు ఒక మలుపు తిరిగాయి. మన 
గుండె రక్తాన్ని లోపలికీ బయటికీ ఏవిధంగా పంపింగ్‌ చేస్తుంటుందో దీని పనితీరూ 
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అట్లాగే వుంటుంది. మాదిగ శాస్త్రవేత్తలు ఈ గాలిని పంపింగ్‌ చేసే విధానాన్ని కొన్ని వేల 
ఏళ్ల కిందటే కనుగొన్నారు. ఉత్పత్తి ప్రక్రియను వేగవంతం చేసేందుకూ, ఆధునిక ఉత్పత్తి 
పరిజ్ఞానాన్ని అభివృద్ధి పరిచేందుకూ వారు ఆ విధానాన్ని కొలిమి తిత్తికి (బ్లోపైప్‌కి) 
వర్తింపజేశారు. 

మానవ శ్రమను తగ్గించేందుకు కుటీర పరిశ్రమల పరిథిలోనే క్రమేణా బ్లోపైప్‌ 
వ్యవస్థను సవరిస్తూ వచ్చారు. ఇవాళ నాలుగు రకాల బ్లోపైపులున్నాయి. కలపనూ, 
తోలునూ ఉపయోగించి వాటిని తయారు చేస్తున్నారు. అయితే అవన్నీ పనిచేసే సూత్రం 
మాత్రం ఒక్కటే. వాటన్నింటికీ మాదిగల శాస్త్రీయ నైపుణ్యాలే మూలం. తిత్తిలో ఖాళీ 
ప్రదేశాన్ని సృష్టిస్తే... చిన్న రంధ్రాలు చేసి వాటికి వాల్వులు అమర్చి ఆ ఖాళీ ప్రదేశంలో 
గాలి నిండి బయటికి పోతుంది అనే భౌతిక శాస్త్రపు ప్రధాన సూత్రం మీద ఆధారపడి 
ఇవాళ అనేక పారిశ్రామిక యంత్రాలు పనిచేస్తున్నాయి. మరి ఈ మెకానిజంను కొన్ని 
శతాబ్దాల కిందనే అర్థం చేసుకున్న వాళ్లు అజ్ఞానుల కిందకు రారు కదా. నిజానికి ఇది 
ఆదిమ విజ్ఞానశాస్త్రాన్ని ఆధునిక దశకు తీసుకెళ్లే ప్రక్రియ. ఇతర మతాల వాళ్లెతే ఇంత 
గొప్ప జ్ఞానాన్ని సంపాదించిన వర్గాన్ని దేవుని ముద్దుబిడ్డలుగా గుర్తించి గౌరవించి 
వుండేవారు. కానీ బ్రాహ్మణిజం వీళ్లని అందరికంటే తక్కువవాళ్లుగా, అంటరానివాళ్లుగా 
పరిగణించింది. దేవుడి శాపం వల్లనే వాళ్లు అజ్ఞానులు అయినట్టు తప్పుడు ఆధ్యాత్మిక 
సిద్ధాంతాన్ని సృష్టించి నిరసించింది. అసలు విషయం గమనిస్తే మాదిగల జ్ఞానంతో 
పోలిస్తే బ్రాహ్మల జ్ఞానం దిగదుడుపే. భారతదేశంలో మనుషులందరిలో అందరికంటే 
పనికిమాలినవాళ్లు బ్రాహ్మలే. 


తోళ్లు-వ్యవసాయం 

తోలు ప్రధానపాత్ర పోషించే మరో ముఖ్యమైన వ్యవసాయ పనిముట్టు తోలు బొక్కెన. 
బావులపై ఆధారపడి వ్యవసాయం చేసే విధానం మనదేశంలో మొదటినుంచీ వుంది. 
బావులనుంచి నీళ్లను తోడే భారీ బొక్కెనలను తోలుతో చేసేవారు. మాదిగలు తోళ్లని 
గొట్టాల్లా కుట్టి నీళ్లు వెళ్లేందుకు తోకలను అమర్చి రకరకాల బొక్కెనలను తయారు చేసేవాళ్లు. 
ఈనాటి వివిధ బకెట్లు, టబ్బులు మొదలైనవాటన్నింటికీ ఆనాడు మాదిగలు తయారుచేసిన 
తోలు బొక్కెనలే మూలం. వీటి సాయంవల్లనే ఆనాటి మానవులు నదులు లేనిచోట 
కూడా నివాసాలు ఏర్పరచుకునేందుకు వీలయింది. బావులను తవ్వడం, ఆ బావుల్లోంచి 
తోలు బకెట్ల సాయంతో నీళ్లను తోడడం మానవ జీవన పరిస్థితులనూ, వ్యవసాయ 
ఉత్పత్తులనూ ఎంతో మెరుగుపరచింది. పూర్తిగా తోలుతో తయారు చేసిన బొక్కెనలతో 
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లేదా తోలు తోకలు (తొండాలు) అమర్చిన ఇనుప బకెట్లతో నీళ్లు తోడి చిన్నచిన్న పంట 
కాల్వల్లోకి నీటిని ప్రవహింపజేయడం ఇప్పటికీ అనేక గ్రామాల్లో వుంది. తోలుతో తయారైన 
తోకలు లేదా తొండాలు కలిగిన పెద్ద బకెట్లనూ, ఎద్దులనూ ఉపయోగించి పంటపొలాలకు 
నీళ్లు తోడే తెలంగాణా లోని మోటబావి వ్యవస్థకు మూలం ఇదే. తోళ్లు ప్రధాన పాత్ర 
పోషించిన సాంకేతిక పరిజ్ఞానం వల్లనే పంటలకు భూగర్భ జలాలను సమర్ధవంతంగా 
ఉపయోగించడం సాధ్యమయింది. 


తోలుతో తయారయ్యే తాళ్లు (వారెనలు) వచ్చాక భూమిని దున్నే ప్రక్రియ సులువుగా, 
నిలకడగా మారిన వైనంపై అధ్యయనాలు జరగలేదు. భూమిని చాళ్లుగా చీల్చే నాగలిని 
ఎద్దులు ముందుకు లాగుతున్నప్పుడు నాగలినీ కాడినీ కలిపి వుంచుతున్నవి తోలుతో 
తయారైన తాళ్లే. దాన్ని పైకి కిందికి ఆడిస్తుంటే వాటిని 'వారేన' అంటారు. ఎద్దులను 
నాగలితో కలిపి వుంచే 'బారెడాకులు” కూడా తోళ్లతోనే తయారవుతాయి. తమ పశువులను 
గుంజలకు కట్టేందుకు వినియోగించే తోలు తాళ్లను బట్టీ, పశువులను అలంకరించేందుకు 
వాడే రకరకాల తోలు బెల్టులను బట్టీ రైతులకు సామాజికంగా, సాంస్కృతికంగా గౌరవం 
పెరుగుతుంది. వివిధ సరుకుల వినిమయ ప్రక్రియ లోంచే సంస్కృతి రూపుదిద్దుకుంటుంది. 
బ్రాహ్మణిజం మాత్రం సంస్కృతిని తనదైన రీతిలో నిర్వచిస్తుంది. దళితుల ఉత్పాతకతనూ, 
రైతుల ఉత్పాదకతనూ అది పరిగణనలోకే తీసుకోదు. భారతీయ సంస్కృతి దేవాలయాలను 
చుట్టుముట్టి వున్నట్టు చూపిస్తుంటారు తప్ప ఆ దేవాలయాలను నిర్మించిన వారి శ్రమ శక్తి 
రూపంలో చూపించరు. పైగా తన ఆధ్యాత్మిక నియంత్రత్వాన్ని విస్తరించేందుకు వాటిని 
ఆక్రమించివున్న బ్రాహ్మణుడి రూపంలో చూపిస్తారు. ఈవిధమైన భారతీయ సంస్కృతి 
ఆర్య జాతికి చెందిన వాడైన మాక్స్‌ ముల్లర్‌ రచనల్లో తప్ప పాశ్చాత్య గ్రంథాలన్నింటిలో 
అపహాస్యానికి గురౌతుంది. 

మాదిగలు వ్యవసాయానికి పనికొచ్చే తాళ్లతో పాటు ధాన్యాన్ని సేకరించేందుకూ, 
నిల్వచేసేందుకూ వందలాది రకాల తోలు సంచుల్ని తయారు చేశారు. కుల కట్టుబాట్లకు 
అతీతంగా వాటిని అందరూ వాడేవారు. జాంబవంతుడు “నా తోలు వస్తువుల్ని వాడని 
మనిషే వుండడు. బాపన, కోమటి ఇళ్లు కూడా ఇందుకు మినహాయింపు కాదు. వారు 
(తోలు) లేని ఒక్క ఇంటిని చూపించండి చూద్దాం” అంటూ పదేపదే సవాలు చేస్తాడు. 
చాలామంది మంచి నీటిని చల్లగా వుంచుకునేందుకు కూడా తోలు సంచుల్ని 
ఉపయోగిస్తుంటారు. గొర్రెల కాపర్లూ, పశువుల కాపర్లూ, అడవిలో తిరిగేవాళ్లూ ఇప్పటికీ 
తోలు తిత్తుల్లోనే నీటిని తీసుకెళ్తుంటారు. నూనె, బియ్యం, ఇతర ధాన్యాలను నిల్వ చేసేందుకు 
పూర్వపు రోజుల్లో తోలు సంచులు తప్ప మరేమీ వుండేవి కాదు. తోలు సంచుల్లో వేటిని 


బడుగువర్ల శాన్రజ్ఞులు 83 


నిల్వ చేసినా చాలా కాలం పాడవకుండా వుండేవి. ఇక ద్రవ పదార్థాల విషయంలో నైతే 
తోలు సంచులు రిఫ్రజిరేటర్లలా పనిచేసేవి. ఈ రకరకాల తోలు సంచుల్నీ తోలు వస్తువుల్నీ 
కనుగొన్నదెవరు? ఇంకెవరు మాదిగలు/చమార్లు. నీటిని చల్లబరిచే తోలు తిత్తుల్ని తయారు 
చేసింది వాళ్లే. మన గ్రామీణ వ్యవస్థలో కనిపించే వస్తువులన్నింటినీ వాటిని తయారు 
చేస్తున్న వాళ్లే కనుగొన్నారు. బ్రాహ్మణిజానికి ఈ తెలివి నామమాత్రమనే చెప్పాలి. 
అయినప్పటికీ అందరికంటే తామే అతి తెలివైనవాళ్లమని వాళ్లు డప్పుకొట్టుకుంటారు. 


అందరికీ తెలిసినవైనప్పటికీ వాటిపై ఏ పరిశోధనలూ జరగనివీ, మానవ జీవితంలో, 
వ్యవసాయిక రంగంలో విప్లవాత్మక పాత్ర పోషించినవీ ఏమిటంటే చెప్పులు. భారతీయ 
వాతావరణ పరిస్థితులకు అనుగుణంగా చెప్పులనూ, పాదరక్షలనూ తయారుచేయడంలోని 
శాస్త్రీయ నైపుణ్యాలను పరిశీలించడం చాలా ఆసక్తికరంగా వుంటుంది. మనదేశంలో 
ఓక్కో ప్రాంతంలో ఒక్కో రకం పరిస్థితులుంటాయి. రుతువులను బట్టి అవి మారుతుంటాయి. 
అయితే వాటన్నిటిలో ఉమ్మడి లక్షణాలు కొన్ని వుంటాయి. ప్రతి ప్రాంతంలో పాదరక్షల్ని 
తయారు చేసేవాళ్లు ఆ ఉమ్మడి లక్షణాలను దృష్టిలో పెట్టుకునే ఆయా ప్రాంతాలకు 
అనుగుణంగా పాదరక్షలను తీర్చిదిద్దుతారు. దక్షిణ భారతంలో చలి అంత తీవ్రంగా 
వుండదు. కాబట్టి పాదాలను పూర్తిగా కప్పని చెప్పుల వాడకమే ఇక్కడ ఎక్కువ. ఉత్తర 
భారతంలో ప్రత్యేకించి శీతాకాలంలో చలి చాలా తీవ్రంగా వుంటుంది. ఒకోసారి అది 
ఆర్నెళ్లపాటు కొనసాగుతుంది. కాబట్టి అక్కడి మాదిగలు/చమార్లు ఆ చలికి అనుగుణంగా 
కాళ్లని పూర్తిగా కప్పేసే రకరకాల పాదరక్షలను/బూట్లను తయారు చేస్తారు. వాతావరణ 
పరిస్థితుల గురించీ, భౌగోళిక స్థితిగతుల గురించీ వారికి వున్న ఈ పరిజ్ఞానం కారణంగానే 
వారు భవిష్యత్తును ఊహించగలిగే బడుగువర్గ శాస్త్రవేత్తలుగా ఆవిర్భవించారు. వారికి 
ఆ పరిజ్ఞానమే గనక లేకపోయి వుంటే ఇలా పరిస్థితులకు అనుగుణంగా చెప్పులనూ, 
పాదరక్షలనూ తయారు చేయడం వారికి సాధ్యమయ్యేది కాదు. ఈనాటికి కూడా భౌగోళిక, 
వాతావరణ పరిస్థితుల పట్ల సగటు బ్రాహ్మల అవగాహన అంతంతమాత్రమే. అందుకే 
బ్రాహ్మణ అధికారుల పెత్తనంలోని వాతావరణ శాఖ ఒక జాతీయ విపత్తుగా మారింది. 


పాదరక్షలూ సైన్సూ 

వ్యవసాయదారైన శూద్రులు తమ రాజకీయ, ఆధ్యాత్మిక స్వయంప్రపత్తిని ఒదులుకుని 
లొంగిపోనందుకు - బ్రహ్మ, విష్ణువు, ఇంద్రుడు తదితర హిందూ దేవతలంతా వారితో 
యుద్ధం చేస్తున్న కాలంలో మాదిగలు/చమార్లు ఎంతో మేలైన పాదరక్షలను తయారు 
చేస్తువుండేవారు. అప్పుడు దేవుళ్లు సైతం ఆ పాదరక్షల్ని ధరించేవారు. అయినప్పటికీ 
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పాదరక్షల్ని తయారుచేసేవాళ్లని హిందూ దైవత్వం ఎందుకు రాక్షసుల్లా చూసిందో 
అర్థంకాదు? ఆనాటి సమకాలీన సమాజాల్లో ఎక్కడా భారతీయ పాదరక్షల తయారీదార్లతో 
సాటిరాగల నైపుణ్యం వున్న వాళ్లు లేరు. వివిధ గ్రంథాల్లోని హిందూ దేవతల వర్ణనలనూ, 
పెయింటింగులలో వారి చిత్రాలనూ పరిశీలిస్తే వాళ్లంతా కూడా పాదరక్షలను ధరించేవారని 
స్పష్టమవుతుంది. వాటిని ఎవరు తయారు చేశారు? బ్రాహ్మణులా? బ్రాహ్మణులకు 
ఆ పరిజ్ఞానం గానీ, నైపుణ్యాలు గానీ వున్నట్టు చరిత్రలో ఎక్కడా, ఏ లిఖిత గ్రంథాల్లోనూ 
దాఖలాలు కనిపించవు. ఘనత వహించిన బుషి పుంగవులు మాత్రం మాదిగలు 
తయారుచేసిన తోలు చెప్పుల్ని తాకడానికి ఇష్టపడక కర్ర చెప్పుల్ని అంటే పాదుకలని 
వాడేవారు. ఈవిధమైన సామాజిక విధానంతో కూడిన బుషిత్వం ఆధ్యాత్మిక జ్ఞానానికి 
చిహ్నం కాదు, సామాజిక మూర్ధత్వానికి ప్రతీక. వాళ్లు నిర్మించిన ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతిని 
కూడా అట్లాగే చూడాల్సి వుంటుంది. హిందూ దేవుళ్లందరూ దళితులు తయారు చేసిన 
చెప్పుల్ని వేసుకుంటారు కానీ దళితుల శ్రమనీ, సృజనాత్మకతనీ మాత్రం గౌరవించరు. 
పాదరక్షలే గనక అంటరానివైతే హిందూ దేవుళ్లు వాటిని ఎందుకు ధరిస్తారు? దేవతలు 
కూడ సన్యాసుల్లా తోలు చెప్పుల్ని తృణీకరించి కర్ర చెప్పుల్ని (పాదుకల్ని) వేసుకునేవారు. 
కానీ రైతులు, భూమిని దున్నడం వంటి పనులు చేయాల్సి వుంటుంది కాబట్టి పాదుకలను 
కాకుండా తోలు చెప్పుల్నే వేసుకునేవారు. అయితే హిందూ సన్యాసుల ప్రభావం వల్ల 
తోలు చెప్పులతో తాము మైలపడిపోయామన్న భావనకు గురయ్యేవారు. భూమి దున్నడం 
వంటి పనులు చేయాల్సిన అవసరం లేదు కాబట్టి సన్యాసులు బేషుగ్గా పాదుకల్ని వేసుకుని 
తిరిగేవారు. దళిత తాత్వికత తోలు చెప్పుల్ని సృష్టించింది ఉత్పత్తిని పెంచడానికే తప్ప 
జాతిసంపదను సృష్టించే ప్రజలను వంచించడానికో లేక తమ బొజ్జల్ని నింపుకోడానికో 
కాదు. అసలు హిందూ సన్యాసి జీవితం ఇందుకు పూర్తి విరుద్ధంగా వుంటుంది. బ్రాహ్మణిజం 
ప్రతిదాన్నీ కేవలం తన స్వలాభం, సుఖం దృష్టిలో పెట్టుకుని ఉపయోగించుకుంది. 
అదేసమయంలో అది ఇతర్లకు ఆ ప్రయోజనాలు, సౌకర్యాలు దక్కకుండా చూసింది. ఇదే 
దాని అంతిమ లక్ష్యం కూదా. 

మాదిగలు/చమార్లు దాదాపు నాలుగువేల సంవత్సరాలకు పూర్వమే పాదరక్షలను 
కనుగొన్నారు. భూమిని సాగుచేయడం, ఒక చోట స్థిర నివాసం ఏర్పరచుకోవడం అనే 
లక్ష్యం నెరవేరడంలో అది కీలకపాత్రను పోషించింది. ఉష్ణ మండల అడవుల్లో చెప్పులు 
లేకుండా అడుగు తీసి అడుగువేయడం అంత సులువు కాదు. చెప్పుల తయారీలో మనుషుల 
పాదాల నిర్మాణాన్ని జాగ్రత్తగా అధ్యయనం చేయడం, పాదానికీ వేలికీ మధ్యవున్న 
సంబంధాన్ని గ్రహించడం వుంటుంది. ఎన్నో ప్రయోగాలు చేసిన తరువాతనే కాలిని 
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చెప్పు కరుచుకుని వుండేందుకు 'గూడి, 'ఉంగూటం” బాగా ఉపయోగపడతాయని తేలింది. 
మొత్తం పాదాన్ని కప్పి వుంచే పాదరక్షల్ని అంటే బూట్లని బహుశా ఆ తదనంతర కాలంలో 
రూపొందించివుంటారు. దళిత వర్గాలు చెప్పుల్ని తయారు చేసే విధానం దేశ వ్యాప్తంగా 
విస్తరించి వుంటే, ప్రాచీన కాలంలో చెప్పుల్ని తయారు చేసేవిధానం గురించిన సమాచారం 
విస్తృతంగా అందుబాటులో వుండివుంటే యావత్‌ ప్రపంచంలోనే తోళ్ల సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానంలో భారత దేశం అగ్రగామి అయ్యేది. కానీ, దురదృష్ట వశాత్తూ భారతీయ 
పరిశోధన అట్లాంటి కీలకమైన అంశాలపై దృష్టిపెట్టకుండా పండితవర్గ (బ్రాహ్మణిజం 
అడ్డుకుంది. భారత దేశ ప్రయోగశాలలో జరిగినంత పేలవమైన ప్రదర్శన ప్రపంచంలో 
ఏ దేశంలోనూ జరుగలేదు. ప్రయోగాలు తన ఉనికికీ, పెత్తనానికీ ఎసరు తెస్తాయని 
బ్రాహ్మణిజం ఎప్పుడూ గజగజలాడేది. తత్భలితంగానే బాపని శక్తుల ఆధిపత్యం కింద 
వుండే ఏ భారతీయ విశ్వవిద్యాలయంలోనూ ఒక సానుకూల, తెలుసుకోవాలనే జిజ్ఞాస 
కలిగిన మేధస్సు అభివృద్ధి చెందలేదు. 

భారత పూజారివర్గం చెప్పులను ఒక ఛండాలమైన పదార్థంగా పరిగణించింది. 
పూజా విధానంతో పోలిస్తే చెప్పులను తయారు చేయడంలోని నైపుణ్యం, మానవ శక్తి 
ఎక్కువ సంక్లిష్టమైనదన్న వాస్తవాన్ని అది ఎప్పుడూ గుర్తించలేదు. ఈ ఆధ్యాత్మిక 
దివాళాకోరుతనం వల్లనే ఊళ్లల్లో కోమటి షావుకార్లు తమ దుకాణాల్లో చెప్పులను అమ్మకానికి 
పెట్టరు. బ్రాహ్మణ పూజార్లు చెప్పులను హైందవ వ్యతిరేక పదార్థాలుగా ముద్రవేసి వాటిని 
గుడి పరిసరాల్లోకే అనుమతించరు. కోమటి దుకాణాల్లో చెప్పులే కాదు ఎలాంటి తోలు 
వస్తువుల్నీ అమ్మరు. వాటిని మాదిగలే తమ సొంత షాపుల్లో అమ్ముకోవాల్సివుంటుంది. 
హిందూ మతంలాగా ప్రపంచంలో మరే ఇతర మతమూ తోలును దైవ వ్యతిరేక పదార్థంగా, 
తోలుతో చెప్పుల్ని తయారుచేసేవాళ్లని అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించలేదు. చెప్పులతో 
పాటు దుమ్మూ ధూళీ లోపలికి వస్తాయని ఏ సంస్థలైనా వాటిని బయట వదిలిరావాలన్న 
నిబంధన పెట్టుకోవచ్చు. కానీ దేశ ఆర్థికాభివృద్ధిలో కీలక పాత్రపోషిస్తున్న తోలు (లెదర్‌)ని 
గౌరవించకపోగా దానిపై సామాజికంగా, ఆధ్యాత్మికంగా అంటరానిదన్న ముద్రవేయడం 
చాలా దారుణం. ఇలాంటి దివాళాకోరు ఆధ్యాత్మికతే మన దేశంలో శాస్త్రీయ స్పృహను 
చంపేసింది. మొత్తం అభివృద్ధి ప్రక్రియే కుంటుపడేట్టు చేసింది. 


ఈ ప్రతికూల ఆధ్యాత్మికత వల్ల మాదిగలు రెండు విధాలుగా నష్టపోయారు. నిజానికి 
వారి శాస్త్రీయ శక్తి సామర్థ్యాలకు ఎంతో గుర్తింపూ, సమాజంలోని మిగతా సభ్యుల కంటే 
ఎక్కువ గౌరవ మర్యాదలూ లభించాల్సి వుండె. కానీ వారికి నామమాత్రంగా కూడా 
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గుర్తింపు లభించలేదు. పైగా వారిని అందరికంటే నికృష్టమైనవాళ్లుగా, అంటరానివాళ్లుగా 
చూసింది సమాజం. సామాజికంగా వెలివేయడం వల్ల వాళ్లు క్రమేణా పౌర సమాజానికి 
దూరమైపోయారు. శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల్లో వారి పరిజ్ఞానం స్థంభించిపోయింది. 
అంతేకాకుండా వేలాది సంవత్సరాలుగా వారి శాస్త్రీయ జ్ఞానం గౌరవప్రదమైనదిగా, 
చరిత్రపుటల్లో చోటు సంపాదించుకో దగినదిగా పరిగణించకపోవడం వల్ల వారి సొంత 
శాస్త్ర సాంకేతిక జ్ఞానం వారిది కాకుండాపోయింది. ఈ సామాజిక అస్పృశ్యత మూలంగా 
మాదిగ జ్ఞాన వ్యవస్థ హైట్రిడైజేషన్‌ చెందలేదు. ఈ వెలివేత మూలంగానే ఒకప్పుడు 
భారత దేశంతో పోలిస్తే తోళ్ల విజ్ఞానంలో కనిష్ట స్థాయిలో వున్న పాశ్చాత్య ప్రపంచం 
క్రమంగా తోళ్ల ఉత్పత్తిలో భారతదేశాన్ని మించిపోయింది. ప్రపంచ ప్రమాణాలతో పోలిస్తే 
మన దేశం ఇవాళ ఎంతో వెనుకబడిన దుస్థితి ఏర్పడింది. 


డప్పు: భారతీయ సంగీతం, కళలూ, సంస్కృతీ 
భాష పాట, సంగీతం, కళ విశ్రాంతికోసం అభివృద్ధి పరచబడ్డాయని చాలామంది 
అపోహపడతారు. కానీ సంగీతం, కళలూ అనేవి శ్రమ, ఉత్పత్తి ప్రక్రియల తాలూకు 
భౌతిక వ్యక్తీకరణలు. దళిత బహుజనులు పనీ, పాటలను శూద్ర లేదా దళిత తాత్వికతలో 
అంతర్భాగం చేసుకున్నారు. అలాగే చదువూ, సంధ్య (పూజ) లు బ్రాహ్మణ తాత్వికతకు 
ప్రధాన లక్షణాలుగా వుంటాయి. ఇవే సంస్కృతిని రూపొందిస్తాయి. ఆదివాసీ దశలో 
పాట, నృత్యం మానవ అస్తిత్వంలో అంతర్భాగంగా వుండేవి. వాటి లక్ష్యం పనిభారాన్ని 
తగ్గించి పునరుత్తేజపరచడం. సృజనాత్మకతకూ, ఉత్పత్తి పనులకూ జనం పునరంకిత 
మయ్యేట్టు చేయడం. ఈ సాంస్కృతిక సాధనాలు మనుషుల ఉత్పాదకతనీ, సృజనాత్మకతనీ 
వ్యక్తీకరించే సజీవ ప్రక్రియలుగా ప్రాచుర్యం పొందాయి. ఉత్పత్తి ప్రక్రియ సామాజిక 
ప్రక్రియ కాకపోవచ్చు కానీ కచ్చితంగా సృజనాత్మక ప్రక్రియే. ప్రతి దశలో అది ఉత్పత్తి 
పరికరాలను కనుగొనాలి. మళ్లీ మళ్లీ వాటిని అభివృద్ధి పర్చాలి. కొత్త వాటిని కనుగొనాలి. 
అదేవిధంగా మానవాళి ప్రకృతితో సాగించే పోరాటం కోసం మానవ నైపుణ్యాలకూ, 
సూక్ష్మ గ్రాహ్యతకూ పదునుపెట్టే పరికరాల్ని కూడా కనుగొనాలి. 

మైదాన ప్రాంత మాదిగలు అనేక పరికరాలతో పాటు ఒక సంగీత సాధనాన్ని 
కూడా కనుగొనడం నిజంగా ఒక విప్లవాత్మకమైన విజయం. గొప్ప సృజనాత్మకతకు 
సాక్ష్యంగా నిలిచే సంగీత సాధనం డప్పు. దీనర్ధం ఆదివాసీలు సంగీత సాధనాలనేమీ 
సృష్టించలేదనికాదు. వాళ్లు కూడా ఎన్నో సృష్టించారు. అయితే వాళ్లు సృష్టించిన సంగీత 
సాధనాలు వారికే పరిమితమయ్యాయి. డప్పు మాత్రం బ్రాహ్మణులతో సహా అన్ని కులాలకూ 
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ఉపయోగపడింది. అత్యంత ప్రాచీన సంగీత సాధనం డప్పు. భారతదేశంలో కళలూ 
సంస్కృతీ రూపుదిద్దుకుంటున్న కాలంలో అవిర్భవించింది. ముఖ్యంగా మాదిగ వాడ 
నుంచి వచ్చింది. మాదిగల డప్పు తయారీ పద్ధతినీ, దాని సామాజిక వినియోగంతీరునూ 
పరిశీలిస్తే “అందరినీ (ప్రేమించండి. ఎవరినీ ద్వేషించకండి” అనే మాదిగ తాత్విక 
దృక్పథానికి ప్రతీక అనిపిస్తుంది. ఇది “నేను ఇతర్లను ద్వేషిస్తా కాని నిన్ను నువ్వు ప్రేమించు” 
అనే బ్రాహ్మణ సిద్ధాంతానికి పూర్తిగా విరుద్ధమైనది. అందరినీ ప్రేమించు ఎవ్వరినీ ద్వేషించకు 
అనే తాత్విక దృక్పథం మూలంగానే దళితులు సామాజిక సేవకులందరిలోనూ అత్యంత 
మానవీయులయ్యారు. వారిలోని ఈ గొప్పదనం మూలంగానే వారిని (బ్రాహ్మణిజం 
అంటరానివాళ్లను చేసి శిక్షించింది. 


డప్పు తయారీలోని సాంకేతికత ఎంత సంక్షిష్టమైనదో అంత సులువైనది కూడా. 
తొలినాళ్లలో మాత్రం డప్పు తయారు చేయడానికి వారు ఎంతో కష్టపడివుంటారు. 
తర్వాత్తర్వాత మాదిగ వాడల్లో అది సర్వసాధారణ ప్రక్రియగా మారిపోయింది. కుల 
సంస్కృతి మూలంగానే డప్పు తయారీ అనేది నేటికీ మాదిగలకు సంబంధించిన సాంకేతిక, 
ఆర్థిక వ్యవహారంగా వుండిపోయింది. దళిత వాడలు స్వయం సమృద్ధికోసం పోరు 
సాగిస్తుంటాయి. మాదిగలకు గ్రామంలో ఎవ్వరి మీదా ఆధారపడే పరిస్థితి వుండదు. 
సాంస్కృతిక పరికరాలేమీ పరస్పరం మార్చుకునే అవకాశం లేదు. అందుకే వారు అనేక 
పరికరాలను స్వయంగా కనుగొన్నారు. అవి సామాజికంగా ఎంతో ఉపయోగపడ్డాయి. 
కుల అద్జుగోడల్ని దాటి అందరికీ చేరాయి. వారికంటే పైమెట్టు మీద వున్న కులాల 
వాళ్లు వాటిని బేషుగ్గా వాడుకున్నారు. కానీ దళితుల పట్ల కనీస మానవత్వాన్నీ, కృతజ్ఞతనీ 
మాత్రం చూపలేకపోయారు. వాళ్లది నన్ను ముట్టుకోకు నామాల కాకీ దృక్పథం. అందుకే 
బ్రాహ్మణులు తమ మొట్టమొదటి ఉద్ధంధం బుగ్వేదం రూపొందిస్తున్నప్పుడు దానిని 
తమకు మాత్రమే చెందిన సరుకుగా భావించారు. డప్పు అందుకు పూర్తిగా విరుద్ధమైన 
సామాజిక, సాంస్కృతిక దృక్పథనానికి ఉదాహరణగా నిలుస్తుంది. మాదిగలు దానిని 
అన్ని కులాల వారికీ ఉపయోగపడే సరుకుగా చేశారు. భారతీయ సాంస్కృతిక వాస్తవికతను 
దశదిశలకు విస్తరించేలా చేసింది ఈ మానవ విలువే తప్ప (బ్రాహ్మణులు ప్రచారం 
చేసుకుంటున్నట్టు బుగ్వేదం మాత్రం కాదు. 


దప్పూ శబ్దం 


గ్రామాల్లో డప్పును తయారు చేయడానికి ఇప్పటికీ జంతు చర్మాన్నీ, కర్రనే వాడతారు. 
అందుకే ఇది ఇనువ యుగానికంటే ఎంతో ముందే రూపొందించబడి నట్టు 
ఆధారాలున్నాయి. కర్ర బద్దని గుండ్రంగా వంచి రెండు చివరలనీ విడిపోకుండా తోలు 
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తాడుతో కడతారు. దానికి అక్కడక్కడా రంధ్రాలు చేస్తారు. ఆ తరువాత ప్రత్యేకంగా 
సిద్ధం చేసిన జంతు చర్మాన్ని ఆ కర్ర రింగుకు ఒక వైపున కుడతారు. అది ఎండి 
బిగుసుకుపోయిన తరువాత దానిని చిన్నగా తాకితే చాలు చక్కని శబ్దం చేస్తుంది. తోలు 
తాడు కట్టి ఆ డప్పును భుజానికి తగిలించుకుంటారు. ఎడమ చేతి చిట్కన వేలుతో 
పుల్లనూ, కుడి చేత్తో చిర్రనూ పట్టుకుని లయబద్ధంగా దాన్ని వాయిస్తారు. డప్పు కొట్టడం 
ఒక కళ. సాధారణంగా పలువురు కలిసి ఒకేసారి సామూహికంగా డప్పులు కొడుతుంటారు. 
అయితే ఒక్క వ్యక్తి కూడా లయబద్ధంగా డప్పును కొట్టవచ్చు. 

డప్పు శ్రావ్యమైన ధ్వనిని ఉత్పత్తి చేస్తుంది. గాలి ద్వారా ఆ శబ్ద తరంగాలు చాలా 
దూరం పయనిస్తాయి. లయబద్ధమైన డప్పు శబ్దం వాతావరణాన్ని పవిత్రంగా, 
స్పందింపజేసేలా మారుస్తుంది. పచ్చని పైర్లతో అలరారే పల్లె వాతావరణంలో, పిల్లగాలులు 
మంద్రంగా వీస్తున్నప్పుడు, పిట్టలు కిలకిలారావాలు చేస్తున్నప్పుడు డప్పు వాయిద్యం తోడైతే 
ఒకవిధమైన సామాజిక, సామూహిక భావన కలుగుతుంది. డప్పు లయబద్ధంగా 
వినిపించగానే గ్రామం గ్రామమంతా చైతన్యవంతమవుతుంది. సాంస్కృతికంగా 
ఉత్తేజితమవుతుంది. స్త్రీ పురుషు భేదం లేకుండా, పితృస్వామిక ప్రతిబంధకాలకు అతీతంగా, 
అందరినీ చిందులేసేట్టు చేస్తుంది. అన్ని కులాల వారినీ ఉల్లాసపరుస్తుంది, వారికి 
ఆనందాన్నీ, విశ్రాంతినీ అందించే ఏకైక సాధనం డప్పే. మిగతా కులాల వాళ్లు ఎప్పుడూ 
తమని అంటరానివాళ్లుగా చూసినప్పటికీ సామాజిక ఉత్సవాలప్పుడు దళితులు 
మానవత్వంతో ముందుకు వస్తారు. ఇతర కులాలవాళ్లు తమను ఎంత ఈసడించుకున్నా, 
తమ పట్ల ఎంత అవమానకరంగా ప్రవర్తించినా అన్నీ మరచిపోయి డప్పు వాయిస్తారు. 
పెళ్లిల్లు, గృహప్రవేశాలు, పుట్టినరోజు వేడుకలు, అంత్యక్రియలు మొదలైన సందర్భాల్లో 
సామాజికంగా డప్పు తప్పనిసరి. అది సామాజికంగా అందరినీ కదిలిస్తుంది. రోజంతా 
ఉత్పత్తి పనులతో అలసిపోయిన వారికి కొత్త శక్తినిస్తుంది. తిరిగి ఉత్పత్తి పనుల్లో 
ఉత్సాహంగా పాల్గొనేట్టు చేస్తుంది. మధ్య మధ్య ఈ డప్పు మోత అనేదే లేకపోయివుంటే 
గ్రామీణ జీవితంలో జడలు విప్పిన కుల వ్యవస్థ ధాటికి జనం మానసికంగా పిచ్చెత్తిపోయి 
వుండేవారు. 

ఇవాళ అనేక ఆధునిక సంగీత సాధనాలు అందుబాటులో వున్నప్పటికీ డప్పు ఇంకా 
తనవంతు సామాజిక ప్రయోజనాన్ని నెరవేరుస్తూనే వుంది. పెళ్లిళ్లూ, ఆడపిల్లల రజస్వల 
వేడుకలూ, సంతోషకరమైన ఉత్సవాల వంటి సందర్భాల్లో డప్పు చప్పుడును ఎంతో 
మంగళకరమైనదిగా భావిస్తారు. అంత్యక్రియల సమయంలో డప్పు చప్పుడులో ఆధ్యాత్మికత 
అంతర్గతంగా వుంటుంది. సంతాపంలో వున్న వారికి డప్పు శబ్దం మనిషి జీవిత చక్రాన్ని 
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గుర్తు చేస్తుంది. పుట్టిన వాళ్లంతా చనిపోక తప్పదు. చనిపోయిన వారికోసం బంధుమిత్రులు 
ఏడుస్తారు, ఆతరువాత వారు తిరిగి నెమ్మదిగా సాధారణ జీవితంలోకి వస్తారు. శవం 
చుట్టూ చేరి విలపిస్తున్నవారు ఆ క్షణాన ఆవేదనతో ఈ జీవితమే వృధా అన్నంతగా విరక్తి 
చెందుతుంటారు. అలాంటి వారికి ఈ వైరాగ్య భావన శాశ్వతంకాదని గుర్తు చేస్తుంది 
డప్పు. ఉత్పత్తి, పునరుత్పత్తి మానవ జీవితంలో అంతర్భాగమని అందరూ గుర్తించక 
తప్పదు. డప్పు శబ్దంలోని తాత్విక శక్తి అమోఘమైనది. అది శతాబ్దాలుగా ప్రజలను 
నిరాశా నిస్బృహలనుంచి బయటకు తెస్తోంది. నిత్య జీవిత వ్యవహారాలు సజావుగా 
సాగేట్టు చేస్తోంది. 


ఊళ్లోంచి దుష్ట శక్తులను సామూహికంగా తరిమివేసే సందర్భాల్లో కూడా డప్పు 
తనవంతు పాత్రను పోషిస్తుంది. అదేవిధంగా ప్రజలకు సమాచారం తెలిపేందుకు 
తోడ్చడుతుంది (దండోరా). గ్రామీణ ఉత్సవాలూ, ప్రభుత్వ అధికారిక ప్రకటనలూ 
మొదలైనవి చేయడానికి దండోరా ఒక్కటే మార్గం. కాబట్టి డప్పు సంగీత సాధనం మాత్రమే 
కాకుండా సామూహిక సమాచార ప్రచార సాధనం కూడా. డప్పు శబ్దం తీరును బట్టి 
అది పెళ్లి డప్పా, చావు డప్పా, లేక దండోరానా అని పొలాల్లో పనిచేసే వాళ్లూ, ఊరును 
ఆనుకునివున్న మైదానాల్లో, అడవుల్లో పశువులను కాచేవాళ్లు సులువుగా గ్రహించ 
గలుగుతారు. ఈవిధంగా శబ్దం ద్వారా ఏ ఆధునిక సంగీత సాధనం కూడా ఇంత 
గొప్పగా సందేశాన్ని అందించలేదు. డప్పు శబ్దం శవయాత్ర తాలూకుదని గ్రహించిన 
వెంటనే జనం పనులు ఆపి వచ్చి ఆ శవయాత్రలో పాల్గొంటారు. ఆ వ్యక్తి బతికున్నప్పుడు 
తమను అంటరానివాళ్లుగా చూచిన వాడైనప్పటికీ అతని శవ యాత్రల్లో మొత్తం దళిత 
“వాడ పాల్గొంటుంది, ఇతర అన్ని కులాలకు చెందిన జనమూ పాల్గొంటారు. 


ఎవరైనా చనిపోయినప్పుడే మనుషుల్లోని అసలు 'మానవత్వం బయటపడు 
తుంటుంది. దళితులు తమను దారుణంగా అణచివేతకు గురిచేసిన వ్యక్తి మరణించినా 
సరే క్షమాగుణంతో సానుభూతి వ్యక్తంచేస్తారు. అతని శవయాత్రలో దళితులూ పాల్గొంటారు, 
వారి డప్పూ పాల్గొంటుంది. ఇది భారతదేశపు గొప్ప సమతా వారసత్వం. బాపన సంస్కృతి 
మాత్రం ఇందుకు పూర్తి విరుద్ధంగా వుంటుంది. ఇతరుల శవయాత్రల్లో బాపనోడు చచ్చినా 
పాల్గొనడు. మరొకరి కోసం అతను విచారించడు. కానీ విషాదభరిత డప్పుల మోతతో 
శవం వెళ్లిపోయిన తరువాత, చనిపోయిన వ్యక్తి కుటుంబీకులు ఆ విషాదం నుంచి కాస్త 
కోలుకున్నతరువాత ... అప్పుడు అయ్యవారి రూపంలో ఆ ఇంట్లో ప్రత్యక్షమవుతాడు. 
చనిపోయిన వ్యక్తి తన వాళ్లకోసం కాస్తో కూస్తో కూడబెట్టిన డబ్బును ఊడ్చుకుపోయేందుకు 
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అతను వస్తాడు. చనిపోయిన వ్యక్తి ఆత్మ సంతృప్తికోసం తను చెప్పినట్టు చేయాలంటాడు. 
ఇక్కడ తన కడుపు నింపితే అక్కడ పైకెళ్లిన వ్యక్తి కడుపు నిండుతుందంటాడు. ఎవ్వరికీ 
అర్థంకాని ఏవో మంత్రాలు వల్లించి దక్షిణకోసం చేయి చాపుతాడు. బియ్యం, పప్పులు, 
కూరగాయలతో పాటు తనకు గోదానం కూడా చేయాలంటాడు. అంతేకాదు నగదు 
డబ్బులు అడుగుతాడు. ఇచ్చిన ఆవును డబ్బుకోసం వెంటనే అమ్ముకుంటాడు. చనిపోయిన 
వ్యక్తి పిల్లలు ఆకలితో మాడుతుంటే అయ్యవారు మాత్రం దేవుని పేరు చెప్పి సుష్టిగా 
ఆరగిస్తాడు. శవయాత్రలో డప్పుకొట్టే మాదిగ విషయానికి వస్తే ఇందుకు పూర్తి విరుద్ధంగా 
వుంటుంది. మాదిగలు శవం ముందు డప్పు కొడతారు, డాన్స్‌ చేస్తారు, చావు భారాన్ని 
తమ మీద వేసుకుంటారు. వారికి డబ్బే ప్రధానం కాదు. దైవకార్యంగా భావించి వారు 
అంత్యక్రియల్లో పాల్గొంటారు. అందుకే డప్పు గ్రామీణ ఆర్థిక వ్యవస్థలో ఒక ముఖ్యమైన 
దైవిక సాధనంగా మారింది. 

పెళ్లిల్లలో, ఇతర కుటుంబపరమైన ఉత్సవాల్లో డప్పు అందరి ఆనందోత్సాహాలను 
పెంచుతుంది. సంతోషదాయకమైన సంగీతం మానవుల శక్తిని ఇనుమడింపజేస్తుందనేది 
మాదిగల తాత్విక దృక్పథం. అందుకే వారు మానవ వికాసం కోసం అనేక రకాల 
సంగీతాలను అభివృద్ధి పరిచారు. గ్రామాల్లో ప్రజల సాంస్కృతిక విలువలను డప్పు 
ఎంతగానో పెంపొందించేందుకు దోహదం చేసింది. 


విచిత్రం ఏమిటంటే డప్పును అన్ని సామూహిక ఉత్సవాలకూ, వ్యక్తిగత అవసరాలకూ 
ఉపయోగించుకునే హిందూ సామాజిక వ్యవస్థ డప్పు కొట్టేవారికి మాత్రం ఎలాంటి 
సామాజిక విలువా ఇవ్వదు. డప్పు తాలూకు శాస్త్రీయ రూపురేఖలను అభినందించదు, 
దాని కళాత్మకతను ప్రశంసించదు. డప్పును రూపొందించింది మాదిగలు (తమిళనాడులో 
వీరిని పరయాలు అంటారు). డప్పును వాయించేది మాదిగలు. అది అన్ని కులాల వారి 
సామాజిక సాంస్కృతిక ప్రయోజనాలను నెరవేరుస్తుంది. అందరికీ సామాజిక 
స్ఫూర్తినిచ్చేందుకు డప్పును వినియోగిస్తారు. అయినప్పటికీ డప్పు వాయించేవారినీ, చివరికి 
డప్పునీ కూడా అంటరానిదిగానే పరిగణిస్తారు. డప్పు నుంచి వెలువడే శబ్దాన్ని మాత్రం 
బాపనోళ్లతో సహా అన్ని కులాల వాళ్లూ శుద్ధమైనదిగానే భావిస్తారు. దైవ, ఆధ్యాత్మిక 
ప్రయోజనాలకు దానిని వినియోగించుకుంటారు. కమ్యూనిస్టు భావజాలం మీద 
పెత్తనమంతా అగ్రవర్ణాల వారిదే. కమ్యూనిస్టులు డప్పును రాజకీయ ప్రచారానికీ, 
సాంస్కృతిక ఉద్యమాలకూ వినియోగించుకుంటారు. కానీ డప్పులను తయారు చేసేవారికీ, 
డప్పులను వాయించేవారికీ సామాజికంగా తగిన విలువ లభింపజేసేందుకు మాత్రం 
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ప్రయత్నించరు. డప్పుకు గొప్ప చారిత్రక ప్రాధాన్యత వుంది. చరిత్ర కారులంతా ఎక్కువగా 
బ్రాహ్మణ నేపథ్యం నుంచి వచ్చిన వాళ్లే కాబట్టి డప్పు తాలూకు సాంస్కృతిక ప్రాధాన్యతను 
కావాలనే విస్మరించారు. 


ఆట - పాట 


డప్పు వాయించడం అనేది మాదిగ వాడల్లో ఒంటరిగా చేసే పని కాదు. అక్కడ చిన్నపిల్లాడి 
దగ్గర్నుంచి పండు ముదుసలి వరకూ అందరూ డప్పు వాయించగలరు. డప్పు శబ్దంలో 
ఆటకీ, పాటకీ సానుకూలత వుంటుంది. అన్ని కులాల వాళ్లూ కలసి సామూహికంగా 
పాటలు పాడటం, నృత్యం చేయడంను బ్రాహ్మణిజం అనుమతించదు. సామూహిక 
కార్యకలాపాల వల్ల కుల వ్యవస్థ కుప్పకూలిపోయే ప్రమాదం వుంటుందని దాని భయం. 
అన్ని కులాల వాళ్లూ కలసి పాటలు పాడటం, డాన్సులు చేయడం మొదలుపెడితే 
బ్రాహ్మణిజం ఎంతో కాలంగా పెంచిపోషించుకుంటూ వస్తున్న సామాజిక అంటరానితనమనే 
ఆచారం, దాని ఆధ్యాత్మిక జెన్నత్యం మంటగలిసిపోతాయి. ఈ ఉద్దేశంతోనే బ్రాహ్మణిజం 
మనుషులు సామాజికంగా ఏకమయ్యేందుకు ఆస్కారమున్న విషయాల్లో ఒకవిధమైన 
భయాన్ని జొప్పించింది. ఇతర్లను ముట్టుకుంటే మీకు ఆయుక్షీణం అవుతుందని 
బెదిరించింది. అయినప్పటికీ ఈ దుర్మార్గాన్ని దళితులు దీటుగా ఎదుర్కొని మనుగడ 
సాగించగలిగారు. దీనినే డప్పు కొట్టి దరువెయ్యి అంటారు. మాదిగలలో అనేక రకాల 
నైపుణ్యాలున్నాయి. మాలలు కూడా ఈ కళలన్నింటిలో పాల్గొంటారు. కమ్యూనిస్టు పార్టీల్లో 
సైతం సాంస్కృతిక కార్యక్రమాల్లో ఎక్కువగా ముందుండేది మాలమాదిగలే. కానీ పార్టీ 
పెత్తనం మాత్రం అగ్రవర్ణాల గుప్పిట్లోనే వుంటుంది. హిందూత్వ పార్టీలు కూడా దళిత 
ప్రజలకు ఎలాంటి మానవీయ గౌరవాన్ని ఇవ్వవు. కానీ తమ ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక, 
రాజకీయ మనుగడకోసం వారి కళలన్నింటినీ వాడుకుంటాయి. 


ఈ కారణంగానే మాదిగల స్థాయి కాలి చెప్పులతో సమంగా వుంది. డప్పును గనక 
విముక్తి సాధనంగా వాడితే ఈ కమ్యూనిస్టు, హిందూత్వ పార్టీలన్నింటిలో పనిచేస్తున్న 
మాదిగల స్థాయి కొంతవరకైనా మారవచ్చు. అయితే జీవితానికి సంబంధించిన అన్ని 
రంగాలలో (బ్రాహ్మణత్వాన్ని నిర్మూలించినప్పుడే వారికి పరిపూర్ణమైన విముక్తి లభిస్తుంది. 

ఇతర కులాల సంగీత వాయిద్యాల మూలాలు కూడా మాదిగల తోళ్లకు సంబంధించిన 
సాంకేతిక పరిజ్ఞానంలో, వారి డిజైనింగ్‌ నైపుణ్యాలలో వున్నాయి. యాదవులూ, కురమలూ 
వాడే డోలుకూ, జగ్గుకూ డప్పుతో సన్నిహిత సంబంధం వుంది. కర్ణాటక సంగీతంలో 
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వాడే మద్దెల, తబలా, హార్మోనియంలను బ్రాహ్మణ సంగీత సాధనాలుగా పరిగణిస్తారు. 
వాటికి కూడా మూలం డప్పే. ఈ అగ్రకులాల సంగీత సాధనాలు కింది కులాలకు 
విస్తరించలేదు. అవి ఆయా కులాల్లో జరిగే ఉత్సవాలకే పరిమితమైపోయాయి. మాదిగ 
నైపుణ్యాలతో సృష్టించిబడ్డ తోలు పరికరాలను సైతం ఈ హెచ్చు తగ్గులతో కూడిన కుల 
వ్యవస్థ వెలివేసింది. కానీ ఒక్కసారి గనక ఈ వర్గపు శాస్త్రీయతను గుర్తిస్తే అనేక సామాజిక 
శక్తులు సదరు బడుగువర్గ శాస్త్రవేత్తల చుట్టూ తిరగాల్సిందే. 

తోలుతో తయారైన పరికరాలు - అవి వ్యవసాయానికి పనికొచ్చేవైనా, సాంస్కృతిక 
వినోద కార్యక్రమాలకు పనికొచ్చేవైనా సరే - వాటినీ, వాటిని తయారు చేసే వారినీ 
చులకనగా చూస్తూనే వాటిని తమ అభివృద్ధికి వాడుకోవడమే (బ్రాహ్మణుల నీతి. హిందూ 
ప్రాపంచిక దృక్పథంలోంచి వచ్చే కళలూ, సంగీతం, సంస్కృతి తీరుతెన్నులు (ప్రేమ, 
వ్యామోహం, హింస, వాటి తాలూకు ప్రతీకలు అన్నీ కూడా ఇదేవిధంగా వుంటాయి. 
ప్రేమ, దైవత్వంలపై బ్రాహ్మణీయ భావన కులతత్వంతో కూడి వుంటుంది. వ్యక్తిగత 
సంతోషం దానికి ప్రాతిపదిక. ఈ భావోద్వేగాలను వ్యక్తీకరించేందుకు వినియోగించే 
వీణ, మృదంగం, మురళి వంటి సంగీత సాధనాలు కూడా సర్వమానవ సమానత్వ 
సంస్కృతిని ప్రతిష్టించేందుకు అనువైన ఉత్తమాభిరుచితో కూడిన సందేశాలను ఇవ్వవు. 
భరతనాట్యం విషయంలో చేసినట్టే బ్రాహ్మణత్వం వీణకి కూడా ఆధిపత్యాన్ని ఆపాదించింది. 
అది కృష్ణుడితో సంలీనం చెందేందుకు రాధ పడే బాధను, ఆమె తీరని కోరికను 
వ్యక్తీకరిస్తుంటుంది. ఇలాంటి అభిరుచులతో కూడిన విధానంలో ఆధ్యాత్మిక స్థాయిలో 
కూడా విముక్తికి స్థానం వుండదు. డప్పు విషయానికి వస్తే దాని పద్ధతి ఇందుకు పూర్తి 
విరుద్ధం. డప్పు సంగీతంలో, పాటలో సామ్యవాద భావన వుంటుంది. అది పితృస్వామిక 
వ్యవస్థలోని స్త్రీ పురుష సంబంధాలను పట్టుకుని వేలాడదు. 

దళిత బహుజన కులాలు గుర్తింపు కోసం తపిస్తున్న ప్రస్తుత నేపథ్యంలో 
కులతత్వవ్యతిరేకతకూ, సమానత్వ విలువలకూ డప్పు ఒక బలమైన చిహ్నంగా మారింది. 
మాదిగదండోరా ఉద్యమం తన రాజకీయ, సైద్ధాంతిక పోరాటాలకు డప్పును ప్రతీకగా 
మార్చుకోవడం ఇందుకొక ఉదాహరణగా పేర్కొనవచ్చు. కానీ ఈ ఉద్యమాలు డప్పు 
యొక్క సామాజిక చైతన్య శక్తిని వినియోగించుకోలేదనే చెప్పాలి. డప్పు ఇప్పటికీ ఇంకా 
గ్రామాల చైతన్యాన్ని నిర్దేశిస్తూనే వుంది. అయితే అది తన సొంత ప్రతిబింబాన్ని 
చాటుకునేందుకు ప్రయత్నించాలి. సామాజికంగా అణిచివేతకు గురైనవాళ్లు తమ 
శక్తియుక్తులన్నీ కూడగట్టుకుని తమ సొంత ప్రతిష్టను ఏర్పరచుకోనంతకాలం శత్రువును 
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సవాలు చేయలేరు. బ్రాహ్మణీయ శక్తులను ఎదిరించడంలో సాంస్కృతిక రంగం కీలక 
పాత్రను పోషిస్తుంది. అలాగే సామాజిక, సాంస్కృతిక, సైద్ధాంతిక పోరాటాల్లో డప్పు 
ప్రధాన పాత్రను నిర్వహిస్తుంది. 

స్వాతంత్రోద్యమ కాలంలో వీణనూ, మురళినీ సాంస్కృతికంగా స్ఫూర్తినిచ్చే 
పరికరాలుగా ప్రచారం చేశారు. పిల్లలకు వాటి పేర్లు పెట్టుకున్నారు. జాతీయ సాంస్కృతిక 
చిహ్నాలను పునస్సమీక్షించాలని దళితులు చేసే పోరాటం భారతీయ భౌతిక, ఆధ్యాత్మిక 
అభివృద్ధిపై తీవ్ర ప్రభావాన్ని చూపుతుంది. డప్పు, దరువు, పాట ద్వారా వ్యక్తమవుతున్న 
దళిత బహుజనుల ఆకాంక్ష ఎంతో బలమైనది. అది జాతి శాస్త్రీయ చైతన్యాన్ని 
పునర్నిర్మించగలుగుతుంది. అందువల్ల డప్పు మన జాతీయ సాంస్కృతిక చిహ్నం కావాలి. 
దళిత రాజకీయ సాంస్కృతిక ఉద్యమాలు గనక తమ సత్తాను చాటుకుంటే అప్పుడు 
చాలామంది తమ పిల్లలకు డప్పు అని కూడా పేరు పెట్టుకోవచ్చు. జనం పేర్లు ఆ సమాజం 
నడిచే తీరును సూచిస్తాయి. భారత సమాజంలో బ్రాహ్మణిజం కేంద్ర స్థానంలో 
వున్నంతకాలం ఇక్కడ అన్ని రకాల శాస్త్రీయ శక్తులు అభివృద్ధి చెందలేవు. మనల్ని మనం 
ఉత్తేజ పరచుకునేందుకు భారతదేశ మాదిగల/చమార్ల సామాజిక, ఆర్థిక శక్తియుక్తుల 
చరిత్రను పదే పదే చదువుకోవాలి. ఈ కుల సమాజంలో బడుగువర్గ శాస్త్రజ్ఞుల పాత్రను 
భారత సమాజం అర్ధం చేసుకోవాలి. మాదిగల పాత్ర గురించిన కొత్త అవగాహన ఆధారంగా 
మాలల పాత్ర గురించి రాబోయే అధ్యాయంలో చర్చిద్దాం. 
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మన ప్రయాణంలో మాదిగ వాడ దాటి ఇప్పుడు మనం మాల వాడలో ప్రవేశిస్తున్నాం. 
మాలల్ని మహరాష్ట్రలో మహర్లు అంటారు. అలాగే ఇందుకు సమానమైన కులాలు ఉత్తర 
భారతదేశంలో (ప్రతి రాష్ట్రంలో వున్నాయి. హిందూమతం మాదిగలకు అంటరానివాళ్లన్న 
హోదాను ప్రసాదించినట్టే మాలలకు కూడా అంటరానివాళ్లన్న హోదానే యిచ్చింది. వందల 
సంవత్సరాలుగా అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించబడ్డ మాలలు మన గ్రామీణ సామాజిక, 
రాజకీయ, ఆర్థిక వ్యవస్థకూ, సంస్కృతికీ, తాత్వికతకూ ఎలా సేవలు చేయగలిగారు? 
మాల సమాజంలో ప్రాచుర్యంలో వున్న మాటలూ, కథలూ గాధలను బట్టి వారు గతంలో 
గ్రామ రక్షకులుగా పనిచేసేవారనీ, వ్యవసాయ ఉత్పత్తులూ, నేత పనులూ, గ్రామీణ 
వ్యవస్థను పటిష్టంగా వుంచే అనేక ఇతర అభివృద్ధి పనుల్లో పాలుపంచుకునేవారనీ 
అర్థమవుతుంది. వాటి ఆధారంగా నేటి మాల సమాజాన్ని పునర్నిర్వచించవచ్చు. మాలలు 
సైనికులుగానూ, వ్యవసాయ ఇంజనీర్లుగానూ పనిచేస్తూ గ్రామానికి ప్రకృతితో గాఢమైన 
బంధాన్ని నెలకొల్పేందుకు దోహదం చేశారు. ఈ సమతుల్యతను సాధించడంలో మాలలు 
కీలకమైన పాత్రను పోషించారు. తద్వారా గ్రామ వ్యవస్థలో జీవించేందుకు అవసరమైన 
పరిస్థితులను కల్పించేందుకు, వాటిని వ్యవస్థీకృతం చేసేందుకు విశేషంగా కృషి చేశారు. 

తొలినాళ్లలో గ్రామ ఆర్థిక వ్యవస్థ సమిష్టి భూమి మీద ఆధారపడి వుండేది. భూమి 
మీద వ్యక్తిగత ఆస్తి హక్కును మాలలు వ్యతిరేకించడమే కాదు, సమిష్టి ఆస్తి పట్ల మొగ్గు 
చూపించారు. వారి సమకాలీన జీవన విధానం, రోజువారీ వ్యవహార శైలీ ఇందుకు 
నిదర్శనంగా నిలుస్తుంది. బ్రాహ్మణ వ్యవస్థ మాత్రం రాజు మంజూరు చేసిన అగ్రహార 
భూముల్ని, తద్వారా వ్యక్తిగత ఆస్తినీ సృష్టించుకుని తమ ఆధిపత్యాన్ని నిలుపుకుంటూ 
వచ్చారు. విచిత్రం ఏమిటంటే బ్రాహ్మణులు ఎంత వ్యక్తిగత ఆస్తినైనా కలిగి వుండొచ్చని 
అనుమతించిన హిందూ గ్రంథాలు ఇతర్లకు మాత్రం అసలు ఆస్తి వుండటానికి వీల్లేదన్నాయి. 
బంజరు భూముల్ని సాగు భూములుగా మార్చిన వారికి కూడా వాటిపై యాజమాన్య 
హక్కు లేకుండా చేశాయి. మాలల ప్రస్తుత జీవన విధానం గమనిస్తే తొలినాళ్లలో గ్రామీణ 


ఆర్థిక వ్యవస్థను మాలలే సృజనాత్మక భాగస్వామ్యంతో వ్యవస్థీకృతం చేసినట్టు 
స్పష్టమవుతుంది. ఆనాటి గ్రామీణ వ్యవస్థకు సరిహద్దుల్ని కాపాడే, భూములనూ పంటలనూ 
పరిరక్షించే నిబద్ధత కలిగిన వ్యక్తులు అవసరమయ్యారు. ఆ లక్షణాలు సహజసిద్ధంగా 
మాలల్లో వుండేవి. వారు ప్రకృతితో, సహజ వనరులతో నిరంతర సంబంధాలు కలిగి 
వుండేవారు. వారికి వ్యవసాయ పనులపట్ల మంచి అవగాహన వుండేది. ఈ మొత్తం 
ప్రక్రియకు ప్రకృతితో సమష్టిగా పోరాడాల్సిన అవసరం వుండేది. సాటి మనుషులతో 
చేసే పోరాటంలో గెలవడం కంటే ప్రకృతి మీద చేసే పోరాటంలో గెలవడం చాలా 
కష్టం. ప్రకృతి మీద విజయం సాధించేందుకు అందరూ కలసికట్టుగా పోరాడాల్సి 
వుంటుందని వారు విశ్వసించేవారు. 


గ్రామీణ సైనికత్వం 

గ్రామం ఏర్పడేందుకు రక్షణ యంత్రాంగం తప్పనిసరి. మొదట్లో ఆ రక్షణ యంత్రాంగం 
బహుశ క్రూర మృగాల దాడి నుంచి గ్రామీణుల్ని కాపాడేందుకు ఉద్దేశించబడి వుంటుంది. 
ఆతరువాత కొన్నాళ్లకి భారత భూభాగం మీద ఆర్యుల దండయాత్ర జరిగిన తదనంతరం 
ఆ రక్షణ యంత్రాంగం యుద్దోన్మాద బ్రాహ్మణీయ శక్తుల నుంచి ఉత్పత్తి గ్రామాలను 
రక్షించేవిధంగా మారి వుంటుంది. గ్రామ రక్షణ బాధ్యతలను మొదట్లో మాలలే 
చూసుకునేవారు. అందువల్లనే బ్రాహ్మణిజానికీ, మాలలకూ మధ్య తీవ్రమైన శత్రుపూరిత 
వైఖరి ఏర్పడింది. ఆ కారణంగానే బ్రాహ్మణులు మాలల్ని సమాజంలో అందరికంటే 
క్రింది స్థాయికి తొక్కేసి వారిపై అంటరానివాళ్లు అన్న ముద్ర వేశారు. (బ్రాహ్మణుల 
దురాక్రమణనుంచి గ్రామ వ్యవస్థను మాలలు కాపాడినందు వల్ల, సమాజంలో బ్రాహ్మణ 
ఉత్పత్తి వ్యతిరేక తాత్వికతను చొప్పించే క్రమంలో ఇది జరిగినట్టు గత చరిత్ర సూచిస్తోంది. 
లేకపోతే ఒక పరిపూర్ణమైన వ్యవసాయిక సమూహం, ఈనాటికీ కూడా వ్యవసాయిక 
(శ్రమతో పెనవేసుకు పోయి వున్న వర్గం అంటరానివాళ్లుగా మారడాన్ని ఎలా అర్థం 
చేసుకోగలం? మాదిగలు జంతు చర్మాలతో పనిచేస్తారు కాబట్టి వాళ్లని బ్రాహ్మణ గ్రంథాలు 
అంటరానివాళ్లని చేశాయి అనే వాదనను మాటవరసకైనా ఒప్పుకోవచ్చు. కానీ మాదిగల 
మాదిరిగా తోలు పనితో ఏ సంబంధమూ లేని మాలలకు అంటరానితనాన్ని ఎట్లా 
అంటగట్టారు? దీని వెనకు వున్న అసలు కారణం బ్రాహ్మణ శక్తులకు ఉత్పత్తి ప్రక్రియపట్ల 
వున్న చులకన భావమూ, శత్రుపూరిత వైఖరే. బ్రాహ్మణీయ వ్యక్తిత్వం చారిత్రకంగా 
ఉత్పత్తి వ్యతిరేక ధోరణిలోంచి పుట్టింది. బ్రాహ్మణుల ఉత్పత్తి వ్యతిరేక సంప్రదాయాలనూ, 
ప్రచారాలనూ మాలలు మొదటినుంచీ గట్టిగా ఎదురిస్తూ వస్తున్నారు. 
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ఈనాడు కూడా ఎలోళ్లు, కావలోళ్లు, తలారోళ్లు వంటి రక్షణ దళాలు తెలుగు 
గ్రామాల్లో మాల కులస్థులతోనే ఏర్పడుతాయి. మాలలు లేనిచోటనే తెలగాలు, ముదిరాజులు 
గ్రామ రక్షణ బాధ్యతలను నిర్వహిస్తారు. మాలల సమిష్టి రక్షణ విధానం హింసాత్మక 
పద్ధతులతో కూడి వుండదు. వాళ్ల తాత్విక దృక్పథం ప్రకారం ఆయుధాలనేవి కేవలం 
క్రమశిక్షణా ప్రతీకలు తప్ప హింసాత్మక పరిస్థితులను సృష్టించే సాధనాలు కావు. నిజానికి 
కావలోళ్లు వాడే ఆయుధాలు కర్రతో తయారై వుంటాయి. గ్రామ సమాజంలో ఒకవిధమైన 
ఆత్మవిశ్వాసాన్ని పెంపొందించడమే ఆ కర్రల ఉద్దేశం. 1956 సంవత్సరం తరువాత 
తెలుగు దేశానికి చెందిన మాలలూ, మహారాష్ట్రకు చెందిన మహర్లూ బౌద్ధమతంలో 
చేరేందుకు ఆసక్తి కనబరచడం వారిలోని హింసా వ్యతిరేక సమతా సంస్కృతిని సూచిస్తోంది. 
కర్ర లేదా కట్టె రక్షణకు ఉద్దేశించిన ఆయుధం మాత్రమే కాదు, అది ఒక సేవా సాధనం 
కూడా. రెండువైపులా పదునున్న కత్తి కర్రకు ఒక చివర్న అమర్చి వుంటుంది. అది 
కర్రను ఒక మారణాయుధంగా మారుస్తుంది. దానిని కత్తి కర్ర లేదా బరిశె అని'అంటారు. 
దానితో పొడిచి గానీ, మోది గానీ చంపవచ్చు. అదేవిధంగా పంట కాలువల్లో నీరు 
సరిగా ప్రవహించే విధంగా కాలువల్ని శుభ్రపరిచేందుకు కూడా బరిశెల్ని వాడతారు. 
చాలామంది మాలలు కత్తిని నేర్పుగా ఉపయోగిస్తారు. కత్తి కూడా రెండు రకాలుగా 
ఉపయోగపడే ఆయుధమే. దానిని ఇటు ఆత్మ రక్షణకూ, అటు వేటకూ వినియోగిస్తారు. 
కత్తిని కాస్త వంచి కొడవలిగా తయారు చేసి పంటచేను కోసేందుకూ కలుపు మొక్కల్ని 
తొలగించేందుకూ వాడతారు. 


రక్షణ - మాలల దృక్పథం 

రక్షణకు సంబంధించిన మాలల' ఆలోచనా విధానం క్షత్రియుల కంటే పూర్తిగా భిన్నమైంది. 
క్షత్రియులకు రాజ్యాన్ని రక్షించడం లేదా రాచరికపు దేశాన్ని రక్షించడమే తప్ప గ్రామీణ 
సమాజాన్ని రక్షించడమనే తాత్వికత లేదు. క్షత్రియుల పాత్ర సైనిక పటాలం పాత్ర 
లాంటిది. రక్షణ అంటే క్షత్రియుల దృష్టిలో పూర్తికాలపు సైనిక విధి. ఇది బ్రాహ్మణిజంను 
పోలి వుంటుంది. ఎందుకంటే అది బ్రాహ్మణులకు పూర్తికాలపు పూజారిత్వ బాధ్యతల్ని 
అప్పగించింది. క్షత్రియులు రాజ్యాన్ని రక్షించడం అనే పేరుతో ఇరుగు పొరుగు రాజ్యాలపై 
దురాక్రమణ చేసేందుకు యుద్దోన్మాదంతో కూడిన సైనిక బలగాలను సిద్ధం చేస్తారు. 
అందుకు వారిని బ్రాహ్మణ పూజారి నిరంతరం ్రేరేపిస్తుంటాడు. దాంతో క్షత్రియ రాజు 
నిరంతర హంతకుడిగా మారతాడు. హిందూ క్షత్రియ హంతక దేవుళ్లు ఈవిధంగా 
యుద్దాలకూ, హత్యలకూ ఆధ్యాత్మిక అనుమతికోసం రూపొందించబడ్డవారే. కాలక్రమేణా 
ఈ రెండు కులాలవాళ్లూ దోపిడీ పద్ధతితో కూడిన పాలనను ఏర్పాటు చేసి ఉత్పత్తి 
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ప్రక్రియకు పూర్తిగా దూరమయ్యారు. క్షత్రియుల్లో గానీ, బ్రాహ్మణుల్లో గానీ ఎవరైనా 
సాహసించి ఉత్పత్తి పనుల్లో పాల్గొంటే వారిని ధర్మాన్ని అతిక్రమించినవారిగా 
పరిగణించేవారు. హిందూమత దృక్పథం ప్రకారం ధర్మం అంటే అగ్రకులాల పరాన్నభుక్కు 
తత్వాన్ని కాపాడడమే. ధర్మం రూపంలోని ఈ ఆధ్యాత్మిక ఆయుధం పనిచేయకపోతే 
(బ్రాహ్మణులు రాజ్యపాలకులపై దండనీతిని అనుసరించమని ఒత్తిడి చేసేవారు. దండనీతి 
అంటే శత్రువుని దారుణంగా హింసించడం. ఈ విధానాన్ని ఛండాలుర నుంచీ, శూద్రుల 
నుంచీ బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, వైశ్య కులాల ఆధ్యాత్మిక స్వచ్భతను కాపాడేందుకు అనే 
పేరుతో పౌర సమాజంలో నెలకొల్పారు. తాత్వికంగా దండనీతి ఉద్దేశం ఛండాలురనూ, 
ఆదివాసీలనూ, శూద్రులనూ చదువు సంధ్యలకు దూరంగా వుంచేట్టు చేయడమే. మాలలూ, 
దేశంలోని తత్సమాన కులాల వాళ్లూ ఆ దండనీతికి వ్యతిరేకంగా మిలిటెంట్‌ పోరాటాలు 
చేశారు. 1990లో, 2006లో మండల్‌ కమిషన్‌ వ్యతిరేక ఉద్యమాలప్పుడు చూశాం 
మనం - బ్రాహ్మణ సమాజం దళితబహుజనులపై దాడి చేసేందుకు మరింత 
సంఘటితమయింది. మండల్‌ కమిషన్‌కు సంబంధించిన ప్రతి యుద్ధంలో అది విజయం 
సాధించింది. వారు ఆధునిక తరహా దండనీతిని అనుసరించారు. 


తాత్వికంగా మాల రక్షణ వ్యవస్థకు విశాల దృక్పథంతో కూడిన ప్రాతిపదిక 
వుంటుంది. తమ దేహదారుధ్యాన్ని, శౌర్యాన్ని పెంచుకోవడంతో పాటు గ్రామాన్ని 
పరిశుభ్రంగా వుంచడం, వ్యవసాయ భూములను పెంచడం, జంతువులను వ్యవసాయానికి 
అనుగుణంగా సిద్ధం చేయడం, పంట కోతలూ తూర్చార బట్టడం వంటి పనులు కూడా 
చేస్తుంటారు. వ్యవసాయం లేని కాలంలో నేత వృత్తిని చేపడతారు. ప్రత్యేకించి నేత 
వృత్తిని పద్మశాలీలు సొంతం చేసుకోడానికంటే ముందు బట్టలు నేచే పనిని మాలలే 
చేస్తుండేవారు. అందుకే అనేక గ్రామాల్లో “మాల నేత” అనే పదం ఇప్పటికీ వాడుకలో 
వుంది. మాల నేత శాల నేతకంటే ఎంతో పురాతనమైనది. భారత దేశంలో మాలలే 
తొలుత నేత పరిజ్ఞానాన్ని అభివృద్ధి పరిచారన్న వాస్తవాన్ని ఇది సూచిస్తోంది. 

మాలలు తమ వ్యవసాయిక ఉత్పత్తి నైపుణ్యాలలో, నేత పనిలో, రక్షణ అవసరాలలో 
భాగంగా తమకు తాముగా ప్రత్యేక శారీరక కసరత్తులనూ, వ్యాయామ పద్ధతులనూ 
రూపొందించుకున్నారు. ఈ కులాలవాళ్లు కబడ్జి, లాంగ్‌ జంప్‌, హై జంప్‌ వంటి ఆటల్లోనూ, 
చెట్లెక్కడం, పక్షులనూ జంతువులనూ గురిచూసి కొట్టడం, సుదీర్ధ కాలినడక వంటి 
వాటిలోనూ పాల్గొనేవారు. క్రీడలు మనుషుల కండరాలను దృఢంగా చేయడంతో పాటు 


వారి ఉత్పత్తి శక్తి సామర్భాలనూ, వాణిజ్య కార్యకలాపాలనూ పటిష్టపరుస్తాయని వారు 
భావించేవారు. వీటన్నింటిలో -కగ్రసాముకు చాలా ప్రాధాన్యత వుండేది. మాల కులానికి 
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చెందిన అత్యధికమంది పురుషులు (మాల స్త్రీలు వీటిలో పాల్గొన కూడదనే నియమం 
ఏమీలేదు) మంచి సత్తా వున్న కర్రసాముదారులే. ఈ కార్యకలాపాల మూలంగానే మాలల 
కండరాలు ఎలాంటి భౌతిక దాడులైనా తట్టుకునేలా, పొలాల్లో ఎంత కష్టమైనా చేసేలా 
తయారయ్యేవి. కొందరు చాలా వేగంగా కర్ర తిప్పుతూ, పరుగెడుతూ వర్షంలో తడవకుండా 
ముందుకు వెళ్లే అసాధారణ ్రావిణ్యాన్ని ప్రదర్శించేవారు. ఈ విద్యల తాలూకు తొలినాళ్ల 
శిక్షకులందరూ మాల కులానికి చెందినవారే అయినప్పటికీ వారు ఈ పరిజ్ఞానాన్ని ఒక్క 
కులానికే పరిమితం చేయలేదు. నేర్చుకోవాలనే కోరికతో ఏ కులస్తుడు ముందుకొచ్చినా 
నిరభ్యంతరంగా నేర్పేవారు. వారి సర్వమానవ సమానత్వ జీవన విధానం ప్రకారం 
ఆ వ్యాయామ క్రీడాశాలల్లో అందరికీ ఉచిత ప్రవేశం వుండేది. 


ఈ విధంగా గ్రామీణ కళలను ఆదరించడం వల్ల గ్రామం అవిభాజ్యంగా విలసిల్లు 
తుండేది. ఒక్క మాటలో చెప్పాలంటే గ్రీకు దేశస్థులు వ్యాయామ యుద్ధ క్రీడల్ని 
అభివృద్ధిపరచడానికంటే ఎంతో కాలం ముందే మన దళిత వాడల్లో అవి విలసిల్లుతుండేవి. 
అయితే కాలం గడిచినా కొద్దీ వాటిని రూపొందించి అభివృద్ధి పరిచిన మాలల మీదనే 
అంటరానివాళ్లనే ముద్రవేసి, వారు చేసేవాటిని ఛండాలపు పనులుగా ప్రచారం చేశారు. 
తత్ఫలితంగా మొత్తం భారత పౌర సమాజమే క్రీడా స్ఫూర్తికి దూరమైపోయింది. ఆటలనేవి 
శూద్రులకూ, చండాలురకూ సంబంధించిన వ్యవహారంగా పరిగణించారు. ఆటలు 
ఎందుకూ కొరగాని, ఆధ్యాత్మికంగా ఏ విలువాలేని పనులని బ్రాహ్మణ శక్తులు భావించేవి. 


బ్రాహ్మణులూ, కోమట్లూ కులపరంగా, మానసికంగా, శారీరకంగా ఈనాటికీ క్రీడలకు 
వ్యతిరేకులుగానే వున్నారు. భారతదేశంలో కేవలం ఆదివాసీలూ, దళితులూ, శూద్రులలో 
మాత్రమే నిజమైన క్రీడా సంస్కృతి వుంది. భారతదేశంలోకి ముస్లింలూ, బ్రిటీషువాళ్లూ 
వచ్చేనాటివరకూ కూడా ఆధ్యాత్మికంగా, సామాజికంగా ఆటలకు ఎలాంటి హూదా 
వుండేదికాదు. విద్యావంతులలోని క్రీడా సంస్కృతికి ఎలాంటి గౌరవం లభించేది కాదు. 
బ్రాహ్మణులు క్రీడల్లో పాలుపంచుకోవడమనేది ఇటీవలి కాలంలోనే మొదలైంది. 
చారిత్రకంగా క్రీడల్లో అద్భుత నైపుణ్యాలున్న సామాజిక వర్గాలను బలవంతంగా విద్యకు 
దూరం చేయడం వల్ల వారు తమ క్రీడా నైపుణ్యాలను ఆధునీకరించుకునేందుకు వీల్లేకుండా 
పోయింది. వారికి ప్రసార మాధ్యమాలు ఏవీ అందుబాటులో లేకపోవడంతో తమ క్రీడా 
నైపుణ్యాల గురించి ప్రచారం చేసుకోలేకపోయారు. వీటికితోడు శాఖాహార ప్రచారం 
మూలంగా క్రీడా వ్యాయామ సంస్కృతికి పెద్ద ఎదురుదెబ్బే తగిలింది. ఈనాడు కూడా 
అధిక శారీరక శక్తి అవసరమయ్యే క్రీడల్లో చాలా వరకు గోమాంసం తినే సామాజిక 
వర్గాలవారే రాణిస్తున్నారు. ఈ దేశంలోని గోమాంసం తినే వారికి ఆధ్యాత్మికంగా, 
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సామాజికంగా గౌరవం లభించడానికి భారతీయ (బ్రాహ్మలు బద్ధ వ్యతిరేకంగా వున్నారని 
ఆహార సంస్కృతిమీద జరిగే చర్చలు స్పష్టం చేస్తున్నాయి. హిందువుల లోని ఈ మానసిక 
ధోరణి కారణంగానే మన దళితబహుజన, ముస్లిం యువతకు క్రీడారంగంలో సరైన 
స్థానం దక్కడం లేదు. 


రక్షణకు సంబంధించిన మాల తాత్విక దృక్పథం విశాలమైంది. అది గ్రామాలను 
శత్రువుల దాడుల నుంచి కాపాడింది. క్రీడా వ్యాయామ సంస్కృతిని అది గాఢంగా 
నమ్మింది. చారిత్రకంగా (బ్రాహ్మణులు గ్రామాల్లోకి బలవంతంగా చొచ్చుకొచ్చిన తరువాత 
ఇవన్నీ కూడా అంటరానివిగా మారిపోయాయి. బ్రాహ్మణులు శాఖాహారం గురించి ప్రచారం 
మొదలుపెట్టిన తరువాతనే మాంసం వినియోగం, ప్రత్యేకించి గోమాంస వినియోగం 
అనేది హిందూ వ్యతిరేకమైనదిగా, అంటరాని ఆహార సంస్కృతిగా మారింది. అప్పటినుంచే 
భారతదేశ చేవ చచ్చిపోతూ వచ్చింది. ఈ దారుణాన్ని దళిత-శూద్ర తాత్వికత 
ప్రతిఘటించింది. కానీ వారికి ప్రచార మాధ్యమాలు, విద్యా అందుబాటులో లేకపోవడం 
వల్ల ఓడిపోవాల్సి వచ్చింది. 


క్రీడలూ ఆహార సంస్కృతీ 

ప్రపంచవ్యాప్తంగా క్రీడలూ, ఆరోగ్య వ్యవస్థా అభివృద్ధి చెందడంలో ఆహార అలవాట్లకీ 
వ్యాయామ సంస్కృతికీ మధ్యవున్న సన్నిహిత సంబంధాలు కీలక పాత్రను పోషించాయి. 
అన్ని రకాల మాంసాహార ఉత్పత్తుల్లో మాంసకృత్తులు అత్యధికంగా వుంటాయన్న విషయం 
శాస్త్రీయంగా రుజువైన అంశం. ఇటు బ్రాహ్మణ వర్గాల నుంచీ, అటు పాలక క్షత్రియ 
వర్గాల నుంచీ ఎంత వ్యతిరేకత ఎదురైనప్పటికీ భారత దేశంలోని దళితులు తమ ఈ ఆహార 
సంస్కృతిని పదిలంగా కాపాడుకుంటూ వస్తున్నారు. బ్రాహ్మణిజం చేసిన విస్తృత ప్రచారం 
వల్ల అగ్రవర్ణాలవారూ, శూద్రులూ గోమాంసానికి దూరమయ్యారు. తత్ఫలితంగానే 
భారతదేశం ప్రపంచ క్రీడారంగంలో కురసబారి పోయింది. మాంసాహార సంస్కృతిని 
కొనసాగించే వారిపై అనాగరికులు అనే ముద్ర వేశారు. కానీ, నిజానికి బ్రాహ్మణీయ 
సంస్కృతి అనాగరిక జీవన విధానాన్ని పెంచి పోషించింది. ఇప్పటికీ బ్రాహ్మణీయ జీవన 
విధానం దేశ ఆరోగ్యాన్ని దెబ్బతీసేదిగానే వుంది. బ్రాహ్మణీయ రచయితలు పదేపదే 
రాసిన రాతల మూలంగా శాఖాహారం చుట్టూ ఒక ఆధిపత్య భావజాలం ఏర్పడింది. 
ముస్లింలూ, కైస్తవులతో పాటు దక్షిణ భారతదేశంలోని అతిపెద్ద సామాజిక వర్గమైన 
దళితులు ఈ ఆధిపత్య భావజాలాన్ని ధిక్కరించి గోమాంసం తినే సంస్కృతిని కొన 
సాగిస్తున్నారు. దళిత వాడల్లో ఇప్పటికీ గోమాంసం ఆధ్యాత్మిక పరమైన అనుమతి వున్న 
ఆహారంగా, సామాజిక ఆరోగ్యాన్ని కాపాడడంలో సర్వశ్రేష్టమైన ఆహారంగా 
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పరిగణించబడుతోంది. ఈ సమున్నతమైన, శక్తివంతమైన ఆహార సంస్కృతిని 
యావద్భారతదేశం అనుసరించాల్సిన ఆవశ్యకత ఎంతైనా వుంది. ఈ ప్రక్రియను 
దళితీకరణగా భావించాలి. భారతదేశం సర్వతోముఖంగా అన్ని రంగాలలో అభివృద్ధిని 
సాధించాలంటే దళితీకరణ జరగాలి తప్ప సంస్కృతీకరణ కాదు. 


రోజువారీ (శ్రమలో భాగంగా మాలలు యుద్ధ క్రీడల్లో ఆరితేరివుండటం గమనించిన 
బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ వర్గాలు వారిని బలవంతంగా అంటరానితనం ఊబిలోకి నెట్టేశాయని 
స్పష్టమవుతోంది. మాలల్లోని అపారమైన నైపుణ్యాలు అగ్రవర్ణాల ప్రయోజనాలకు ముప్పు 
తెస్తాయని ఆ వర్గాలు తలపోశాయి. అందుకే కులాలన్నీ తమ ఆధిపత్యం కింద 
పడివుండాలనీ, తనకు నిర్దేశించిన నియమాలను ఏ కులమూ అధిగమించకూడదనీ 
కట్టడి చేశాయి. కాగా దళితత్వాన్ని తాత్వికంగా నిలబెట్టుకునేందుకు నిర్విరామంగా 
పోరాటాలు జరిగినట్టు దళిత వాడల్లో అనేక గాథలు ప్రచారంలో వున్నాయి. తెలుగునాట 
ప్రచారంలో వున్న జాంబవంత-భేతాల కథలు ఈ సంఘర్షణకు అద్దం పడతాయి. ఆదివాసీ 
యువకుడైన ఏకలవ్యుడు బాణవిద్యలో ప్రావీణ్యం సాధించినందుకు తన బొటనవేలిని 
కోల్పోవాల్సి వచ్చిన కథ అందరికీ తెలిసిందే. కాటమరాజు సైన్యంలో సేనాని అయిన 
మాదిగ బీర్నీడు యుద్ధంలో బాపన ఖడ్గతిక్కనను మట్టి గరిపిస్తాడు. అయినప్పటికీ చరిత్రలో 
అతనికి స్థానం లభించలేదు. ఖద్గతిక్కననే వీరుడిగా చిత్రించారు. భారతీయ చరిత్ర 
రచనలో కనిపించే దుర్మార్గమైన ధోరణికి ప్రతీక ఇది. ఇతర్లను చంపినందుకు హిందూ 
దేవతలు హీరోలైపోతారు. కానీ (బ్రాహ్మణుడిని యుద్ధంలో ఓడించిన దళితుడు మాత్రం 
కథానాయకుడు కాలేడు. ఈవిధంగా చరిత్రలో నిజాన్ని భూస్థాపితం చేశారు. భారతీయ 
పాలక వర్గ కులాలు బాణవిద్యలో, కత్తి యుద్ధంలో కేవలం క్షత్రియులూ, బ్రాహ్మణులు 
మాత్రమే ప్రావీణ్యం సంపాదించుకోవాలని నిర్దేశించాయి. బ్రాహ్మణులది యుద్ధవీరుల 
వర్గం ఏమీ కాదు. యుద్ధం నుంచి తప్పించుకునేందుకే వారు సురక్షితమైన పూజారిత్వాన్నీ, 
క్షత్రియులకు గురువులుగా వుండే పాత్రనీ ఎంచుకున్నారు. అయితే బ్రాహ్మణుల ఆధ్యాత్మిక 
నియమాలను ధిక్కరించి కొందరు మాలలు చాటుమాటుగా చదవడం, రాయడం 
నేర్చుకున్నారు. అంబేడ్మరిజం సామాజిక మూలాలు హిందూ వ్యతిరేక సిద్ధాంతంలో, 
విసృతమైన అంతర్గత, బహిర్గత కార్యకలాపాలలో వున్నాయి. 


ఉత్పత్తీ, సైనికత్వ సమ్మేళనం 
మాలల ప్రధాన సామాజిక, రాజకీయ కార్యక్రమంగా సైనికత్వం కొనసాగినప్పటికీ వారిలో 
ప్రస్తుతమున్న నైపుణ్యాలను గమనిస్తే వ్యవసాయ రంగంలో సైతం వారికి అపారమైన 
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పరిజ్ఞానం వుందని స్పష్టమవుతోంది. తొలినాళ్ల వ్యవసాయ సాంకేతిక పద్ధతుల అభివృద్ధిలో 
మాలలు ముఖ్యమైన పాత్ర పోషించారని వివిధ సాక్ష్యాధారాలు తెలియజేస్తున్నాయి. అందుకే 
వారిది వ్యవసాయ కూలీల కులంగా పరిగణిస్తారు. గ్రామీణ ఆర్థిక వ్యవస్థ రూపుదిద్దుకున్న 
తరువాత ఒకే చోట నిరంతరంగా పంటలు పండించడ మనేది మొదలయింది. దానితో 
నేల సారాన్ని పెంపొందించేందుకు ఎరువులను తయారీ చేసే పద్ధతిపై అధ్యయనం 
అవసరమయింది. విత్తనాలు జల్లడం, నారు పోయడం, కలుపు తీయడం, పంటలు 
కోయడం వంటి పనుల్లో మాల మహిళలకు మంచి నైపుణ్యం వుంది. నేలకూ విత్తనాలకూ 
మధ్య వుండే సంబంధం గురించిన జ్ఞానం, నేలను దున్నడం వంటి పనుల్లో బర్రెలూ, 
దున్నలూ, ఆవులూ, ఎద్దులూ మొదలైన జంతువుల శక్తిని వినియోగించాలనే జ్ఞానం 
బ్రాహ్మల లిఖిత గ్రంథాలనుంచిగానీ, వారి మౌఖిక సాంప్రదాయాల నుంచి గానీ 
సంక్రమించింది కాదు. అసలు బ్రాహ్మణులకు వ్యవసాయ ఉత్పత్తితో ప్రమేయం వుందని 
వారి లిఖిత గ్రంథాలు గానీ, వారి ప్రస్తుత జ్ఞాన వ్యవస్థలు గానీ ఏవీ నిరూపించడం 
లేదు. ఉత్పత్తి ప్రక్రియతో ప్రమేయం లేని కులం, దానికి దూరంగా వుండాలనుకునే 
కులం తప్పనిసరిగా మోసపూరిత రాజకీయాల్లో ఆరితేరాల్సివుంటుంది. అందుకు 
బ్రాహ్మణులే ఒక చక్కని ఉదాహరణ. ప్రపంచ చరిత్రలో ఇలాంటి మోసపూరిత సామాజిక 
ఆధ్యాత్మిక రాజకీయాలను అనుసరించే వర్గం కేవలం ఒక్క ఇజ్రాయిల్‌లోని ఫారసీలే, 
వారితో ఏసు క్రీస్తు ఎంతో వీరోచితంగా పోరాడాడు. అదేవిధంగా భారత దేశంలో 
(బ్రాహ్మణులకు వ్యతిరేకంగా అంబేడ్కర్‌ తనదైన పద్ధతిలో సమరం సాగించాడు. 


మాదిగలకు చర్మాలను తోళ్లుగా మార్చే ప్రక్రియలో ప్రావీణ్యం వున్నట్టే మాలలకు 
నేల స్వభావానికీ విత్తనాలకీ మధ్యనుండే సంబంధాల గురించిన పరిజ్ఞానం వుంది. వారి 
వ్యవసాయిక శాస్త్ర పరిజ్ఞానం ఆదివాసీల పోడు వ్యవసాయానికంటే ఆధునికమైంది. పోడు 
వ్యవసాయం ఒక చోటు నుంచి మరోచోటుకి మారే వ్యవస్థ. దాని ఉత్పత్తి స్థాయి అంత 
మెరుగైంది కాదు. విత్తనాలను సంకరం చేయడం, పశువులను వ్యవసాయానికి వాడడం, 
నేలలను సారవంతం చేయడం వంటి పనులు వారికి తెలియవు. “మాలల చేయి మట్టిని 
బంగారం చేసే చేయి” అనే సామెత వాడుకలో వుంది. మానవ మనుగడలో ప్రధానమైన 
పాత్రను పోషిస్తున్న వ్యవసాయంలో మాలల ప్రావీణ్యాన్ని అది చాటుతోంది. పైకారణాల 
వల్లనే తమదైన ఒక చేతి వృత్తి వున్న కులంగా మాలలు పరిగణించబడలేదు. వ్యవసాయ 
ఉత్పత్తి వైపు మరలిన అన్ని కులాలూ ఇలాగే తమవైన చేతివృత్తి నైపుణ్యాలు లేనివిగా 
కనిపిస్తాయి. గ్రామీణ వ్యవస్థలో లభించే ఆధారాలను బట్టి చూస్తే మాలలకు బహుముఖ 
నైపుణ్యాలున్నట్టు స్పష్టమవుతుంది. అందుకే గ్రామ ఆర్థిక వ్యవస్థలో వారి పాత్ర 
అంతర్భాగంగా మారింది. 
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జంతువుల మచ్చిక 
ఆవులూ, ఎద్దులూ, బర్రెలూ, దున్నలూ మొదలైన జంతువులకు వ్యవసాయ పనుల శిక్షణకూ 
వ్యవసాయ రంగ అభివృద్ధికీ మధ్య అవినాభావ సంబంధం వుందని అందరికీ తెలుసు. 
జంతువులకు పనులు నేర్చడంలో మాలలు కీలక పాత్రను పోషించారు. ఇతర కులాలువారు 
కూడా అనుసరించే పద్ధతులను రూపొందించారు. ఈ శిక్షణకు ప్రత్యేకమైన నైపుణ్యాలు 
అవసరమవుతాయి. అయితే దీనిని బ్రాహ్మణీయ శక్తులు గట్టిగా వ్యతిరేకించి వుంటాయి. 
ఎందుకంటే ఆవు పట్ల దళితబహుజన దృక్పథం (బ్రాహ్మణ కోమటి దృక్పథం పరస్పర 
విరుద్ధమైనవి. మాలల దృష్టిలో ఆవు ఒక సామాజిక ఆర్థిక కర్తవ్యాన్ని నిర్వర్తించే జంతువు. 
అది వ్యవసాయ పనులకు ఉపయోగపడటమే కాకుండా పాలిస్తుంది, తనలాంటి 
జంతువులను పునరుత్పత్తి చేస్తుంది. అందువల్ల ఎద్దు కంటే ఆవుని మరింత జాగ్రత్తగా 
పోషిస్తారు. ఇక బ్రాహ్మణిజంది ఇందుకు విరుద్ధ ధోరణి అది. ఆవును పవిత్రమైన జంతువుగా 
పరిగణిస్తుంది. దాని చేత ఎలాంటి పనులూ చేయించకూడదుంటుంది. జంతు ప్రపంచంలో 
వారు ఆవుని తమ ప్రతి రూపంలో బ్రాహ్మణ జంతువుగా మార్చేశారు. ఆవుకి కఠినమైన 
ఉత్పత్తి పనేదీ కేటాయించలేదు. ఆవు గాలిలోంచి సంపదలను సృష్టిస్తుందన్నారు. ఆవుని 
పూజిస్తే చాలు అంతులేని భాగ్యాన్ని ప్రసాదిస్తుందనే కాకమ్మ కథలను ప్రచారం చేశారు. 
ఈవిధంగా ఆవుని శ్రమనుంచి బయటకు తీసుకొచ్చారు. విచిత్రం ఏమిటంటే వాళ్లు 
ఆవుని పవిత్రమైన జంతువుగా ఆకాశానికి ఎత్తారు కానీ దాని బాగోగుల గురించీ, పోషణ 
గురించీ మాత్రం పట్టించుకోరు. ఆవులకి మేతవేయడం, వాటి కొట్టాలను శుభ్రం చేయడం, 
వాటి పేడను తీయడం వంటి పనులన్నీ తిరిగి మాలలు చేయాల్సిందే. అందుకే “మాలింటికి 
పోయిన ఆవు మంచిగై వస్తది... బాపనింటికి పోయిన ఆవు బతికి రాదు” అనే నానుడి 
పుట్టింది. ఆవు పట్ల ఈ రెండు కులాల వైఖరిని, దాని పట్ల వారు వ్యవహరించే తీరును 
ఈ నానుడి బహిర్గతం చేస్తుంది. మాలలు ఆవుని పూజించరు కానీ దాని ఆలనా పాలనా 
చూస్తారు. బ్రాహ్మలు ఆవును పూజిస్తారు కానీ దాని పోషణ బాధ్యతలను మాత్రం 
స్వీకరించరు. జంతువుల పట్ల హిందువుల తాత్విక దృక్పథం అన్ని మతాల తాత్విక 
దృక్పథం కంటే పూర్తిగా భిన్నమైంది. హిందువులు అసలు ఆవుకి మనుషుల సంరక్షణే 
అవసరం లేదన్నట్టుగా వ్యవహరిస్తారు. 

నిజానికి ఆవులను చూసే బ్రాహ్మణీయ పద్ధతి హింసాత్మకమైనది, దుర్మార్గమైంది. 
అదే దళితులు లేదా శూద్రులు ఆవును చూసే పద్ధతి ఎంతో మానవీయమైంది. దళితులు 
మాంసాహారం కోసం ఆవును చంపుతుండవచ్చు కానీ అది మొక్కలకూ, జంతువులకూ, 
మనుషులకూ మధ్యనుండే ప్రకృతి సహజ సంబంధం. జంతువులనూ మొక్కలనూ పుట్టుక 
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నుంచి గిట్టుక వేరకూ శ్రద్ధగా పెంచి పోషించడంలోనే అసలైన, మహోన్నతమైన మానవత్వం 
వ్యక్తమవుతుంది. తాము పరాన్న జీవులుగా బతుకుతూ కూడా మొక్కల, జంతువుల 
చివరికి మానవే సమాజ పోషణలో పాలుపంచుకోకుండా ఉండడంలోనే బ్రాహ్మణీయ 
పాపం దాగివుంది. ఈ పరాన్నభుక్కు వినిమయతత్వం మూలంగానే హింసను ఆరాధించే 
ఆధిపత్య బ్రాహ్మణ సంస్కృతి రూపుదిద్దుకున్నది. అటు చూస్తే మాల జీవితం ఒక 
ప్రత్యామ్నాయ జీవన విధానాన్ని అందిస్తుంది. అక్కడ పునరుత్పత్తికి దోహదపడే విధంగా 
మనుషులు నిరరతరం ప్రకృతితో, జీవితంతో మమేకమై ముందుకు సాగుతారు. 

బగ్రెలూ, గున్నపోతులూ, ఆవులూ, పందులూ, కోళ్లూ తదితర సమస్త జంతుజాల 
శ్రేయస్సుతోనే సమాజ శ్రేయస్సు ముడిపడి వుంటుంది. జంతువులు అభివృద్ధి చెందుతేనే 
మనుషులూ అభివృద్ధి చెందుతారు. జంతువుల మాంసాన్ని ఆహారంగా తీసుకోవడం 
అనేది ఆ అభివృద్ధిలో భాగమే. మాంసాహారం కోసం జంతువులను చంపడం వల్ల 
జంతు ప్రపంచానికి జరిగే నష్టం కంటే జంతువులను పోషించకపోవడం వల్ల, వాటి 
పోషణన గురించి ఏమాత్రం పట్టించుకోకపోవడం వల్ల జరిగే నష్టమే ఎక్కువ. మాలత్వం 
ఆవుకీ, బర్రెకీ మధ్య ఎట్లాంటి తేడానూ చూపించదు. ఆ రెండు జంతువులూ 
మానవాళికి ఉపయోగపడేవే అని భావిస్తుంది. కానీ బ్రాహ్మణత్వం బర్రెల నల్లని చర్మాన్ని 
అసహ్యించు కుంటుంది, వాటి తెల్లని పాలని మాత్రం శుభ్రంగా సేవిస్తుంది. ఆవు పాలనీ 
గేదె పాలనీ ఎట్లాంటి భేదం లేకుండా వాడుకుంటూనే ఆ రెండు పాలిచ్చే జంతువుల పట్ల 
ఇంత విభేదాన్ని ప్రదర్శించడం బ్రాహ్మల ఆర్య జ్యాత్యహంకారాన్ని చాటుతోంది. తెలుపు 
రంగుని అందమైనదిగా, పవిత్రమైనదిగా నలుపును వికారమైనదిగా, రాక్షసత్వానికి ప్రతీకగా 
నమ్మడంలో ఆర్య జాత్యహంకారం వుంది. ఈ విధమైన రంగు వైవిధ్య సిద్ధాంతం వల్లే 
బర్రె పవిత్రతను కోల్పోయింది. 


జంతువుల శిక్షణ 

జంతువులకు శిక్షణ ఇచ్చేందుకు ప్రత్యేకమైన నైపుణ్యాలు కావాలి. జంతువుల మనస్తత్వం 
గురించి క్షుణ్ణంగా తెలిసి వుండాలి. దూడలూ, ఎద్దులూ, బర్రెలూ మొదలైన వాటిని 
చాలా జాగ్రత్తగా చూడాల్సి వుంటుంది. పశువులు చాలా నెమ్మదిగా పనులను 
నేర్చుకుంటాయి. దున్నపోతుకు లేదా ఎద్దుకు దున్నడం నేర్పేందుకు ముందుగా దాని 
మెడ మీద ఒక మొద్దును అమర్చుతారు. పశువులు మొదట్లో ఇట్లాంటి శిక్షణను 
ప్రతిఘటిస్తాయి. ఒకోసారి బెదురుతాయి, మొరాయిస్తాయి, కదలకుండా ఒక చోట 
కూలబడిపోతాయి. శిక్షణలో భాగంగా పశువు తన మెడ మీద చాలాసేపు బరువును 
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మోసేందుకు అలవాటు పడాల్సి వుంటుంది. పశువులచేత నాగలి లాగించేట్టు చేయడానికి 
శిక్షకుడు రకరకాల శిక్షణా పద్ధతుల గురించి తెలుసుకుని వుండాలి. ఒకోసారి ఎద్దు 
మెడమీద బొబ్బలు లేచి పుండ్లుగా మారతాయి. అప్పుడు పుండ్లకు సత్వరమే చికిత్స చేసి 
పశువులు నీరసించి పోకుండా చూడాల్సి వుంటుంది. నాగలి మెడకు తగిలించగానే 
పశువులు ఒక క్రమశిక్షణతో ముందుకు నడవాలి. మొదట్లో శిక్షకుడు కూడా ఎద్దుతోపాటు 
నడుస్తాడు. ఆ తరువాత క్రమక్రమంగా దానికి నాగలి దున్నడం అలవాటవుతుంది. 
పొలం దున్నే మాలల గురించి ప్రత్యేకంగా చెప్పుకోవాలి. వాళ్లు లోతుగా దున్నడం, 
అంతకు ముందరి చాళ్ల దగ్గర నుంచి నాగలిని తీసుకెళ్లడమే కాకుండా పశువులను 
సరైన దిశలో చక్కగా నడుపుతారు. ఎంత శిక్షణ ఇచ్చినప్పటికీ ఒకోసారి పశువు దూకుడుగా 
ప్రవర్తిస్తుంటుంది. అప్పుడు నాగలి చివరన వుండే కాలు కర్రు దాని కాలుకు 
కుచ్చుకుంటుంది. ఇటువంటి ప్రమాదం జరక్కుండా చూడాలి. ఈవిధంగా రైతు చెప్పిన 
విధంగా పశువు క్రమ శిక్షణతో నడవడంతో పాటు నాగలిని ఈద్చేందుకు ఎంతో శక్తిని 
వెచ్చించాల్సి వుంటుంది. దీనికంతటికీ శిక్షణ అవసరం. 


ఎడ్ల బండ్లను ధాన్యం బస్తాలతో, జనంతో సహా లాగే విధంగా కూడా పశువులకు 
శిక్షణ యిస్తారు. పగ్గాల ద్వారా బండి నడిపే వ్యక్తి యిచ్చే ఆదేశాలను కచ్చితంగా పాటించే 
విధంగా వాటిని తయారు చేస్తారు. బండి నడిపే వ్యక్తి పక్కకు తిరగమంటే తిరగాలి, 
ముందుకు నడవమంటే నడవాలి, ఆగమంటే ఆగాలి. మాలలు తాళ్లను కూడా స్వయంగా 
తయారు చేసేవాళ్లు గనక పగ్గాలను నియంత్రించడంలో వారికి మరింత ప్రావీణ్యం 
వుంటుంది. ఈనాడు ఇతర కులాలకు చెందిన వాళ్లు అనేకమంది పశువులకు శిక్షణ 
యిస్తున్నారు. కానీ తొలినాటి పశువుల శిక్షకులు మాత్రం మాలలే అనిపిస్తుంది. అందుకే 
వారిది ఉత్పత్తి వ్యవసాయ కులంగా పరిగణించాలి. 


వ్యవసాయ బావుల్లోంచి నీళ్లు తోడేలా పశువులకు శిక్షణ ఇవ్వడం చాలా క్లిష్టమైన 
పని. నీటి వనరులు లేని, అర్ధ బీడు భూముల్లో మనకిది ఎక్కువగా కనిపిస్తుంది. లోతైన 
బావుల్లోంచి భారీ బొక్కెనలతో నీళ్లు తోడేందుకు పశువులు వెనక్కి నడవడం నేర్చుకోవాల్సి 
వుంటుంది. వాటిని మోట బావులు అంటారు. మోట బావుల వద్ద పనిచేయడం అటు 
పశువులకూ, ఇటు వాటిని ముందుకూ వెనక్కూ నడిపించే వారికీ ఒక సవాలే. ఏ చిన్న 
పొరపాటు జరిగినా పశువులతో పాటు వాటిని నడిపే వ్యక్తి కూడా బావిలో పడిపోయే 
ప్రమాదం వుంటుంది. ఇతర వ్యవసాయ పనులకంటే ఈ పనికి రెట్టింపు శక్తి అవసరం. 
పని పూర్తయ్యే సరికి జబ్బు పడ్డట్టు నీరసించి పోతారు. తొలుత మాల మాదిగలే ఈ పనులను 
సమర్థవంతంగా నిర్వహించేవారు. ఇప్పుడు ఇతర కులాల వాళ్లు కూడా చేస్తున్నారు. 
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(బ్రాహ్మలు, కోమట్లూ, క్షతియులూ మరికొన్ని పద్మశాలి, కమ్మరి, బెసుల వంటి చేతివృత్తుల 
కులాల వాళ్లకు తప్ప అన్ని కులాల వాళ్లకీ నేడు పశువులను తోలడం, వాటికి శిక్షణ 
ఇవ్వడం, వ్యవసాయ ఉత్పత్తి పనులు చేయడం తెలుసు. 

మాలలు తమకు తెలిసిన జ్ఞానాన్ని తమకు మాత్రమే పరిమితం చేసుకోవాలని 
అనుకోరు. వారిది విశాలమైన దృక్పథం. “మాల నోటి మాట నీళ్ల మూట” అనే సామెత 
అందుకే వచ్చింది. తమ జ్ఞానాన్ని అందరికీ పంచాలన్న వారి ఆలోచనా ధోరణిని ఇది 
సూచిస్తుంది. భారత దేశ కుల వ్యవస్థలో కింది కులాల జ్ఞానం పై కులాలకు ఎలాంటి 
అడ్డంకులు లేకుండా సులువుగా చేరుతుంది. మాలలు తమ అనుభవాలను తమ పై 
కులాల వారితో పంచుకోవాలనుకుంటారు. కానీ వారినుంచి నేర్చుకునేందుకు బ్రాహ్మణీయ 
కులాలకు ఇష్టముండదు. అదేవిధంగా తమ బ్రాహ్మణీయ జ్ఞానం కింది కులాలకు చేరడం 
కూడా వారికి ఇష్టముండదు. 


వారి జ్ఞానానికి మూలం 

పశువులకు శిక్షణ యిచ్చే విధానాన్నీ, వ్యవసాయాభివృద్ధి పద్ధతులనూ మాలలు ఎక్కడ, 
ఏవిధంగా నేర్చుకున్నారు? ప్రకృతితో జరిపిన నిరంతర సంఘర్షణ నుంచే వారు ఈ 
జ్ఞానాన్ని స్వయంగా రూపొందించుకున్నారనేందుకు అనేక ఆధారాలున్నాయి. వ్యవసాయ 
ఉత్పత్తికి సంబంధించిన ఆలోచనలు వారికి వేదాల ద్వారానో, శాస్త్రాల ద్వారానో 
సంక్రమించలేదు. ఆ ఉధ్రంథాలన్నీ కేవలం బ్రాహ్మణ కులాలకు ఉద్దేశించినవి. వాటిలో 
అసలు నేలకూ, విత్తనాలకూ, మనుషులకూ, జంతువులకూ మధ్యనుండే సజీవ సంబంధాల 
గురించిన ప్రస్తావనే వుండదని చెప్పవచ్చు. ఒకవేళ ఏ శాస్త్రంలోనైనా వ్యవసాయం గురించిన 
ఆలోచనలున్నా అదంతా సంస్కృత భాషలో వుంటుంది. దళితబహుజనులకు సంస్కృతం 
నేర్చుకునేందుకు, అర్థమయ్యేందుకు ఆస్మారమే వుండేది కాదు. ఈకారణంగానే 
సంస్కృతంలో ఉత్పత్తికీ, ఉత్పత్తి సైన్సుకూ సంబంధించిన పదజాలమే కనిపించదు. 
వ్యవసాయ ఉత్పత్తి జ్ఞానం సామాన్య జనుల భాషల్లోనే కనిపిస్తుంది. ఉత్పత్తి ప్రక్రియలతో 
సంబంధమున్న పాలీ భాషలో కూడా ఆజ్ఞానం కొంతమేరకే కనిపిస్తుంది. సంస్కృతం 
కేవలం సంపన్న వర్గాల భాషగా మారింది. సంస్కృతంలో అసలు ఉత్పత్తి నీతికే చోటు 
లేదు కాబట్టి దానిని జాతీయ భాషగా తిరస్కరించాలి. దళితులూ, శూద్రులూ సంస్కృతంతో 
కంటే ఇంగ్లీషు భాషతో ఎక్కువ మమేకం కావడం మంచిది. తమ విముక్తి కోసం హిందీ 
వైపో, సంస్కృతం వైపో కాకుండా ఇంగ్లీషు వైపు చూడాలి. ఆంధ్రప్రదేశ్‌లో మాలల, 
మహరాష్ట్రలో మహర్ల అనుభవాలు మనకు ఇదే విషయాన్ని చాటి చెబుతున్నాయి. చర్చి 
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ద్వారా, బౌద్ధ సంఘాల ద్వారా ఇంగ్లీషు నేర్చుకున్నందు వల్లనే అక్కడ అన్ని రంగాలలో 
మనకు కొంతమంది నాయకులు రూపొందగలిగారు. తాను స్వయంగా, సమర్థవంతంగా 
ఇంగ్లీషు నేర్చుకుని అంబేడ్కర్‌ అందరికీ మార్గదర్శి అయ్యాడు. 


బ్రాహ్మణిజం, ఉత్పత్తి, కాలుష్యం 

(బ్రాహ్మణీయ తత్వశాస్త్రం ఉత్పత్తి వనులను మైల వనులుగా వర్గీకరించింది. 
పూజాపునస్మారాల వంటి ఉత్పత్తేర పనులను పవిత్రమైన పనులుగా పేర్కొంది. మొత్తం 
పూజా విధానాన్ని పరిశీలిస్తే అది ఉత్పత్తి మీద కంటే వినియోగం మీదే ఎక్కువగా ఆధారపడి 
వుందని స్పష్టమవుతుంది. ఉత్పత్తిని కాకుండా వినియోగాన్ని మాత్రమే పెంపొందించే 
బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక వాదంతో మాలలు దాదాపు నిత్య సంఘర్షించారు. ఆహార ఉత్పత్తి 
కోసం మట్టిలో నిర్విరామంగా (శ్రమించే వారిని బ్రాహ్మణత్వం మురికి మనుషులుగా 
ఈసడించుకుంది. ఆధ్యాత్మిక సంబంధమైనది ఏమీ లేదనే సాకుతో వారి జ్ఞానాన్ని ఏ లిఖిత 
గ్రంథాల్లోనూ కనిపించకుండా చేసింది. బ్రాహ్మణులు సాగించిన ఈ అణిచివేతను మాలలు 
ఉత్పత్తి తాత్వికతతో ఎదుర్కొన్నారు. “ఒక్కిత్తులో రెండిత్తులు” అనే సామెతలో వారి దృక్పథం 
వ్యక్తమవుతుంది. మానవులు ఒకసారి ఒక బిడ్డను మాత్రమే కనగలుగుతారు కానీ ఒక 
విత్తనం అసంఖ్యాకమైన విత్తనాలను ఉత్పత్తి చేస్తుంది అన్నది వారు మొక్కల నుంచి 
నేర్చుకున్న సామాజిక సాంస్కృతిక జ్ఞానం. వారి ఉత్పత్తి తాత్విక చింతన అనేక సామెతల్లో 
ప్రతిబింబిస్తుంది. వారిలో సమాచార మార్చిడికి కూడా అవి ఒక సాధనంగా ఉపయోగపడు 
తున్నాయి. 


ఎరువుల తయారీ జ్ఞానం 

“పెంట లేనిదే పంట లేదు” అనే నానుడి మాల వాడల్లో వినిపిస్తుంది. దీనికి పూర్తి 
విరుద్ధంగా “పెంట మనుషుల్ని అంటరాదు” అనే వైఖరి బ్రాహ్మణుల్లో కనిపిస్తుంది. 
ఈ రెండు నానుడులు పరస్పర విరుద్ధ సంస్కృతిని చాటుతున్నాయి. మాలలూ, వారిలా 
జీవనం సాగించే ఇతర కులాల వారూ పెంట కుప్పనూ పంట చేనునూ నమ్ముతారు. 
పెంట కుప్పకూ పంట చేనుకూ మధ్య అంతర్గత సంబంధ ముందని భావిస్తారు. మట్టికీ 
తిండికీ మధ్య ఆత్మీయ అనుబంధముందని మాలత్వం వివరిస్తుంది. తిండి కావాలంటే 
మనిషి బురద మట్టిలో దిగాల్సిందే అంటుంది. బాహ్య ప్రపంచంతో వారికున్న నిరంతర 
ప్రమేయంలోంచే మనుగడ గురించిన మాల తాత్వికత రూపుదిద్దుకుంది. ఎరువులను 
తయారు చేసేవారు లేదా నీటి పారుదల పనులు చేసేవారు సమాజ విస్తృత ప్రయోజనాలకు 
దోహదపడతారు. సామాజిక, పర్యావరణ సమతుల్యతను సాధించడంలో వారి పనితీరు 
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కీలక పాత్ర వహిస్తుంది. మాలలు ఈ కర్తవ్యాన్ని ఎంతో పట్టుదలతో, నిలకడతో చేస్తారు. 
వారు పంటకు ఎరువులే మూలాధారంగా పరిగణిస్తూ ఆ దృక్పథంతోనే తమ పనుల్లో 
నిమగ్నమవుతారు. అందువల్ల తమ చేతులకు మట్టి అంటడం అనివార్యంగా భావిస్తారు. 

బ్రాహ్మణీయ పౌర సమాజం మాత్రం పెంట కుప్ప కాలుష్యం లేకుండానే మంచి 
పంటను ఆశిస్తారు. పరమ పవిత్రత పేరుతో బ్రాహ్మణ తాత్వికత పెంట కుప్పను 
ఈసడించుకుంటుంది. ఆధ్యాత్మికతను నాశనం చేసే మైలగా భావిస్తుంది. సన్యాసి అనేవాడు 
తన వ్యక్తిగత ప్రయోజనం కోసమే, తన వ్యక్తిగత మోక్షసాధన కోసమే సమాజం నుంచి 
నిష్రమిస్తాడు. బ్రాహ్మణత్వపు సారాంశం ఇదే. బ్రాహ్మణుడు ఎట్లాంటి ఉత్పత్తి పనీ చేయడు. 
అతను ఏ పౌర సమాజాన్ని అపవిత్రం, మైల అని చీదరించుకుంటాడో అదే పౌర సమాజం 
నుంచి తనకు ఏదోవిధంగా తిండి లభించాలని కోరుకుంటాడు. ఇట్లాంటి మనుషుల 
వల్లే మొత్తం ప్రగతి కుంటుపడుతుంది. ఈ కారణంగానే సన్యాసులు రాసిన (గ్రంథాల్లో 
ఏమాత్రం సానుకూల ఉత్పత్తి జ్ఞానం వుండదు. వాళ్ల కున్న తెలివితేటలన్నీ కేవలం సొంత 
లాభం, స్వీయ మోక్షం కోసమే ఉపయోగపడ్డాయి. సామాజిక సమిష్టి చైతన్యంతో వాళ్లు 
ఎప్పుడూ మమేకం కారు. ఉత్పత్తి సామాజిక వర్గం వారి దృష్టిలో అంటరానివర్గం, వాళ్ల 
కంటికి ఆనని వర్గం. ఈవిధంగా బౌద్ధం, క్రైస్తవం, ఇస్లాం తదితర మతాలన్నింటికీ 
వ్యతిరేక దిశలో బ్రాహ్మణీయ తాత్వికత సాగుతుంది. ఇతర మతాల్లో పూర్తి స్థాయి ఆధ్యాత్మిక 
కార్యకర్తలు కూడా ఉత్పత్తి సమాజంతో నిత్య సంబంధాన్ని కలిగి వుంటారు. ఉత్పత్తి 
ప్రక్రియను కూడా దైవ కార్యంగానే భావిస్తారు. వారు సమాజానికి ఎంత సేవ చేస్తే 
ఆధ్యాత్మికంగా అంత విముక్తి లభిస్తుందంటారు. కానీ హిందూ మతంలో మాత్రం తాత్విక 
సన్యాసి దృక్పథం అందుకు పూర్తి భిన్నంగా వుంటుంది. ఉత్పత్తి సమాజానికి చెందిన 
వ్యక్తులను అతను అంటకూడదు. వారితో కలిసి కూర్చో కూడదు. 


పెంటకుప్ప అంటే ఏమిటి? 

పెంటకుప్ప అంటే ఏమిటి? అది ఎట్లా ఏర్పడుతుంది? జంతువులకు కూడా పెంట 
కుప్పల తయారీలో భాగస్వామ్యం వుండటం విశేషం. మనం నివసించే ఇల్లూ, వీధీ, 
ఊరూ శుభ్రంగా వుంచడంతో పెంటకుప్పకు దగ్గరి సంబంధం వుంది. ఎరువుకు శాస్త్రీయ 
రూపమే పెంట. ఇది లోతైన గోతుల్లో తయారు చేయబడుతుంది. ఇందులోని ముఖ్యమైన 
పదార్థాల్లో పెంపుడు జంతువుల పెంట, అవి తినగా మిగిలిన ఎండుగడ్డీ, పచ్చగడ్జీ, 
చొప్పా, జొన్న కండెలూ, మానవ మలం, ఇతర జీవ సంబంధ వ్యర్థాలు వుంటాయి. అవి 
కుళ్లి ఎరువుగా మారతాయి. మిగిలిన పాచి పోయిన అన్నాన్ని కూడా పెంటకుప్పలోనే 
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వేస్తారు. ఇది మిగులు పదార్థాల పట్ల బ్రాహ్మణుల దృక్పథానికి భిన్నమైనది. వాటిని 
వాళ్లు కాలుష్యమైనవిగా పరిగణించి విసర్దిస్తారు. పెంట కుప్ప పనులన్నీ చాలావరకు 
మాల, మాదిగలే చేస్తారు. 

పెంట కుప్పలో పదార్థాలు డికంపోజ్‌ అవుతున్నప్పుడు దుర్వాసనతో కూడిన 
వాయువులు వెలువడుతాయి. వాటిలో మానవ శరీరానికి హాని కలిగించే కార్బన్‌ డయాక్సైడ్‌, 
కార్బన్‌ మోనాక్సైడ్‌ ఎక్కువగా వుంటాయి. ఈ సమస్యకు పరిష్కారంగా బ్రాహ్మణత్వం 
మొత్తం పెంటకుప్పనే తిరస్మరించాలంటుంది. పెంట కుప్పను వ్యతిరేకించడమంటే 
జీవనాన్ని వ్యతిరేకించడమే అవుతుంది. పెంట కుప్ప ఎరువులూ, నేల, మొక్కలూ, 
మానవులూ, జంతువులకూ మధ్య వున్న సంబంధానికి ప్రతీక. పెంట కుప్పల నుంచి 
వెలువడే వాయువుల సమస్యకు మాలత్వం తార్మికమైన, శాస్త్రీయ మైన పరిష్కార మార్గాలను 
అన్వేషిస్తుంది. తనకు తెలిసిన సైన్సు, పరిశుభ్రతా సూత్రాల పరిథిలో పెంటలో, పంటల్లో 
పనిచేసి వచ్చినప్పుడు కాళ్లూ చేతులూ శుభ్రంగా కడుక్కోవాలని నిర్దేశిస్తుంది. పెంటకూ 
పంటకూ మధ్య వుండే సంబంధం సజీవమైనది. మానవ సమాజం గానీ, ఆధ్యాత్మిక 
తదితర ఆలోచనలు గానీ ఆ ప్రక్రియను వదిలివేయాలనడం, అసహ్యించుకోవడం సరైనది 
కాదు. సానుకూల ఆధ్యాత్మిక వాదం ఆ సంబంధాన్ని మరింత పటిష్టం చేయాలని చూస్తుంది. 
అదేసమయంలో పంటల కోసం పాటుపడే, ఎరువులలో పనిచేసే వ్యక్తులపై కలిగే 
దుష్ప్రభావాల సమస్యను అధిగమించాల్సి వుంటుంది. అది సైన్సు సహాయంతో జరగాలి. 
సానుకూల, ప్రగతి శీల మతంలో సైన్సు కూడా అంతర్భాగంగా వుంటుంది. హిందూమతం 
వైఫల్యం చెందింది ఈ విషయంలోనే. అది సానుకూల మతంగా మారేదిశలో 
పయనించలేకపోయింది. దళిత జీవన విధానం మాత్రం సానుకూలమైంది. సానుకూల 
మత పద్ధతిని అనుసరించేందుకు సరైన దిశా నిర్దేశం చేస్తుంది. ఎరువుల ఉత్పత్తి విషయంలో 
గానీ, దేవుడితో ఆధ్యాత్మికతతో సంబంధం విషయంలో గానీ దానికి ఎట్లాంటి ఘర్షణా 
లేదు. ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతం విజ్ఞాన శాస్త్ర విధానాలతో కూడా మమేకం కావాలి. 
ఆధ్యాత్మికతా, విజ్ఞాన శాస్త్రమూ పరస్పర సన్నిహిత సంబంధమున్న రంగాలు. మాలల 
ఆలోచనా విధానంలో విజ్ఞాన శాస్తానికీ, ఆధ్యాత్మికతకూ మధ్య నున్న సంబంధం గురించిన 
అవగాహన కనిపిస్తుంది. అందుకే వారు రోజంతా పొలాల్లో, ఎరువుల తయారీలో శ్రమించి 
సాయంత్రాలు తాము గ్రామ సమీపంలో నిర్మించుకున్న దేవాలయాలకు వెళ్తుంటారు. 
అదే హిందూ దేవాలయాలు ఉత్పత్తికోసం పాటు పడే ఈ కులాల వారిని తమ 
దేవాలయాల్లోకి అడుగుపెట్టనివ్వవు. 
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మాలలూ సాగునీటి విజ్ఞానం 

చెరువులూ లేదా సాగు నీటి కాలువల ద్వారా పంటలు పండించే విధానం రూపుదిద్దు 
కోకముందు గ్రామాల్లో మురుగు నీటిని పంట పొలాలకు మళ్లించి వ్యవసాయం చేసేవారు. 
అందుకే “ఊరెంబడి పొలం ఖర్చులేని ఫలం” అనే సామెత పుట్టింది. మురికి నీరే పంటలను 
పండించేది. మాలల్ని నీరటికాండ్లు అనేవారు. అంటే పొలాల్లో కాలువల ద్వారా నీటిని 
మళ్లించేవారని అర్థం. ఎరువులతో కలగలిసిన ఆ బురద నీటిలో పనిచేయడం వల్ల వారి 
ఆరోగ్యం మీద తప్పకుండా తీవ్రమైన దుష్ప్రభావం వుండేవుంటుంది. అయినప్పటికీ ఆ 
నాటి గ్రామాలు మనుగడ సాగించేందుకు ఆ నీటి పారుదల ప్రక్రియే కీలకంగా వుందేది. 
వ్యక్తుల కంటే, ఒక కులం కంటే మొత్తం గ్రామ ప్రయోజనం ముఖ్యం అనే దూరదృష్టితో 
మాలలు ఆ పనులను చేసేవారు. సమాజ విసృత ప్రయోజనాల కోసమే వారు చారిత్రకంగా 
ప్రమాదకరమైన విధులకు తమ (శ్రమను ధారపోశారు. 


చెరువుల నిర్మాణంలో మాలలు మంచి నిపుణులు. చెరువుల నిర్మాణానికి అపారమైన 
మానసిక, శారీరక (శమ శక్తి అవనరమవుతుంది. చెరువును ఎక్కడ కట్టాలో 
నిర్ణయించడంలో వారి ఇంజనీరింగ్‌ ప్రతిభ వ్యక్తమవుతుంది. సాధారణంగా చెరువు 
రెండు గుట్టల మధ్య నీటి పారుదలకు అవకాశం వున్న చోట నిర్మిస్తారు. గ్రామ పరిధిలోనే 
దాని ఆయకట్టు వుంటుంది. సాధ్యమైనంత వరకూ ఆ గ్రామానికి చెందిన అత్యధిక 
భూమి సాగయ్యే విధంగా ఆ చెరువును నిర్మిస్తారు. దిగువ నీటి ప్రవాహానికి అనువైన 
చోట చెరువుకు తూములను ఏర్పాటు చేస్తారు. చెరువులోని మొత్తం నీటిని తోడేలా, 
అత్యధిక నేల సాగయ్యే విధంగా సమర్ధవంతమైన నీటి గేట్లను ఏర్పాటు చేస్తారు. ఇప్పటికీ 
కూడా ఎరువుల తయారీ, కాలువల నిర్మాణం, సాగునీటి నిర్వహణ, గట్లు లేదా వొడ్లు 
అనే వాటితో భూముల సరిహద్దుల ఏర్పాటు మొదలైన పనుల్లో మాల మాదిగలే 
అగ్రగాములుగా వున్నారు. అన్ని వైపులా గట్లున్న వరి పొలంలో ఏ స్థాయిలో నీరుండాలి 
అనే విషయంలో మరే ఇతర వ్యవసాయ (శ్రామికుల కన్నా కూడా మాల నీరటికాండ్లకే 
పరిజ్ఞానం ఎక్కువ. 


మాల నేత 


మాలలు ఆహార ఉత్పత్తిలో పాలు పంచుకోవడమే కాకుండా బట్టల్ని నేచే పద్ధతిని కూడా 
కనుగొన్నారని తెలుగు గ్రామాల్లో లభించే ఆనవాళ్లను బట్టి అర్థమవుతోంది. మొదట్లో 
మాల నేతగాళ్లే బట్టల్ని తయారు చేసేవారు. పౌర సమాజంలో కుల కట్టుబాట్లనేవి 
మొదలయ్యాక వాళ్లు ఈ వృత్తికి దూరమయ్యారు. నేత వృత్తికి ప్రతీకగా సాలెలు 
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(పద్మశాలీలు) తెరమీదకు వచ్చారు. భారత దేశంలో బట్టల ఉత్పత్తి వివిధ దశల్లో సాగింది. 
మొదటి దశలో నార బట్టలు తయారయ్యేవి. రెండో దశలో పత్తి బట్టలు లేదా నూలు 
బట్టలు వచ్చాయి. ఆ తరువాత మూడో దశలో పట్టు బట్టలు వచ్చాయి. తెలుగు దేశంలో 
మొదట్లో ఈ మూడు రకాల బట్టలను తయారు చేసిందీ, వాటి సాంకేతిక పద్ధతులను 
అభివృద్ధి పరచిందీ మాలలే. 

బ్రాహ్మణీయ జ్ఞాన వ్యవస్థ బట్టల నేతను పెద్ద నైపుణ్యంగా గుర్తించలేదు. ఎంతసేపూ 
తయారైన బట్టను ఎలా వినియోగించుకోవాలన్నదానిమీదే దాని దృష్టి ప్రతి కాలంలోనూ 
అత్యుత్తమ వస్త్రాలను వాడుకున్నది (బ్రాహ్మణిజం అనుయాయులే. మొత్తం హిందూ 
దేవుళ్లందరూ పట్టు ధోవతులను కట్టుకుని దర్శనమిస్తారు. వారి పైభాగాన మాత్రం 
ఏ బట్టలూ వుండవు. ఈనాడు కూడా కొందరు సన్యాసులు హిందూ ఆధ్యాత్మికత పేరిట 
నగ్నంగా వుంటున్నారు. బ్రాహ్మణ పూజారులూ, శంకరాచార్యులూ కూడా అర్థనగ్నంగా 
వుండటం గమనించవచ్చు. భారత చరిత్రలో చాలాకాలం పాటు దళిత ప్రజానీకం 
కట్టుకోడానికి సరైన బట్టలు లేక అర్ధనగ్నంగా వుండిపోయింది. మనుధర్మశాస్త్రం పేరిట 
బ్రాహ్మణిజం దళితులు పూర్తిగా బట్టలు ధరించకుండా నిషేధించింది. పందొమ్మిదో శతాబ్దం 
మధ్య వరకూ కేరళలో దళిత మహిళలకు సైతం శరీరం పైభాగాన్ని వస్త్రంతో కప్పుకోడానికి 
అనుమతించలేదు. దళిత ఆధ్యాత్మికతలో జాంబవంత, పోచమ్మ, కట్ట మైసమ్మ తదితర 
దేవతలు మాత్రం అటు నగ్నంగానూ వుండరు, ఇటు పట్టు వస్రాలనూ ధరించరు. 
అదేవిధంగా ఏ దళిత పూజారి కూడా అర్ధనగ్నంగా కనిపించడు. ఇస్లాం మతంలో 
మాదిరిగానే దళిత తాత్విక దృష్టిలో బట్టలు కేవలం మానవ మనుగడకు అవసరమైనవీ, 
మంచికి తోడ్చడేవీ మాత్రమే. 


మృత కళేబరం - దళిత తాత్వికత 
సజీవమైనా, నిర్జీవమైనా మానవ శరీరం పట్ల మాలలకు నిర్దిష్టమైన తాత్విక దృక్పథం 
వుంది. నిజానికి శరీరానికి సంబంధించిన మాదిగ అవగాహనకు అది కొనసాగింపు. 
సమాజంలో అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించబడినప్పటికీ మాల మాదిగలకు మానవ శరీరం 
పట్ల సానుకూల వైఖరి వుంది. మనుషులంతా రక్త మాంసాలతో తయారైన వాళ్లేననీ, 
ఎవరినీ అంటరానివాళ్లుగా చూడకూడదనీ వాళ్లు భావిస్తారు. అందుకే “మా శరీరాల్లో 
రక్తానికి బదులు నీరేమైనా ప్రవహిస్తోందా?” అని తరచూ ప్రశ్నిస్తుంటారు. 

మాల మాదిగలకు అన్ని శరీరాలూ ముట్టుకోతగినవే, అన్ని సజీవ శరీరాలకూ ఒక 
భాష ఒక తత్వం అనేది వుంటుంది. అన్ని శరీరాలనూ ముట్టుకోవచ్చు. అన్ని శరీరాలూ 
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ఒకదానికొకటి వస్తువుల్నీ సరుకుల్నీ ఇచ్చి పుచ్చుకోవచ్చు. పరస్పరం ఆలోచనలు 
పంచుకోవచ్చు. సామాజిక ఐక్య భావనతో సహజీవనం చేయవచ్చు. అయితే 
బ్రాహ్మణత్వానిది మాత్రం ఇందుకు పూర్తిగా విర్భమైన దృక్పథం. కొన్ని శరీరాలు ఇతర 
శరీరాల కంటే ఆధ్యాత్మికంగా భిన్నమైనవి అంటుందది. అందువల్ల వాటి భౌతిక మనుగడ 
విశిష్టమైందిగానూ మరికొన్ని శరీరాలు తమకు అంటరానివి గానూ పేర్కొంటుంది. ఇందుకు 
ప్రత్యేకమైన హేతుబద్ధ ప్రాతిపదికత ఏమీ లేకపోయినా హెచ్చుతగ్గుల దొంతరతో కూడిన 
సమాజంలో కొన్ని కులాలపై వారు దీనిని బలవంతంగా రుద్దారు. ఈ విభజన విధానం, 
బహుశా ఆర్యుల వర్ణ విభేద భావన నుంచి పుట్టుకొచ్చి వుంటుంది. చారిత్రకంగా మొట్ట 
మొదట రంగు ఆధారంగానే విభజన (వర్ణ వివక్ష) మొదలైంది. మిగతా విభజనలన్నీ 
ఆ తదనంతరం వచ్చినవే. కులం కూడా ఈ విధంగానే ఏర్పడింది. మాల మాదిగలు 
అనుభవించిన అంటరానితనం ఈ అన్ని విభజనల్లోకెల్లా అత్యంత దారుణమైంది. 
విజ్ఞానశాస్త్రం, ఆధ్యాత్మికత, ఉత్పాదకత వీటన్నింటి నుంచీ వేరు చేసే ఉద్దేశంతో బ్రాహ్మణిజం 
ఈ వివక్షను సృష్టించింది. ఈ ప్రక్రియలో భాగంగానే బ్రాహ్మణిజం చనిపోయిన మనిషి 
శరీరాన్ని కూడా అంటరానితనానికి గురిచేసింది. శరీర నిర్మాణ సంబంధమైన అన్ని 
రకాల పరీక్షలను నిషేధించింది. 


మాల మాదిగల దళితత్వం మాత్రం విశాల తాత్విక, మానవీయ ప్రాపంచిక 
దృక్పథంతో చనిపోయిన శరీరాల సత్వరమే తొలగించేందుకు తద్వారా మిగతా సమాజాన్ని 
రక్షించేందుకు ముందుకు వచ్చింది. దళితత్వం అట్లా చేయకపోతే బ్రాహ్మణులు గానీ, 
నియో క్షత్రియులు (రెడ్డి, వెలమ, కమ్మ కులస్తులు) గానీ, బహుజనులు (వెనుకబడ్డ 
తరగతులవారు) గానీ ఈ భూమ్మీద సురక్షితంగా వుండేవారే కాదు. బహుజనుల మీద 
కూడా బ్రాహ్మణత్వ ప్రభావం వుంది. అందుకే వారు కలరా, మశూచి వంటి ప్రాణాంతక 
అంటురోగాలు ప్రబలినప్పుడు తమ వాళ్ల శవాలను కూడా తాకడానికి సాహసించరు. 
కేవలం మాల మాదిగ కులాల వాళ్లే గ్రామాల్లో గానీ, పట్టణాల్లో గానీ అద్భుతమైన 
ధైర్యంతో శవాలను తొలగించేందుకు ముందుకు వస్తారు. బాధాకరమైన విషయం 
ఏమిటంటే తోటివారిని రక్షించే ఈవిధమైన శ్రమనూ, శాస్త్రీయ ఆలోచననూ అందరూ 
చిన్న చూపు చూస్తున్నారు. వారికి అతి తక్కువ కూలీని ముట్ట చెబుతున్నారు. వారి 
శరీరాన్ని మనసునూ చంపేందుకే అట్లా ద్వంద్వ పద్ధతిని పాటిస్తున్నారు. సమాజానికి 
అత్యంత ఉపయోగకరమైన, శాస్త్రీయమైన పనులకు అతి తక్కువ వేతనాలు లభించేలా 
బ్రాహ్మణిజం వ్యూహాలు పన్నింది. ఈ సామాజిక వర్గాలు మొత్తం సమాజానికి దీర్థకాలిక 
ప్రయోజనాలను దృష్టిలో పెట్టుకుని ఎంతో (ప్రతికూల పరిస్థితులను ఎదుర్కొంటూ, 
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అవమానాలను భరిస్తూ శ్రమిస్తున్నాయి. అయినప్పటికీ బ్రాహ్మణీయ హిందూయిజం 
వారిలోని సృజనాత్మకతనూ, ఉత్తేజాన్నీ నిర్దాక్షిణ్యంగా చంపే ఉద్దేశంతో వారిని దుర్భర 
దారిద్ర్యంలో, దిక్కులేనితనంలో వుంచింది. 


సాధారణంగా హిందూమతంలో ఎవరైనా చనిపోగానే ఆ వ్యక్తి శరీరం అంటరానిదిగా 
మారిపోతుంది. బహుజన కులాలు కూడా పదకొండు రోజులు సూదకంగా పరిగణిస్తారు. 
మాలలు ఆ నమ్మకాలను ఎదిరిస్తూ చనిపోయిన శరీరాలు కుళ్లిపోకముందే పాతి పెట్టేందుకు 
ధైర్యంగా ముందుకొస్తారు. శవాలను పూడ్చేందుకు గ్రామానికి కాస్త దూరంలో వాళ్లే 
బొందలు తవ్వుతారు. ఈనాడు కూడా మాలలే బొందలు తవ్వుతున్నారు. బౌద్ధమతస్థుల్లాగే 
దళిత పౌర సమాజం కూడా మానవ శరీరం మట్టి, నీరు, వేడి, గాలితో తయారైందనీ 
చనిపోయాక అవన్నీ ప్రకృతిలోని ఆయా పదార్థాలతో కలిసిపోతాయనీ నమ్ముతారు. మానవ 
శరీరం రసాయినిక చర్య ద్వారా మట్టిలో కలిసి నేలకు కొత్త బలాన్నిస్తుంది. నిజానికి 
ఈ పద్ధతిలో చనిపోయిన శరీరాలను బొందపెట్టడం అనే ప్రక్రియ పురావస్తుశాస్త్ర 
పరంగానూ, మానవాభివృద్ధి శాస్త్రపరంగానూ ఎంతో ప్రాముఖ్యత కలిగిన ప్రక్రియ. భారత 
దేశంలో మానవ శరీరం, మెదడు ఎలా పరిణామం చెందాయో అర్థం చేసుకునేందుకు 
అది దోహదం చేసింది. 


హిందూమతం తన సొంత కారణాలతో శవాలను దహనం చేసే విధానాన్ని 
అనుసరించింది. ఆ విధానంవల్ల ఆ తదనంతర కాలంలో పరిశోధనలకు మానవ 
అస్తిపంజరాలు, పురైలు లభించకుండా పూర్తిగా నాశనమై పోయాయి. ఈ బ్రాహ్మణీయ 
విధానానికి రెండు కారణాలున్నాయని దళితబహుజనులు భావిస్తారు. ఒకటి: సమస్యల 
పరిష్కారానికి హిందూమతం హింసాత్మకమైన దండనీతిని అనుసరించేది. అంటే 
బహిరంగంగా కొరడాలతో దండించడం, కాళ్లు చేతులు విరగ్గొట్టడం, నాలికలూ ముక్కు 
చెవులూ కోసేయడం వంటి పద్ధతులను అమలుపరిచేది. అందువల్ల శవాలను దహనం 
చేస్తే భావి తరాల వారికి ఆ చిత్రహింసల తాలూకు ఆనవాళ్లు, ఆధారాలు ఏవీ లభించకుండా 
పోతాయని భావించారు. కాగా ఈ అశాస్రీయ పద్ధతి మతపరమైన ఆచారంగా 
మారడానికంటే ముందునుంచే శూద్రులు తమ వారి శవాలను కాల్చకుండా బొంద 
'పెడుతుండేవారు. కాలక్రమేణా ఇతర వెనుకబడిన తరగతులకు చెందిన వారూ, నియో 
క్షతియులూ కూడా శవాలను దహనం చేసే ఆచారంవైపు మళ్లారు. ఇక రెండోది: దహనం 
చేసే ప్రక్రియకు భూమి అవసరం వుండదు, ఆర్థికంగా ఖర్చు కూడా తక్కువ అనే వాదన 
వుంది. కానీ అదికూడా నిలబడే వాదన కాదు. ఎందుకంటే మాల మాదిగలు, ఇతర 
శూద్ర కులాల వారు శవాలను పూడ్చేందుకు ప్రత్యేక స్థలాన్ని వాడేవారు కాదు. శవాలను 
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బొంద పెట్టిన నేలను ఆ తరువాత వ్యవసాయం కోసం వినియోగించేవారు. దళితబహుజన 
ప్రజలు క్రైస్తవులూ, ముస్లింల మాదిరిగా చనిపోయిన వ్యక్తుల జ్ఞాపకార్థం సమాధులు 
కట్టరు. అందుకు భూమిని ఏమీ కేటాయించరు. కాబట్టి దళితులదే కచ్చితంగా శాస్త్రీయమైన 
ఆలోచనా విధానం అని చెప్పవచ్చు. 


చనిపోగానే మనిషి శరీరం అంటరానిది/మైల అవుతుందని నమ్మే హిందూ ఆలోచనకు 
శవాలను దహనం చేసే విధానం చాలా ఆకర్షణీయమైన విధానంగా కనిపించింది. 
ఎందుకంటే దహన ప్రక్రియ అపవిత్రమైన ఆ శవం ఆనవాళ్లు లేకుండా చేసేస్తుంది. 
అంతేకాకుండా (బ్రాహ్మణిజం ప్రతి శవాన్ని ఒక దయ్యంలా చూస్తుంది. కాబట్టి శవాన్ని 
కాల్చేయడం వల్ల అందులోని దయ్యం కూడా కాలిబూడిదై పోతుందని అది భావిస్తుంది. 
అయితే ఈ విధానం వల్ల భారత దేశంలో వైద్య శాస్త్రం ముఖ్యంగా మానవ శరీ: నిర్మాణ 
శాస్త్రం అభివృద్ధి కుంటుబడిపోయింది. బ్రిటీషు వారు వచ్చి మన దేశంలో ఒక వైద్య 
విధానాన్ని ప్రవేశ పెట్టేంత వరకు కూడా చైనాలో మాదిరిగా మన సొంత వైద్య వ్యవస్థ 
లేదు. ఇవాళ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు ఆ వైద్య వ్యవస్థలో సేవ కోసం కాకుండా డబ్బు 
సంపాదనే ధ్యేయంగా చొరబడి దళిత బహుజన ప్రజానీకానికి ఆ సేవలు అందుబాటులో 
లేకుండా చేస్తున్నాయి. 


మాలలు అనుసరించే శవాలను బొందపెట్టే విధానం వారిలోని హేతుబద్ధతను 
సూచిస్తుంది. వారు మూఢనమ్మకాలకు అతీతంగా వ్యవహరిస్తున్నారు. శవాన్ని 
తీసుకెళ్లేందుకు పాడెను తయారు చేయడం దగ్గరనుంచి బొందను తవ్వడం లేదా కాష్టాన్ని 
తయారు చేయడం వరకూ అన్ని పనులూ మాలలే చేస్తారు. మాల కులస్తులు అందుబాటులో 
లేని చోట ఆ పనులన్నీ మాదిగలు చేస్తారు. సాధారణంగా మాదిగలు డప్పు కొడుతుంటారు. 
శవాలను తీసుకెళ్లేప్పుడు డప్పు కొట్టే పనిని కూడా మాలలే చేస్తుంటారు. ఆయా సందర్భాల్లో 
ఒకరు చేసే పనిని మరొకరు చేయడం, ఇచ్చి పుచ్చుకోవడం ఈ రెండు కులాల మధ్య 
సర్వసాధారణం. మాల మాదిగలు శవాల అంత్యక్రియల్లో ఆషామాషీగా పాల్గొనరు. వారికి 
అది వ్యాపార కార్యక్రమం కాదు. దాని నుంచి వారు పెద్దగా ఆర్థిక లబ్ది పొందరు. 
వాళ్లకు ఆ సమయంలో ఎలాంటి ప్రత్యేక ఆహార పదార్థాలు కూడా లభించవు. చారిత్రకంగా 
అట్లాంటి ప్రత్యేక సందర్భాల్లో కూడా వాళ్లు అందరూ తినగా మిగిలిన ఆహార పదార్థాలనే 
తినాల్సి వుస్తుంది. అయినప్పటికీ విస్తృత సమాజ (శ్రేయస్సును దృష్టిలో పెట్టుకుని వాళ్లు 
ఆ కార్యక్రమాల్లో పాలు పంచుకుంటారు. ప్రాణంపోగానే మనిషి శరీరం అంటరానిదవు 
తుందనీ, శవాన్ని ముట్టుకుంటే మైలపడిపోతామనీ వాళ్లు కూడా భయపడితే మొత్తం 
(గ్రామం లేదా పట్టణం పరిస్థితి ప్రమాదకరంగా మారేది. 
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చనిపోయిన వ్యక్తులు తమ కులానికి చెందినవాళ్లు కాకపోయినా మాల మాదిగలు 
వాళ్ల కోసం ఏడుస్తూ వాళ్ల బంధువుల బాధను పంచుకుంటారు. చనిపోయిన వార్తను 
వాళ్ల బంధువులకు చేరవేస్తారు. వార్తాహరులుగా లేక కబురు చెప్పెటోళ్లుగా వాళ్లు తమ 
ప్రాణాలను పణంగా పెట్టి కారడవుల్లోంచి ప్రయాణం చేస్తూ, నదులనూ కాలవలనూ 
దాటుతూ, కొండకోనలు ఎక్కుతూ దిగుతూ వెళ్లి ఆ వార్తను ఎక్కడో వున్న వారి బంధువులకు 
చెప్పివస్తారు. కాటికాపర్లుగా కూడా వాళ్లే పనిచేస్తారు. చనిపోయిన వ్యక్తుల శవాలను 
పూడ్చకుండా దహనం చేసే బ్రాహ్మణీయ పద్ధతికి సైద్ధాంతికంగా వారు వ్యతిరేకులైనప్పటికీ 
శవ దహనమప్పుడు అందరూ వెళ్లిపోయినా శవాలు పూర్తిగా కాలేవరకూ వాళ్లు కాపలాగా 
వుంటారు. దహనమవుతున్నప్పుడు మధ్యలో ఎవరూ కాష్టం కర్రలను ఎత్తుకునిపోకుండా 
చూస్తారు. 


విశ్వామిత్రుడి ఉచ్చు నుంచి హరిశ్చంద్రుడిని కాపాడేందుకు తన సంపదనంతా 
ఖర్చుచేసిన వీరబాహు కథను మాలలు చెబుతుంటారు. ప్రఖ్యాత దళిత కవి గుర్రం 
జాషువా రాసిన వీరబాహు పద్యాలు విద్యావంతులైన మాల మాదిగల్లో ఎంతగానో 
ప్రాచుర్యం పొందాయి. న్యాయం గురించిన మాలమాదిగల లేదా దళితుల భావన 
సామాజికంగా ఎంతో విలువైనది, విలక్షణమైనది. బ్రాహ్మణిజమే తమ చారిత్రక 
శక్తియుక్తులను సర్వనాశనం చేసిందన్న వాస్తవాన్ని భారతదేశంలోని సమస్త దళిత కులాలూ 
గ్రహించాలి. దళిత కులాల వాళ్లు శాస్త్ర సాంకేతిక ఇంజనీరింగ్‌ రంగాలకూ, ఉత్పత్తికీ 
తరతరాలుగా అందించిన సేవలకు తగిన ప్రతిఫలాన్ని అడిగే రోజు తప్పకుండా వస్తుంది. 
హిందూ బ్రాహ్మణిజం తమను ఏ కారణంగా అంటరానితనానికి గురిచేసిందో, 
సామాజికంగా ఎందుకు అవమానపరిచిందో నిలదీసే రోజు తప్పక వస్తుంది. వర్ణ వ్యవస్థలో 
శూద్ర కులాలవారు దళిత కులాల వారికంటే కాస్త పై స్థాయిలో వున్నప్పటికీ దళితులను 
అణచివేయడంలో వారూ పాలు పంచుకున్నారు. ఈ నేరంలో రాజకీయంగా, సైద్ధాంతికంగా 
ప్రధాన భాగస్వామ్యం మాత్రం బ్రాహ్మణ మేధస్సుదే. ఆధ్యాత్మికంగా వారే ఈ అణచివేత 
కార్యక్రమాన్ని ముందుకు తీసుకెళ్లారు. విజ్ఞాన శాస్త్రాన్ని మూర్థత్వంగా, మూఢనమ్మకాలను 
విజ్ఞానశాస్త్రంగా నిర్వచించింది బ్రాహ్మణిజమే. 

రాబోయే అధ్యాయాల్లో శూద్ర కులాల గురించి చర్చిద్దాం. దళితులకూ ఇతర 
వెనుకబడిన వర్గాల వారికీ మధ్య చారిత్రకంగా ఎలాంటి దైనందిక ఉత్పత్తి సంబంధా 
లుండేవో పరిశీలిద్దాం. 
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అధ్యాయం 4 


బడుగువర స్త్రీవాదులు 
౧ 


వౌస్తవాలను గ్రహిస్తూ సాగుతున్న పయనంలో భాగంగా మనం అంటరానితనంతో 
సంఘర్షించిన మాలమాదిగ పౌర సమాజాన్ని దాటి ఇప్పుడు శూద్ర పౌర సమాజంలో 
అడుగుపెడుతున్నాం. ఇది చాకలివాళ్లతో/రజకులతో మొదలవుతుంది. ఉత్తరాది ప్రాంతాల్లో 
వీళ్లని ధోబీలంటారు. ఈ కులానికి చెందిన స్త్రీపురుషులు మొత్తం గ్రామంలోని ప్రజల 
బట్టలు ఉతుకుతుంటారు. ఇంటింటికీ వెళ్లి బట్టలు తీసుకురావడంలో, ఉతకడంలో స్త్రీలే 
ప్రధాన పాత్ర పోషిస్తారు. పురుషులు వారికి సహాయకంగా వుంటారు. ప్రత్యేకించి ఒక 
కులం వాళ్లు మిగతా అన్ని కులాలవాళ్ల బట్టల్ని ఉతకడం అనేది ఒక్క మన దేశంలోనే 
వుంది. శూద్రులు సైతం అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించే దళిత కులాల బట్టల్ని కూడా 
వీళ్లు ఉతుకుతారు. సృజనాత్మక మానవీయ పనినీ, సాంస్కృతిక ప్రక్రియనీ స్త్రీలే నిర్వహించే 
ఏకైక కులం ఇదే. అదేవిధంగా సాంప్రదాయికంగా ఆడవాళ్లు చేసే పనిగా పరిగణించబడే 
పనిని మగవాళ్లు చేయడం కూడా ఈ కులంలోనే కనిపిస్తుంది. హిందూ జీవన విధానానికి 
ఇది కాస్త భిన్నమనే చెప్పాలి. హిందూ వ్యవస్థలో చారిత్రకంగా స్త్రీలు ఎక్కడా చెప్పుకోతగ్గ 
పాత్రను పోషించరు. అందువల్లే ఈ కులానికి, ప్రత్యేకించి ఈ కులంలోని స్త్రీ కష్టానికి 
సరైన గుర్తింపు ఇప్పటికీ లేదు. ఒక్క బట్టలు ఉతికే విషయంలో తప్ప ఇతరత్రా హిందూ 
దేవుళ్లకీ, పూజారులకీ, ద్విజ సమూహానికీ వీళ్లు అంటరానివాళ్లనే చెప్పాలి. మిగతా సోదర 
శూద్ర కులాల వారు కూడా వీరి పట్ల అంటీ ముట్టనట్టుగానే వ్యవహరిస్తారు. 


బట్టలు ఉతికే సామాజిక పనికి ఏమాత్రం సామాజికపరమైన గుర్తింపు లభించడం 
లేదు. ఇంటింటికీ తిరుగుతూ బట్టలు సేకరించి ఉతికి ఇచ్చే వీరి సామాజిక సేవను 
ఏ గౌరవనీయ సమూహమూ పట్టించుకోదు. ఏ సమావేశంలో ఏ పండితుడూ ఈ కృషి 
గురించి మాటమాత్రంగానైనా ప్రస్తావించడు. ఏ హిందూ రచయితా ఈ పని గురించి 
నాలుగు వాక్యాలు రాయడు. ప్రాచీన హిందూ సాహిత్యంలో ఒకే ఒక్కచోట... 
రామాయణంలో రజకుల జీవితం గురించిన వర్ణన వుంది. అదైనా సీత శీలం గురించి 
చాకిరేవులో (ప్రతికూలంగా చర్చించినట్టు వుంది. రావణుడి చెరలో వున్నప్పుడు సీత తన 


శీలం కోల్పోయి వుంటుందని అధమస్థాయి కులం వాళ్లు అనుకుంటున్నారని తెలిసి 
రాముడు ఖిన్నుడవుతాడు. అందుకే సీతను అడవికి పంపిస్తాడు. ఈవిధంగా నిండు 
చూలాలుగా ఉన్న సీత అడవుల పాలు కావడానికి కారకులు చాకలివాళ్లే అనే పద్ధతిలో 
రామాయణంలో వారి ప్రస్తావన కనిపిస్తుంది. అదెలా వుంటుందంటే అసలు శీలం అంటే 
ఏమిటో తెలియని చాకలి స్త్రీలు సీత శీలాన్ని విమర్శించినప్పుడు రాముడికి కోపం రాదా 
మరి అన్నట్టుగా వుంటుంది. ఆ రకమైన చిత్రణ సీత శీలాన్నే కాదు చాకలి స్త్రీల శీలాన్ని 
కూడా అవమానపరుస్తుంది. బ్రాహ్మణ రచయితలు ఈ ఆధునిక కాలంలో కూడా ఎక్కడా 
రజకుల గురించి సానుభూతిగా రాయడం కనిపించదు. అసలు రజక కులం గురించి 
ఏ పాఠ్య పుస్తకమూ పాఠశాల విద్యార్థులకు చెప్పదు. అట్లాంటి సమాచారం పిల్లల 
సంక్షేమానికి ముప్పని భావిస్తారు. 
బట్టలు ఉతకడం అంటే ఏమిటి? 
వృత్తిపరమైన బట్టలు ఉతికే ప్రక్రియలో పిల్లల దొడ్డి బట్టలూ, పెద్దల మురికి బట్టలూ, 
స్త్రీల బహిష్టు బట్టలూ, రోగులు ధరించిన బట్టలూ ఇట్లా అన్ని రకాల బట్టలూ వుంటాయి. 
చాకలి వాళ్లు వాటన్నిటినీ ఉతకాల్సిందే. బ్రాహ్మలూ, కోమట్లూ, క్షత్రియులూ అయితే 
తాము విడిచిన బట్టల్ని తామే ముట్టుకోరు. బట్టలు ఉతికే పనిని వాళ్లు మైల పనిగా 
భావిస్తారు. బట్టలు ఉతికే వాళ్లని మురికి మనుషులుగా చూస్తారు. మొత్తం గ్రామంలోని 
జనమంతా అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించే దళితుల బట్టల్ని చాకలివాళ్లు అందరి బట్టలతో 
కలిపి తీసుకురారు. ఊరివాళ్ల బట్టల్నీ దళితుల బట్టల్నీ వేరువేరుగా వుంచుతారు. తమ 
బట్టల్ని మిగతా వారి బట్టలతో కలపకూడదనేది బ్రాహ్మణ, కోమటి, క్షత్రియకులాల 
ఆదేశం. (బ్రాహ్మణులలో ఇప్పటికీ “మడి” ఆచారం కనిపిస్తుంది. ఎక్కడైనా చాకలివాళ్లు 
బడుగువర్గ శాస్త్రవేత్తల, ఉత్పత్తి సైనికుల (అంటే దళితుల) బట్టలు ఉతకడం 
నిరాకరిస్తున్నారంటే అందుకు కారణం బ్రాహ్మణత్వమే. ఉత్పత్తి కులాలవారిని వారి బట్టలను 
ముట్టుకుంటే మైల పడతామని చాకలివాళ్లు కూడా భావిస్తున్నారంటే ఆ అహేతుక భావన 
హిందూ ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతి పుణ్యమే. 

మొత్తం సమాజం బట్టల్ని ఉతికే చాకలివాళ్లకు కూడా ఈ అంటరానితనమనే 
జాడ్యం ఎలా సంక్రమించింది? ధర్మశాస్త్రాల పేరుతో హిందూ పవిత్ర గ్రంథాలు చేసిన 
ప్రచారం వల్లనే అంటరానితనపు రోగం వీరికీ సోకింది. దళితులకూ ఇతర కులాల 
వారికీ మధ్య వున్న అంటరానితనపు అగాధం వల్లనే వారి నైపుణ్యాలకూ, విలువలకూ, 
జ్ఞానవ్యవస్థలకూ సామాజికంగా ఎలాంటి విలువా లభించకుండా పోయింది. బ్రాహ్మణిజం 
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చాకలి కులంతో సహా మొత్తం అన్ని కులాల వారిలోనూ ప్రతికూలమైన, ఎక్కువ తక్కువలతో 
కూడిన, అమానవీయ సామాజిక ఆలోచనను పెంచి పోషించింది. అందుకే చాకలి వాళ్ల 
కంటే కింది స్థాయిలో వున్న కులాల వాళ్లు మిగతా వాళ్లకిలాగే చాకలి వాళ్లకి కూడా 
అంటరానివాళ్లెపోయారు. అట్లాగే చాకలి, మంగలి కులాల వాళ్లు తమ పైనున్న శూద్రులు, 
ద్విజులు తదితర కులాల వారి చేత అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించబడతారు. హిందూ 
మతం ఇంత విచిత్రమైన, కలగాపులగం వ్యవస్థను సృష్టించింది. 

శూద్ర జీవనం 

చాకలివాళ్లతో మొదలై ఆ పై కులాల వాళ్లందరినీ కలిపి బ్రాహ్మణ గ్రంథాలు శూద్ర 
సమాజంగా పేర్కొన్నాయి. శూద్రులకు ఎలాంటి జ్ఞానమూ వుండదనీ, వాళ్ల మెదళ్లకు 
ఆలోచించే శక్తే లేదనీ నిర్ధారించాయి. వాళ్లు మట్టితో, జంతువులతో కలిసి మెసలుతారు, 
ఉత్పత్తి పనులు చేస్తారు, ఉత్పత్తి పరికరాలతో వ్యవహరిస్తారు, అవన్నీ ఆధ్యాత్మికంగా 
పనికిమాలినవి, కాలుష్యపూరితమైనవి అనే భావనతో శూద్రులను సామాజికంగా చిన్నచూపు 
చూశారు. మరో విధంగా చెప్పా లంటే బ్రాహ్మణుల దృష్టిలో శూద్రులు తమకు పూర్తిగా 
వ్యతిరేక లక్షణాలున్నవారు. బ్రాహ్మణ అనే భావనకు అత్యంత జ్ఞాన సంపన్నుడనే అర్థం 
వున్న విషయం తెలిసిందే. ఆయా పదాల అర్థాలు వాటి రూపకర్తల ఆలోచనల మేరకే 
నిర్ధారణ అవుతాయి. (బ్రాహ్మణులు తమను తాము గొప్ప జ్ఞాన సంపన్నులుగా 
అభివర్ణించుకున్నారు. అట్లాగే తమ బానిసలకు సరిగ్గా తమకు వ్యతిరేకమైన పేర్లను 
పెట్టారు. ఆవిధంగా తమ శక్తి సామర్థ్యాలతో నిమిత్తం లేకుండా శూద్ర సమాజంలో 
“మూర్చలు” అన్న తొలి ముద్ర పడ్డది చాకలి కులం మీదనే. నిజానికి చాకలి జ్ఞాన 
సంపద అత్యంత ప్రాధమికమైనది, అందుకు మొత్తం శూద్ర సమాజం గర్వించాలి. వారిలో 
విలక్షణమైన సంస్కృతి, సేవా నిరతి వున్నాయి. అమానవీయ విలువలున్నవాళ్లే వాళ్లని 
అంటరానివాళ్లుగా చూశారు. చాకలత్వం అంటే ఏమిటో ఈ అధ్యాయంలో పరిశీలిద్దాం. 


ఆరోగ్యభారం మోసేవాళ్లు 

నిత్యజీవితంలో చాకలి స్త్రీలు ఏం చేస్తుంటారు? తెల్లవారు జామున్నే లేచి ఇంటిపనులు 
చేసుకుంటారు. ఆతర్వాత ప్రతి ఇంటికీ వెళ్లి ఉతకాల్సిన బట్టల్ని తీసుకొస్తారు. కొన్ని ఇళ్ల 
నుంచి మగవాళ్లు కూడా బట్టలు తెస్తారు. మొత్తం బట్టలన్నీ తీసుకురావడం అయిపోయిన 
తరువాత వాటిని మూటలు కడతారు. పిల్లలతో సహా మొత్తం కుటుంబ సభ్యులంతా 
ఆ మూటల్ని నెత్తి మీద పెట్టుకుని చాకిరేవుకు వెళ్తారు. రోజూ ఇలా బరువైన మూటల్ని 
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మోస్తుంటారు కాబట్టి వీరిని గాడిద బరువు మోసేవాళ్లంటారు. నిన్న మొన్నటి వరకూ 
కొన్ని ప్రాంతాల్లో చాకలివాళ్లు గాడిదల మీద బట్టల మూటల్ని వేసుకుని చాకిరేవులకు 
తీసుకెళ్లేవారు. అయితే చారిత్రకంగా చాకలివాళ్లు కుటుంబపరంగానూ, కులపరంగానూ 
సామాజిక బాధ్యతతో బట్టలమూటలని తల మీద పెట్టుకుని తీసుకెళ్లడమే ఎక్కువ. 


రేవుకు రాగానే చాకలివాళ్లు ముందుగా బట్టల్ని నీళ్లల్లో నానబెడ్డారు. మొదట్లో 
బట్టల్ని ఉత్త నీళ్లతోనే ఉతికేవారు. అలా చేయడం వల్ల సరిగా మురికి పోయేదికాదు. 
వారికీ, వినియోగదార్లకూ కూడా సంతృప్తి కలిగేదికాదు. దాంతో అందరికీ సంతృప్తికరంగా 
శుభ్రంగా ఉతికేందుకు చాకలివాళ్లే స్వయంగా కొన్ని వందల ఏళ్ల కిందటే మట్టి సబ్బుల్ని 
(సబ్బు మట్టిని) కనుగొన్నారు. బహుశా ప్రపంచంలోనే అది మొట్టమొదటి సబ్బు 
అయివుంటుంది. తెలుగు దేశంలో ఆ మట్టి సబ్బును చౌడు మట్టి అనేవారు. ప్రత్యేకమైన 
గోధుమరంగు నేల నుంచి ఇది లభిస్తుంది. అందులో డిటర్జెంట్‌లోని రసాయనిక 
లక్షణాలుంటాయి. చౌడుమట్టిని ముట్టుకుంటే కాలుతున్నట్టు వేడిగా వుంటుంది. చేతి 
మురికిని కూడా ఇట్టే వదిలిస్తుంది. చాకలివాళ్లు చౌడు మట్టిని నీటిలో వేసి కరిగే వరకూ 
బాగా కలుపుతారు. కొందరు చౌడుమట్టి కలిపిన నీటిని మరగబెట్టిన తరువాత అందులో 
బట్టలు వేస్తారు. మరికొందరు ఆ నీటిని మరగబెట్టకుండానే బట్టలు ఉతుకుతారు. చౌడు 
మట్టిలో నానిన బట్టను చాకిరేవు వద్ద కుండల్లో ఉడుకబెడతారు. అన్నింటికంటే ఉత్తమమైన 
ఈ చౌడుమట్టిని కనుగొనడానికి పూర్వం వారు అనేక మట్టి రకాలతో లెక్కలేనన్ని 
ప్రయోగాలు చేసివుంటారు. ఇతర మట్టి రకాలలో డిటర్జెంట్‌ రసాయన పదార్థాలు తక్కువగా 
వుండివుంటాయి. చివరగా బట్టలు ఉతికేందుకు చౌడు మట్టి అత్యుత్తమమైంది అనే 
నిర్ధారణకు వచ్చివుంటారు. బట్టల్ని శుభ్రంగా ఉతికే మట్టిని ఎంపిక చేసి మిగతా పనికి 
మాలిన మట్టి రకాలను విసర్జించిన ప్రయోగం ఇది. డిటర్జెంట్‌ లక్షణాలున్న మెత్తని 
మట్టిని అన్వేషించగల నేర్చూ, వివిధ మట్టి రకాల మధ్యనున్న తేడాలను గ్రహించి, 
వాటిలోని డిటర్జెంట్‌ లక్షణాలను నిర్ధారించగలిగే నైపుణ్యాలు ఈ ప్రక్రియకు చాలా అవసరం. 
తక్కువ ఉపయోగకరమైన మట్టి రకాలను వదిలేస్తూ, ఆయా మట్టి రకాలలోని డిటర్జెంట్‌ 
లక్షణాలను అంచనావేస్తూ ఈ ప్రయోగం కొన్ని తరాల వరకూ కొనసాగి వుంటుంది. 
చిట్టచివరకు చౌడు మట్టిలో అద్భుతమైన డిటర్జెంట్‌ లక్షణాలున్నాయని కనుగొనివుంటారు. 
ఆ చౌడు మట్టిని ఇప్పటికి కూడా వినియోగించడం జరుగుతోంది. 


భారతదేశంలో ఉతికే ప్రక్రియలో రెండవ గొప్ప మలుపు చౌడు మట్టి కలిపిన 
నీటిలో బట్టల్ని నానబెట్టిన తరువాత వాటిని ఉడకబెట్టాలని కనుగొనడం. బట్టల్ని ఉడకబెట్టే 
ప్రక్రియను చాకలివాళ్లు ఎందుకు, ఎట్లా కనుగొన్నారు? బట్టల ద్వారా ఒక వ్యక్తి నుంచి 
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మరొక వ్యక్తికి వ్యాపించే రోగ క్రిములను చౌడుమట్టి నిర్మూలించకపోవడాన్ని వారు 
గమనించివుంటారు. ఊళ్లో వాళ్లందరి దగ్గర నుంచి తీసుకొచ్చే బట్టలన్నీ కలిసిపోయి 
రోగక్రిములు వ్యాప్తిచెందేవి. రోగుల బట్టల ద్వారా అవి ఇతర్లకు సులువుగా సోకేవి. 
కేవలం మట్టి సబ్బుతో ఉతకడం వల్ల ఆ బట్టలు వ్యక్తుల ఆరోగ్యానికి భరోసా 
ఇవ్వలేకపోతున్నాయని చాకలివాళ్లు గుర్తించి వుంటారు. మొత్తం గ్రామ సంక్షేమానికి 
సంబంధించిన ఈ సమస్యను పరిష్మరించే క్రమంలో మేధోమధనం జరిగి చివరకు చౌడు 
నీటిలో నానబెట్టిన బట్టలను ఉడకబెడితే ప్రయోజనం వుంటుందని కనుగొనివుంటారు. 
గ్రామ చెరువుల పక్కన, కాలువల పక్కన బట్టల్ని ఉడికించేందుకు చాకలివాళ్లు చేసుకున్న 
ఏర్పాట్లను ఇప్పుడు కూడా గమనించవచ్చు. మానవ సమాజాభివృద్ధికి తోడ్చడే సాంకేతిక 
పద్ధతుల్లో భాగమైన చౌడు మట్టిని కనుగొనడం, బట్టల్ని ఉడికించే ప్రక్రియను ఆవిష్కరించడం 
చాకలివాళ్లలోని శాస్త్రీయ ఆలోచనా విధానం ఫలితమేనని చెప్పవచ్చు. 

మట్టి సబ్బుల సమగ్ర విధానాన్ని కనుగొనడంలో ఎవరు కీలక పాత్రను పోషించారు? 
తక్కువ ప్రయోజనకరమైన మట్టి సబ్బుల్ని విసర్జిస్తూ, ఎక్కువ ప్రయోజనకరమైన మట్టి 
సబ్బుల్ని ప్రవేశపెడుతూ చివరగా అత్యుత్తమమైనదాన్ని ఎలా నిర్ధారించారు? బహుశా 
చాకలి మహిళలే ఈ విషయాల్లో కీలక పాత్రను పోషించి వుంటారు. సాధారణంగా 
విజ్ఞాన శాస్త్రంలో నిరంతరం పరిశోధనలు చేసేవాళ్లు మాత్రమే ఆయా సాంకేతిక పద్ధతులను 
అభివృద్ధి పరుస్తారు. ఈ ప్రక్రియలతో సంబంధంలేని బయటి వ్యక్తులు వాటిని అభివృద్ధి 
పరచలేరు. ఆ ప్రత్యేక ప్రక్రియకు కావలసిన పరిజ్ఞానాన్ని రూపొందించలేరు. ప్రతిరోజూ 
ఆ పనిచేసేవాళ్లు మాత్రమే అందులో సరికొత్త పద్ధతులను ఆవిష్కరించగలుగుతారు. 
ఉదాహరణకు ఒక (బ్రాహ్మణుడు తనకు తెలియని ఉతుకు పరిజ్ఞానంలో మట్టి సబ్బును 
కనుగొని చాకలివాళ్లకు అందజేయడం అనేది అసంభవం. అతను కనీసం ఈవిషయంలో 
పనికొచ్చే పరిశీలనలు కూడా చేయలేడు. బ్రాహ్మణులకు మూఢనమ్మకాలు ఎక్కువ. వాళ్లు 
అనుభవంతో కూడిన పరిశోధనలకు ప్రాముఖ్యమివ్వరు. ఎందుకంటే అట్లాంటి పరిశోధనా, 
విశ్లేషణా ప్రక్రియలన్నీ పనికిమాలినవిగా భావిస్తారు. అందుకే వారు ప్రకృతితో సృజనాత్మక 
రీతిలో వ్యవహరించేందుకు నిరాకరిస్తారు. ఈ రంగంలో దేవుడ్ని వేడుకుంటూ కూచుంటే 
ఫలితం వుండదు. అది ప్రాథమిక విజ్ఞాన శాస్త్రాభివృద్ధికే వ్యతిరేకం. విజ్ఞాన శాస్త్రాభివృద్ధి 
అనేది మూఢనమ్మకం కాదు, మతం కూడా కాదు హేతువుతో, నమ్మకంతో జరిపే 
సంప్రదింపుల ప్రక్రియ అది. 


బ్రాహ్మణిజం ప్రతికూల తాత్విక పద్ధతిలో ఏర్పడ్డ మతం. ప్రపంచంలో హైందవ 
(బ్రాహ్మణిజంలాగా ఏ ఇతర మతమూ శాస్త్రీయ ప్రయోగాలను వ్యతిరేకించలేదు. బట్టలు 
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ఉతకడం విలువలేని పనికిమాలినపని అని దేవుడు చెప్పాడా? ఇతర్ల బట్టలు ఉతికేవాళ్లని 
పవిత్రులు కారని దేవుడు అన్నాడా? నిజానికి ఇతర్లకు సేవ చేసేవాళ్లని దేవుడు అమితంగా 
'ప్రేమిస్తాడని ప్రబోధించాలి. అదే అచ్చమైన ఆధ్యాత్మికత అని చెప్పాలి. భారతదేశంలోని 
బ్రాహ్మణులు అన్ని రకాల సైన్సు పద్ధతులూ, అచ్చమైన ఆధ్యాత్మికతా అభివృద్ధి చెందకుండా 
అడ్డుగా నిలాచారు. బట్టలు ఉతికే సైన్సుని వాళ్లు మనుషులు చేసే అతి నికృష్ణమైనపనిగా 
చిత్రించారు. ప్రకృతితో సృజనాత్మకంగా వ్యవహరించే తీరుకు వ్యతిరేకమైన వారి 
భావజాలంలో ఇదొక భాగం. ప్రకృతి నుంచి లభించే ఆహారం, సహజమైన ఇతర 
ఉత్పత్తులను వినియోగించుకునే సమయంలో తప్పు మిగతా సమయాల్లో అన్ని ఉత్పత్తి 
పనులూ హిందూ బ్రాహ్మణిజానికి అంటరానివే. పితృస్వామిక సమాజంలో బట్టలు ఉతికే 
పనిలో లేదా దాని అనుబంధ పనుల్లో పాలుపంచుకోని పురుషులు ఆ రంగంలో నూతన 
ఆవిష్కరణలకు దోహదపడలేకపోయారు. నామ మాత్రంగా బట్టలు ఉతికే పనిలో పాల్గొనే 
పురుషులు సైతం ఉతుకు సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్ని ముందుకు తీసుకెళ్లడంలో క్రియాశీలక 
పాత్రను పోషించలేకపోయారు. దీనిని బట్టి మన దేశంలో మట్టి సబ్బులను కనుగొన్నదీ, 
బట్టలను ఉడకబెట్టి ఉతకాలన్న సాంకేతిక జ్ఞానాన్ని ఆవిష్కరించిందీ కచ్చితంగా మహిళలే 
అని చెప్పవచ్చు. వాళ్లు ఆరోగ్య శాస్త్రానికి సంబంధించిన ఈ పనుల్లో ఎందుకు పాల్గొన్నారు? 
ఈ పనిని చేపట్టడం వెనక వారిదైన ఏ తాత్విక దృక్సథమైనా వుందా? ఆరోగ్యం, ఆర్థిక 
శాస్త్రం, మానవ జీవన సౌందర్యం ప్రకృతితో దాని సంబంధం గురించిన ఏ తాత్విక 
భావనా లేని, తెలివి తక్కువ స్త్రీల పనా ఇది? 


ఉతుకు తత్వం 

ఒక వ్యక్తి శరీరాన్ని శుభ్రం చేయడం లేదా ఒక వ్యక్తి బట్టల్ని ఉతకడం అనే తాత్వికత 
అభివద్ధి చెందిన మానవ ఆరోగ్య భావనలోంచి వస్తుంది. మంచి ఆరోగ్యాన్ని, సామాజిక 
పరిశుభ్రతనీ అర్ధం చేసుకోవడం ఆరోగ్య శాస్త్ర పరిణామంలో అంతర్భాగం. దుస్తులు 
ధరించడం, ఆరోగ్య శాస్త్ర విజ్ఞానం/కళకు రెండు ప్రాథమిక దృక్కోణాలున్నాయి. ఒకటి 
మానవుల ప్రాథమిక ఆరోగ్యం. ఇది ఆహారం తీసుకోవడానికి, తన శరీరాన్ని తాను 
శుభ్రం చేసుకోడానికి సంబంధించినది. ఇక రెండో దృక్కోణం బట్టలను ఉతకడానికి 
సంబంధించినది. తమ శరీరాలకు రక్షణ కల్పించేందుకు, ఉత్పత్తి శక్తిని పెంపొందించేందుకు 
మానవులు బట్టలు వేసుకుంటారు. కాలం గడిచినా కొద్దీ ఈ బట్టలు వేసుకోవడం అనే 
ఆచరణ చుట్టూ సైద్ధాంతిక ఆలోచనలు రూపుదిద్దుకున్నాయి. జనం ధరించే దుస్తుల 
రకం, వాటిని వేసుకునే వద్దతి అనేవి అందం గురించిన భావనలో, ఇతర 
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సౌందర్యారాధనల్లో భాగమైపోయాయి. శరీరాన్ని రక్షించే దృక్పథం నుంచి శరీరానికి 
అందచందాలు సమకూర్చడం అనే ఆలోచన వరకు దుస్తుల చుట్టూ అనేక సాంస్కృతిక 
సౌందర్య భావనలు ఏర్పడ్డాయి. జనం దుస్తులు ధరించే పద్ధతి, వారు ఎన్నుకునే రంగులు, 
వారి పరిశుభ్రతా విధానం వీటన్నిటిని బట్టి మొత్తం సంస్కృతి సౌందర్య సిద్ధాంతం 
అల్లుకుంది. దుస్తుల సౌందర్య శాస్త్రంతో శూద్రులలో మూడు కులాల వారికి 
సంబంధాలున్నాయి. బట్టల నేత స్థాయిలో పద్మశాలి కులానికీ, బట్టలను కుట్టే సమయంలో 
మేర/దర్జీ కులస్థలకీ, బట్టల్ని ఉతికేప్పుడు చాకలి/రజక కులానికీ సంబంధం వుంటుంది. 
ఈ కులాల చారిత్రక అవగాహనను బట్టి చూస్తే బట్టల సాంకేతిక పరిజ్ఞానం, డ్రైెస్సుల 
సౌందర్య శాస్త్రం భారతదేశంలో రూపుదిద్దుకోలేదనిపిస్తుంది. ఈ మూడు కులా వాకలి 
కులానికి బ్రాహ్మణ వ్యవస్థ అతి తక్కువ స్థాయిని యిచ్చింది. వారు మురికి బట్టలు 
ఉతుకుతుంటారు కాబట్టి వారిని అంటరానివాళ్లుగా చూసింది. ఎందుకు అలా జరిగింది? 
ఈ ప్రశ్నకు సమాధానం కనుగొనాలంటే మనం తప్పనిసరిగా చాకలివాళ్లను అణచివేతకు 
గురిచేసిన బ్రాహ్మణిజం, హిందూయిజం పాత్రను అర్ధం చేసుకోవాల్సి వుంటుంది. 


అన్ని మతాలూ తమ తమ సొంత డ్రెస్‌ కోడ్‌లను (దుస్తుల నియమాన్ని) ఏర్పరచు 
కున్నాయి. అయితే కొన్ని మతాలు మాత్రం ఈ దుస్తుల నియమాన్ని తమ మతంలోని 
కొన్ని వర్గాలను అణిచివేసేందుకు ఒక సాధనంగా ఉపయోగించు కున్నాయి. మానవ 
దుస్తుల నియమావళి పరిణామం ఒక శాస్త్రీయ ప్రక్రియ. ఆ విజ్ఞానం కనుగొనబడ్డ 
దశలోనే, అది విస్తరిస్తున్న సమయంలోనే హిందూ బ్రాహ్మణిజం దానిని ఖండించింది. 
కానీ దుస్తులు ధరించే విషయానికి వస్తే ఆ బట్టల మార్కెట్‌ని పెద్ద ఎత్తున తనే 
వినియోగించుకుంది. అన్ని మతాలూ దుస్తుల నియమావళి చుట్టూ సౌందర్య విలువని 
ఎంతో కొంత అణచివేత పద్ధతులనే అనుసరించాయి. హిందూ మతం మాత్రం ఉత్పత్తి 
ప్రజలను అవమానించడానికీ, వారిని అణగదొక్కడానికీ ఇంకా పెద్ద ఎత్తున ప్రయత్నాలు 
చేసింది. వాళ్లు ధరించే బట్టల రంగుల విషయంలో, వాటిని ధరించే పద్ధతి విషయంలో 
అనేక ఆధిపత్య, అణచివేత నిబంధనలను విధించింది. దేవుడికీ ప్రజలకూ మధ్య 
సంబంధాన్నీ, ప్రజల్లో పరస్పర సంబంధాలనూ, బట్టల చుట్టూ అల్లిన ఒక తప్పుడు 
తాత్విక భావనతో నిర్ధారించింది. హిందూ దేవుడు ఒక ప్రత్యేకమైన రంగును (కాషాయ 
రంగు) ప్రేమిస్తాడనీ, సన్యాసులు ధరించే దుస్తుల విధానాన్నే దేవుడూ అభిమానిస్తాడనీ 
చెప్పారు. ప్రజల సౌందర్య సంస్కృతిని ఒక రంగు నాశనం చేస్తుందని ఒక మతం 
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పేర్కొన్నది. చాకలివాళ్లలో బహుళ రంగుల సౌందర్య విలువతో కూడిన సంస్కృతిని 
పెంపొందించు కున్నారు. అన్ని ఉత్పత్తి కులాల వాళ్లూ ఏడు రంగుల ఇంధ్ర ధనస్సును 
అమితంగా గౌరవించడం కనిపిస్తుంది. తన పరిణామ క్రమంలో భాగంగా ప్రకృతి 
ప్రసాదించే అన్ని రంగులనూ ఉత్పత్తి కులాల వాళ్లు సమానంగా (ప్రేమిస్తారు. ఉత్పత్తి 
కులాల వాళ్లు ప్రేమించే ప్రతి దాన్నీ ద్వేషించే రీతిలో హిందూ తాత్వికత వ్యవహరించింది. 

హిందూ బ్రాహ్మణిజం దుస్తులకూ, ఆధ్యాత్మికతకూ సంబంధించి తనదైన సొంత 
తాత్వికతను రూపొందించుకుంది. ఇతర అన్ని మతాలూ తమ సొంత మత సిద్ధాంతానికి 
అనుగుణంగా బట్టలకు సంబంధించిన తమదైన తాత్వికను నిర్మించుకున్నాయి. కాకపోతే 
హిందూ మతం తన బట్టల విధానాన్ని కుల విధానంతో కలగలిపింది. ఆ క్రమంలో 
శూద్రులూ, చండాలురూ, ఆదివాసీలూ కొన్ని రకాల బట్టలు ధరించడానికి వీల్లేదంది. 
వాళ్లు రంగుల దుస్తులు వేసుకోకూడదు. (బ్రాహ్మణులతో సౌందర్యపరమైన, సాంస్కృతిక 
పరమైన సమాన స్థాయిలో వుండకూడదు. బ్రాహ్మణులు ధరించే కొన్ని రకాల దుస్తులు, 
వాళ్లు వాడే కొన్ని రంగులు ఇతర కులాల వాళ్లు వాడడానికి వీల్లేదు. ఒక వేళ ఎవరైనా 
వాడితే వారికి దారుణమైన శిక్షలు విధించేవారు. రంగులు, దుస్తుల తీరుతోనే వీళ్లు అగ్ర 
కులాలవాళ్లు, వాళ్లు కింది కులాల వాళ్లు అని తెలిసేది. కాషాయ రంగును మొరటుగా 
మార్చడంతో రంగు రాజకీయాలు పరాకాష్టకు చేరుకున్నాయి. హిందూత్వ సిద్ధాంతానికి 
కాషాయం ప్రతీకగా మారింది. కుల ఆధిపత్యాన్ని అది చాటుతుంది. మడి అనే ఆచారంలోని 
అణచివేతతత్వం (బ్రాహ్మణిజపు ఆహార సంస్కృతిలోని అమానవీయ స్వభావాన్ని 
వెల్లడిస్తుంది. మడి అంటే ఏమిటి? దేవుడి ప్రసాదం గానీ, తన కుటుంబానికి తిండిగానీ 
వండేటప్పుడు బ్రాహ్మణ స్త్రీ తన నడుము చుట్టూ తడిబట్ట కట్టుకుని వుండడమే మడి. 
నిజానికి దేవుడి పేరిట వండే ప్రసాదాలన్నీ కూడా కుటుంబ సభ్యుల జిహ్వ చాపల్యాన్ని 
తీర్చడానికి ఉద్దేశించినవే. అయితే ఇందులో విషాదం ఏమిటంటే స్త్రీలు వండి వార్చే 
పద్ధతి. బ్రాహ్మణ స్త్రీలు వండే విధానం నరకప్రాయంగా వుంటుంది. మొత్తం వంట 
పూర్తయ్యే వరకూ బ్రాహ్మణ స్త్రీ తన ఒంటి మీద తడి బట్టలతోనే వుండాలి. అదృష్టవశాత్తూ 
అట్లాంటి వండి వార్చే విధానాలను శూద్రులూ, దళితులూ, ఆదివాసీలూ ఎవరూ 
అనుసరించడం లేదు. బట్టలు ధరించే విజ్ఞానం విషయంలో, బట్టల సౌందర్యాభిరుచిలో 
చాకలివాళ్ల స్థానం ఏమిటి? బట్టలు ఉతికే విజ్ఞానం తాలూకు పరిజ్ఞానం సామాజికంగా 
ఉపయోగ కరమైనదేనా? వాళ్లు అందంగా కనిపించేందుకు, అందంగా వుండేందుకు, 
సౌందర్యారాధనా భావం పెంపొందేందుకు దోహదపడ్డారా? లేక సమాజంలో 
సౌందర్యారాధనా భావాన్ని, నైతిక విలువలనీ నాశనం చేశారా? శూద్రులందరిలో చాకలి 
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కులస్తులను గౌరవించదగని వాళ్లుగా హిందూ బ్రాహ్మణిజం ఎందుకు చిత్రించింది? 
ఏ కులాలైతే మన ప్రాథమిక జ్ఞాన వ్యవస్థకు మౌలిక సేవలు అందిస్తాయో వాటిని 
(బ్రాహ్మణిజం సామాజికంగా విలువలేని కులాలుగా ముద్రవేసింది అనిపిస్తుంది. చాకలి 
వాళ్లు కూడా ప్రాథమిక ఆరోగ్య విజ్ఞానానికి మౌలికమైన సేవలు అందించారు. అందుకే 
వారికి శూద్ర సమాజంలో సైతం అందరికంటే అతి తక్కువ స్థాయిని కేటాయించారు. 

హిందూ సౌందర్య దృష్టి సన్యాసుల సంస్కృతికి ఆధిపత్య హోదాను కల్పించింది. 
బట్టలు ఉతకడం, వెంట్రుకలు కత్తిరించుకోడం మీద సన్యాసులకు నమ్మకం వుండదు. 
బ్రాహ్మణులూ, వారి ప్రతినిధులైన సన్యాసులూ చేసే పవిత్ర స్నానం శరీరాన్ని శుభ్రపరచు 
కునేందుకు ఉద్దేంశించింది కాదు. తెలుగు గ్రామాల్లో “బ్రాహ్మణ స్నానం వదలని బంక” 
అనే సామెత వుంది. అంటే వాళ్లు శరీరం మీద జిడ్డును వదిలించుకునేందుకు కాక 
కేవలం ఆధ్యాత్మిక అహాన్ని సంతృప్తి పరచుకునేందుకు మాత్రమే స్నానం చేస్తారని దీని 
భావం. అందుకే దళిత బహుజనుల్లో ఎవరైనా క్షణాల్లో స్నానం ముగించుకుని వస్తే వీడు 
“బ్రాహ్మణ స్నానం” చేశాడని అంటారు. బ్రాహ్మలు తమ ఆరోగ్యం కోసం స్నానం చేయరు 
కాబట్టి క్షణాల్లో ముగించుకుని వస్తారు. ఒంటి మీద కాసిన్ని నీళ్లు చల్లుకుంటే చాలు 
స్నానం అయిపోయినట్టు భావిస్తారు. శరీరం తడిస్తే చాలు దేవుడు సంతృప్తి చెందినట్టే 
అనుకుంటారు. అందుకే స్నానాల గది నుంచి పరుగెత్తుకు వస్తారు. హిందూ దేవుడి 
దగ్గర బ్రాహ్మడే శాశ్వత పూజారిగా వుంటాడు. హిందూయిజం, బ్రాహ్మణిజం రెండూ 
కూడా విజ్ఞాన శాస్త్ర పరిధికి అతీతంగా తమ సాంస్కృతిక సౌందర్యదృక్పథాన్ని 
ఏర్పరచుకుంటాయి. ఇది చాకలివాళ్ల ఉతుకు విధానానికి పూర్తిగా విరుద్ధమైనది. వారి 
విధానం ఆరోగ్యానికి సంబంధించిన అవసరాలనూ, సంపూర్ణ పరిశుభ్రతకు సంబంధించిన 
ఆధ్యాత్మిక అవసరాలనూ తీరుస్తుంది. ఈవిధంగా హిందూ బ్రాహ్మణిజం, చాకలిత్వం 
తాత్వికంగా పరస్పర విరుద్ధమైన దృక్పథాలు. 


సాంస్కృతిక సౌందర్యం - స్త్రీలు 

అన్ని పితృస్వామ్యాలూ స్త్రీల సంస్కృతికీ, సమాజ సౌందర్య స్పృహకూ మధ్య వున్న 
సంబంధాన్ని దారుణంగా అణిచివేశాయి. అయినప్పటికీ సమాజ సౌందర్య సంస్కృతిని 
నిర్మించడంలో స్త్రీలు ప్రముఖ భూమిక వహించారు. స్త్రీల దైనందిక మాటల్లో, జీవన 
విధానంలో ఇది చాలా స్పష్టంగా కనిపిస్తుంది. ఇళ్లను అందంగా తీర్చిదిద్దడం, పిల్లలు 
అందంగా, ఆరోగ్యంగా వుండేట్టు చూడటం, వాళ్ల మానసిక శారీరక ఎదుగుదల సజావుగా 
వుండేలా జాగ్రత్తలు తీసుకోవడం మొదలైన పనులన్నీ సాంప్రదాయికంగా స్రీలు 
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నిర్వహించేవే. బట్టలు ఉతికే ప్రక్రియ కేవలం ఆర్థిక ప్రక్రియ మాత్రమే కాదు, సాంస్కృతిక, 
సౌందర్య శాస్త్ర ప్రక్రియ కూడా. అందంగా, పరిశుభ్రంగా వుండటానికి కేవలం 
ఆరోగ్యపరంగానే కాకుండా సౌందర్యశాస్త్ర పరంగా కూడా విలువ వుంటుంది. చాకలివాళ్ల 
లక్ష్యం ఇటు వ్యక్తిగత అందాన్నీ అటు సామాజిక అందాన్నీ సంరక్షించడం. గ్రామంలోని 
జనం వేసుకునే దుస్తులు పరిశుభ్రంగా వున్నప్పుడే మొత్తం గ్రామం శుభ్రంగా, అందంగా 
కనిపిస్తుంది. “చాకలివాళ్లు లేని ఊరు చెత్త ఊరు” అనే సామెత భారత గ్రామాలకు 
చాకలివాళ్లు ఏవిధంగా సౌందర్య స్పృహను కలిగించారో చాటి చెబుతుంది. 


జెండర్‌ (ఆడ మగ) సంబంధాలు 


కులాల సాంస్కృతిక ఆర్థిక స్థితిగతుల్ని పరిశీలించేటప్పుడు కులం ఎలాంటి స్త్రీపురుష 
సంబంధాలను నిర్మించిందో, దళిత బహుజన (శూద్ర, చండాల, ఆదివాసి) సమాజంలో 
అవి ఎలా వున్నాయో తప్పకుండా గమనించాలి. దానివల్ల పౌర సమాజం ఎలా పరిణామం 
చెందిందో, అందుకు తోడ్చడిన కీలకమైన అంశాలేమిటో తెలుసుకోగలుగుతాం. జెండర్‌ 
సంబంధాలను కులం విడివిడి గదుల రూపంలో నిర్మించింది. ఉత్పత్తి సామాజిక 
సంబంధాలు కలిగివున్న కులాల్లోనే అత్యంత సానుకూలమైన, సర్వసమానమైన స్త్రీపురుష 
సంబంధాలు కనిపిస్తాయి. వాటిని అధ్యయనం చేసి ఆ కులాల్లోని విశ్వజనీన జీవన 
విధానాలను సిద్ధాంతీకరించాలి. చాకలత్వం (చాకలి కులస్తుల జీవనం, ఆలోచనా విధానం) 
వివిధ రకాల ఆడ మగ సంబంధాలను సమన్వయపరిచేందుకూ, అట్లాగే వివిధ కులాల 
మధ్యా, వ్యక్తుల మధ్యా వున్న అంటరానితనమనే సామాజిక అద్దుగోడల్ని నిర్మూలించేందుకూ 
ఒక కూడలిలా దోహదపడుతుంది. 


గ్రామాల్లో అన్ని కులాలవారి బట్టలను ఉతుకుతూ అన్ని కులాలవారి మధ్య ఒక 
అనుసంధాన కర్తగా వున్న ఏకైక కులం చాకలి కులమే. చాకలివాళ్ల సామాజిక చర్యల 
సారాంశం దళితులను పూర్తిగా బహిష్మరించాలన్న బ్రాహ్మణీయ ఆలోచనని ధిక్కరించడమే. 
స్పృశ్యులకూ అస్పృశ్యులకూ మధ్య ఎలాంటి సామాజిక సంబంధాలూ వుండకూడదని 
బ్రాహ్మణిజం నిర్దేశించినప్పటికీ దానిని ఈ కులం పాటించలేదు. చాకలి కులం శూద్ర 
వర్ణం కిందికి వచ్చినా వందలాది సంవత్సరాలుగా బ్రాహ్మణ పూజారుల, బ్రాహ్మణ 
పండితుల ఆదేశాలను కాదని అంటరానివాళ్లతో కూడా సామాజికంగా కలిసిమెలసి 
వ్యవహరిస్తూ వచ్చింది. ఈ అనుసంధానం మూలంగానే దళితులకూ బహుజనులకూ 
(ఆ మాటకొస్తే మొత్తం శూద్రులకూ) మధ్య చారిత్రకంగా సాంస్కృతిక సమాచార వారథి 
ఏర్పడింది. దళిత శూద్ర కులాల మధ్య వున్న అంటరానితనమనే చారిత్రక గాయం 
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మానేందుకు ఇది దోహహదం చేసింది. దీనికి తోడు అంబేడ్మరీయ రిజర్వేషన్లు అమలులోకి 
రావడం, పెట్టుబడిదారీ మార్కెట్‌, పట్టణ ప్రాంత ఉద్యోగాలు ఇవన్నీ కూడా పట్టణాల్లో 
అంటరానితనం అంతరించడానికి తోడ్చడ్డాయి. శూద్రుల, దళితుల మనసూ, ఆర్థిక 
పరిస్థితీ పట్టణీకరణకు లేదా ఆధునీకరణకు గురవుతున్నందువల్ల మునుముందు భారతీయ 
సమాజంలో, గ్రామాల్లో కూడా పెద్ద ఎత్తున మార్పు రాబోతోంది. స్త్రీలు ఆధ్యాత్మిక, 
సామాజిక, సాంస్కృతిక రంగాలకు చేసిన సానుకూల సేవలను పునఃపరిశీలించి, ఆ 
రంగాలలో స్త్రీ పురుష సంబంధాలను సంపూర్ణంగా పునర్వవస్థీకరించడం మీదనే మన 
దేశ భవిష్యత్తు (ఆ మాటకొస్తే ఏ దేశ భవిష్యత్తెనా) ఆధారపడివుంటుంది. స్త్రీ పురుష 
సంబంధాలను పునఃర్వస్థీకరణకు చాకలి స్త్రీలు మనకు సరికొత్త మార్గనిర్దేశనం చేస్తారు. 

స్త్రీవాద ఆచరణను అంతర్గతీకరించుకోవడంలోనే చాకలివాళ్లు సమాజానికి చేసిన 
గొప్ప మేలు వుంది. దాని గురించి ఇవాళ్టివరకూ ఎవరూ మాట్లాడటం గానీ, రాయడం 
గానీ చేయలేదు. కనీసం అట్లాంటి స్త్రీవాద సిద్ధాంతం, ఆచరణ గురించి పరిశోధన 
కూడా జరుగలేదు. అందుకు కారణం అగ్రవర్ణ మహిళా విద్యావేత్తలు దళిత బహుజనులూ 
అట్లాంటి పరిశోధన గురించి కనీసం ఆలోచించే స్థితిలో కూడా లేకపోవడమే. వారి 
దృష్టిలో వీళ్లంతా పరాయివాళ్లు, వీళ్ల కులం, ఆడామగా సంబంధాలు ఏవీ 
అనుకరించేందుకు, ఆదర్శంగా తీసుకునేందుకు ఏమాత్రం అర్హమైనవి కావు. పాశ్చాత్య 
సమాజాలను పరిశీలించడం ద్వారా మాత్రమే నూతన స్త్రీ పురుష సంబంధాల గురించి 
తెలుసుకునేందుకు వీలవుతుందని వారనుకుంటారు. ఇప్పటివరకూ కుటుంబ అధ్యయనం 
అనేది జరిగిందంటే అది కేవలం సామాజికంగా ప్రతికూలత్వానికి మారుపేరైన బ్రాహ్మణ 
కుటుంబం మీదనే జరిగింది. దళిత బహుజన కుటుంబాల్లో, అవి నిర్మించిన సామాజిక 
నిర్మాణాల్లో అంతర్గతంగా ఎన్నో సానుకూల విలువలున్నాయి. స్త్రీ విముక్తికీ, భారత 
సామాజిక వ్యవస్థను పితృస్వామ్యం నుంచి బయటకు తెచ్చేందుకు గాను దళిత బహుజన 
సామాజిక సంబంధాలనూ, చాకలి కులాన్నీ చాలా నిశితంగా అధ్యయనం చేయాల్సిన 
అవసరం వుంది. 


బట్టలు ఉతకడం - స్త్రీవాదం 

చాకలి స్త్రీవాద పద్ధతి బట్టలు ఉతకడంతో ముడిపడివుంటుంది. హిందూ మత పవిత్ర 
గ్రంథాల్లో ఈ పనిని కనీసం మాటమాత్రంగానైనా ప్రస్తావించలేదు, ఎక్కడో ఓ చోట 
వీరిలో ఎంత గ్రీవాదముందో, అది ఎంత కాలుష్యకారకమో అని దెప్పే రీతిలో తప్ప. 
కాలుష్యం/మైల-స్త్రీత్వం ఈ రెండూ కూడా హిందూ ఆధ్యాత్మికతలో జంటగా కనిపిస్తాయి. 
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బ్రాహ్మణ రచయితలు స్తీ శరీరాన్ని కాలుష్య కారకంగా చిత్రించారు. అట్లాగే బట్టలు 
ఉతికే వాళ్లు, అంట్లు తోమే వాళ్లు, ఇల్లు శుభ్రం చేసేవాళ్లు కాలుష్యానికి ప్రతీకలుగా 
పేర్కొన్నారు. బ్రాహ్మణ దేవుడు అట్లాంటి మైల దేహాలకు, స్త్రీవాదులకు దూరంగా వుంటాడు. 
ఇంతకు ముందే మనం చర్చించుకున్నట్టు రామాయణంలో చాకలివాళ్లను నీతిలేని 
మనుషులుగా చూపించారు. “మామూలు చాకలివాడు, అందరికంటే తక్కువ స్థాయికి 
చెందినవాడు, నా భార్య శీలం గురించి చెడుగా మాట్లాడతాడా. అలాంటప్పుడు ఆమె 
అడవికి పోక తప్పదు” అంటూ రామాయణంలో శ్రీరామచంద్రుడు పదేపదే వాపోతాడు. 
ఆవిధంగా బ్రాహ్మణ శక్తుల దేవుడు చరిత్రలో అత్యంత సానుకూల సేవలందించే కులాన్ని 
అవమానపరుస్తాడు. ఒక వ్యక్తిలో స్త్రీవాద దృక్పథం వుంటే, అతనికి పితృస్వామిక స్రీ 
పురుష సంబంధాల పట్ల గౌరవం లేకపోతే అతనిని నీతిబాహ్యుడుగా పరిగణిస్తారన్నమాట. 
సగటు భారతీయ పురుషుడి కంటే చాకలి పురుషుడు ఎక్కువ స్త్రీవాదిగా వుంటాడు. 
ఏ సగటు హైందవ పురుషుడి కన్నా కూడా అతనికి స్త్రీల లైంగికత పట్ల అవగాహన 
ఎంతో రాడికల్‌గా వుంటుంది. కానీ అట్లాంటి ఉన్నత అవగాహనను చులకనగా చూడటం 
విషాదం. దీనికి సామాజిక గుర్తింపూ, ఆర్థిక విలువా వుండవు. 


ప్రజలుగా చాకలివాళ్లు బడుగువర్గానికి చెందిన వారు మాత్రమే కాదు, తమ 
సాంస్కృతిక ఆర్థిక సంబంధాలకు ఎలాంటి గుర్తింపూ లేనివాళ్లు కూడా. వారి విషయంలో 
ఇప్పటికీ సమాధానాలు దొరకని ప్రశ్నలు అనేకం వున్నాయి. ఉదాహరణకి- మట్టి సబ్బును 
కనుగొన్నది ఎవరు? ప్రజలందరి ఆరోగ్యం మెరుగుపడేందుకూ, వారి శక్తి పెరిగేందుకూ 
బట్టలు ఉతకడం దోహదం చేస్తుందని కనుగొన్నది ఎవరు? బట్టలు ఉతకడం స్త్రీల 
పనిగా నిర్ణయించింది ఎవరు? ఈ చారిత్రక ప్రక్రియలను ఎవరు ఏవిధంగా తలకిందులు 
చేసి సంబంధాలను మార్చేశారు? ఈ ప్రశ్నలనేవీ సామాజిక గౌరవాన్ని కోరలేదు. కనీసం 
అగ్ర కుల స్త్రీలలో కూడా అది జరగలేదు. భారత స్త్రీలు పితృస్వామ్య బాధితులైనప్పటికీ 
తమ విముక్తి కోసం ప్రయత్నించకుండా కుల వ్యవస్థ వారి చైతన్యాన్ని అణిచివేసింది. 
ఈవిధంగా హిందూ స్త్రీల జీవితాలు దుర్భర మవడానికి బ్రాహ్మణీయ కుటుంబ వ్యవస్థే 
మూల కారణం. (బ్రాహ్మణీయ పితృస్వామ్యం అన్ని రకాల కడగడం, ఉతకడం వంటి 
పనులను మురికి పనులుగా, మైలపనులుగా చూసింది. “స్త్రీ శరీరం కాలుష్యం/మైల”- 
“పురుష శరీరం పవిత్రం” అనే బ్రాహ్మణీయ భావన స్త్రీ పురుషుల మీద తీవ్ర ప్రభావం 
చూపింది. ఆ బ్రాహ్మణీయ పితృస్వామ్య దృక్పథం నుంచి బయటపడేందుకు స్తీ 
పురుషులెవరూ ప్రయత్నించలేదు. బ్రాహ్మణిజం స్త్రీలను చూసే తీరు స్వీయ వినాశకరమైందని 
ఎవరూ గ్రహించినట్టుకూడా లేదు. అగ్రవర్ణ స్త్రీలతో సహా మహిళలందరి విముక్తికి ప్రపంచ 
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వ్యాప్తంగా వున్న స్తీ పురుషు సంబంధాలను అర్థం చేసుకోవడం ఎంత అవసరమో 
బడుగువర్గ స్త్రీవాద రూపాలను అర్థం చేసుకోవడం కూడా అంతే అవసరం. 
స్త్రీవాద అవగాహన 
స్రీవాదం అంటే ప్రస్తుత స్త్రీల ప్రతిరూపంగా, తమ స్వీయ చైతన్యానికి దీటుగా తమ 
వ్యక్తిత్వాన్ని రూపొందించుకోవడంగా, స్వీయ చారిత్రక నేపథ్యంలో తమ జీవన విధానంగా, 
తమ (శ్రమగా భావించినట్టయితే - స్త్రీల విముక్తికి కావలసిన గొప్ప అంశాలెన్నో 
చాకలత్వంలో కనిపిస్తాయి. అందుబాటులో వున్న జీవన నమూనాలనూ, సామాజిక 
సంబంధాల పరిథిలో మానవ సంబంధాలనూ పరిశీలిస్తే, బడుగువర్గ స్రీవాదాన్ని 
నిర్వచించేందుకు అనువైన లక్షణాలు చాకలత్వంలో వున్నట్టు తేలుతుంది. ఇందుకు కారణం 
ఇతర కులాలు/వర్గాల లోని స్త్రీ విషయంలో వారి పురుషుల అణచివేత లాగా చాకలి 
కుటుంబాల్లోని పురుషులు చాకలి స్త్రీల లైంగికతను నియంత్రించకపోవడమే. చాకలి 
కులంలోని మహిళలు పురుషులు చేసే పనులు చేయడం వల్ల ఇతర కులాల్లో మాదిరిగా 
జెండర్‌ విభజన పాత్రలు రూపొందలేదు. ఈ కులంలో పురుషులు కూడా స్త్రీలు 
చేసేపనులను చేస్తారు. పురుషుల మనస్తత్వాన్నీ, ఆలోచనావిధానాన్నీ స్త్రీలు మార్చివేశారు. 
అందుకే వాళ్లు బట్టలు ఉతికేపని స్త్రీలకూ, పురుషులకూ ఉభయులకూ చెందిన పనిగా 
భావిస్తున్నారు. బట్టల్ని ఇంటింటి నుంచి తీసుకురావడం, వాటిని చాకి రేవులో ఉతకడం, 
తర్వాత మళ్లీ ఇంటింటికి వెళ్లి ఎవరి బట్టలు వారికి ఇచ్చిరావడం వంటి పనుల్లో పురుషులకు 
స్త్రీత్వ నైపుణ్యాలు తప్పనిసరిగా అవసరమవుతాయి. ఈ అన్ని పనుల్లో చాకలి మహిళలదే 
పైచేయి. పితృస్వామ్య కుటుంబ ధోరణికి అతీతంగా చాకలి పురుషులు తమ స్త్రీలను 
అనుసరిస్తున్నారు. చాకలివాళ్లలో కుటుంబాన్ని స్త్రీ వ్యక్తిత్వంతో నిర్వచిస్తారు. ఆ నిర్వచించే 
పద్ధతి బ్రాహ్మణీయ కుటుంబ వ్యవస్థకు పూర్తిగా భిన్నమైన రీతిలో వుంటుంది. 

చాకి రేవు/దోభీ ఘాట్‌ స్త్రీలకు చెందిన ప్రదేశం. అక్కడ బట్టలు ఉతకడంతో పాటు, 
చాకలి స్త్రీలు తమ శరీరాలను కూడా బహిరంగంగా శుభ్రం చేసుకుంటారు. బట్టలు 
ఉతకడం లాగే స్నానం చేయడం కూడా బహిరంగ వ్యవహారమే తప్ప అందులో దాపరికం 
లేదు అని భావిస్తారు. పురుషుల సమక్షంలోనే ఇలా బహిరంగంగా స్నానం చేయడం- 
పురుషుడి శరీరం ఎంత గౌరవనీయమైందో, స్తీ శరీరం కూడా అంతే గౌరవనీయమైందని 
సూచిస్తుంది. స్త్రీ శరీరం కేవలం లైంగిక వస్తువు కాదని చాటుతుంది. ఇలాంటి తటస్థమైన 
ఆడ మగ వైఖరి పితృస్వామ్యాన్ని ధిక్కరించడమే కాదు, ఒక నూతన సామాజిక సంబంధాన్ని 
కూడా నెలకొల్పుతుంది. స్త్రీ శరీరాన్ని పురుషుడి శరీరం కంటే పూర్తిగా భిన్నమైందని 
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పరిగణించ కూడదనే స్వేచ్చాయుత వాతావరణం చాకలి స్త్రీలకు వుంది. బట్టలు ఉతకడం, 
తమ శరీరాన్ని శుభ్రం చేసుకోవడం రెండూ కూడా చాకలి ఆలోచనా విధానంలో బహిరంగ 
ప్రదేశంలో చేసే పనులే. ఇతర ఇళ్లల్లో, ఆధునిక కుటుంబాలలో బట్టలు ఉతికే విధానాన్ని 
అందుకు సంబంధించిన భావనను జాగ్రత్తగా పరిశీలిస్తే పై అంశం మరింత 
స్పష్టమవుతుంది. ఆధునిక, ఆధునికానంతర పద్ధతుల్లో బట్టలు ఉతకడం (స్నానాల గదుల్లో 
బట్టలు ఉతకడం ఆధునికం, వాషింగ్‌ మిషిన్లతో బట్టలు ఉతకడం ఆధునికానంతరం/ 
పోస్ట్‌ మాడర్న్‌ అని నా ఉద్దేశం) ప్రధానంగా బ్రాహ్మణ, కోమటి, నియో క్షత్రియ ఇళ్లల్లో 
కనిపిస్తుంది. ఆ ఇళ్లల్లో కూడా బట్టలు ఉతికే పని ఆడవాళ్ల పనిగానే వుంది. ఆఫీసుకు 
వెళ్లే మహిళ (అంటే ఆఫీసు పనీ, ఇంటి పనీ చేసే స్త్రీ) కూడా తనే వాషింగ్‌ మిషిన్‌ పని 
చేయాలి. పురుషుడు (అంటే కేవలం ఆఫీసు పని మాత్రమే చేసే మగాడు) ఇంట్లో 
దర్జాగా టీవీ చూస్తూ కూచుంటాడు. అతని భార్య ఆఫీసునుంచి వచ్చి బట్టలు ఉతకడం 
వంటి మురికి పనులన్నీ చేస్తుంటే అతను మాత్రం ఏ పేపరు చదువుకుంటూనో, టీవీ 
చూస్తూనో కాలక్షేపం చేస్తాడు. ఆమె చేసే ఆఫీసుపనికి ఇంటి వద్ద ఎట్లాంటి రాయితీ 
వుండదు. అట్లాగే ఆమె ఇంటి చాకిరీకి ఆఫీసులో కూడా ఎట్లాంటి రాయితీ వుండదు. 

అపారమైన జ్ఞాపక శక్తికి చాకలి స్త్రీలు పెట్టింది పేరు. ఏ బట్టలు ఏ కుటుంబానికి 
చెందినవో సమర్ధవంతంగా గుర్తుపెట్టుకుంటారు. అందుకే “చదువుకున్నోని కంటే చాకలోడు 
మేలు” అనే సామెత పుట్టింది. ఇక్కడ చదువుకున్నోడి కంటే అంటే బాపనోడికంటే అని 
అర్ధం. బాపనోడి తెలివి కంటే చాకలోడి తెలివి అనేక రెట్లు ఎక్కువ అని దీని ఉద్దేశం. 
ఉతికిన తరువాత ఊళ్లో ఎవరి బట్టలను వారికి తిరిగి ఇచ్చేటప్పుడు ఒక్క జత కూడా 
ఒకరిది మరొకరివాటిలో కలవదు. అంత గొప్ప జ్ఞాపక శక్తి చాకలివాళ్లది. అనేక ఇళ్లల్లో 
ఒకే రకం బట్టలు వుండొచ్చు. అయినా సరే ఏవి ఎవరి బట్టలో చాకలివాళ్లకి బ్రహ్మాండంగా 
గుర్తుంటుంది. చాకలి పిల్లలు కూడా చిన్నతనం నుంచే బట్టలు లెక్కపెట్టడం నేర్చుకుంటారు. 
ఇంత అద్భుతమైన నైపుణ్యాలకు కాస్త అక్షరాస్యత కూడా తోడైవుండి వుంటే చాకలివాళ్లు 
జాతికే గొప్ప నిధిగా తయారైవుండేవారు. 

భారతదేశంలోని పురుషులకు ఆఫీసులు పనిచేయడానికి కాకుండా లంచాలు వసూలు 
చేసుకోడానికే ఎక్కువ ఉపయోగపడుతున్నాయి. సాధారణంగా స్త్రీలు పురుషులంత 
దారుణంగా లంచాలు దండుకోలేరు. డబ్బు రూపంలోనైనా, మందు లేదా వస్తు 
రూపంలోనైనా వారాపని చేయలేరు. ఆఫీసుల్లో పనిచేసే బ్రాహ్మణీయ స్త్రీలలో ఇంకా 
నిజాయితీ వుంది. బ్రాహ్మణీయ పురుషుల మాదిరిగా ఆధునిక కార్యాలయాల్లో పనిచేస్తున్న 
బ్రాహ్మణీయ స్త్రీలు లంచగొండితనం వైపు మొగ్గు చూపరు. బ్రాహ్మణీయ స్త్రీలు 
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కార్యాలయాల్లోనే కాక తమ ఇళ్లల్లో కూడా పనిచేయాల్సి వుంటుంది. అంటే కార్యాలయాలకు 
వెళ్లే బ్రాహ్మణీయ స్త్రీలు రెట్టింపు పని భారాన్ని మోయాలి. బ్రాహ్మణీయ స్రీలు తమ 
ఆఫీసుకువెళ్లే భర్తల్లాగా లంచాలు వసూలు చేయలేరు, తమ పిల్లలకు ఆ దిశలో తర్ఫీదు 
ఇవ్వలేరు కాబట్టి అందుకు పరిహారంగా కిక్కురుమనకుండా ఇంటిపనంతా చేయాలి. 
వీళ్లు ఇంటి చాకిరీ చేస్తుంటే మగాళ్లేమో హాయిగా టీవీలో మునిగి తేలుతుంటారు. 
బ్రాహ్మణీయ స్రీకీ చాకలి స్త్రీకీ తేడా ఏమిటంటే చాకలి స్త్రీ తన పిల్లలకి మంచి చాకలివాళ్లుగా 
తయారయ్యేట్టు శిక్షణ యిస్తుంది. కానీ బ్రాహ్మణ స్త్రీ తన పిల్లలకు ముఖ్యంగా మగ 
పిల్లలకు లంచాల మీద ఎలా బతకాలో బోధిస్తుంది. బ్రాహ్మణీయ స్త్రీల, చాకలి స్త్రీల 
సాంస్కృతిక సారంలో అనేక ప్రాథమిక వైరుధ్యాలున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ స్త్రీలు అనునిత్యం 
(బ్రాహ్మణీయ పురుషుల చేతుల్లో అణిచివేతకు గురవుతుంటారు. ఆ అణచివేతను వారు 
లలాట లిఖితం/దైవ నిర్ణయంగా భావిస్తారు. ఆధునిక ఇంగ్లీషు చదువులు కూడా వారిని 
ఈ సాంస్కృతిక మూఢనమ్మకాలనుంచి విముక్తి చేయలేకపోతున్నాయి. అదే చాకలి స్త్రీలకు 
గనక ఈ ఇంగ్లీషు చదువులు కాస్త అందుబాటులోకి వచ్చివుంటే స్వేచ్చాయుత, 
ప్రజాస్వామిక, ఉత్పత్తి జీవనం విషయంలో వారు అనేక సృజనాత్మక ప్రయోగాలు చేసి 
వుండేవారు. వారి జీవితం బ్రాహ్మణీయ మహిళల కంటే మరెంతో భిన్నంగా వుండేది. 
భారతీయ కుటుంబ జీవితాన్ని వారు రాజకీయపరంగా, సాంస్కృతిక పరంగా పూర్తిగా 
మార్చగలరు. కుటుంబ నిర్వహణను మరింత సులభంగా చేసే అనేక ప్రయోజనాత్మక 
సాంకేతిక పద్ధతులను ఆవిష్మరించగలిగేవారు. భారతీయ కుటుంబ రాజకీయార్థిక జీవనాన్ని 
సమూలంగా మర్చగలిగేవారు. హిందూయిజం వాళ్లని బయటినుంచి ఎంతగా 
అణిచివేసేందుకు ప్రయత్నించినా కూడా వారు తమ బడుగువర్గ స్త్రీవాద భావనను పదిలంగా 
కాపాడుకోగలిగారు. ఈ బడుగువర్గ స్త్రీవాదులు గనక తమంతట తాముగా ఆధునిక 
గ్రీవాదులుగా పరిణామం చెందినట్టయితే భారతదేశ స్త్రీల జీవితాలే మారిపోతాయి. కానీ 
హిందూయిజం ఒక మతంగా, బ్రాహ్మణిజం ఆ మతం తాలూకు ఆధునిక సిద్ధాంతంగా 


ఈ మార్పునకు అడ్డంకులుగా వున్నాయి. 
పురుషులను స్త్రీవాద అనుకూలురుగా చేయడం 
ఈనాటి అన్ని ఆధునిక ఇళ్లల్లో బట్టలు ఉతకడం (బట్టలే కాదు అంట్లు తోమడం, ఇల్లు 


శుభ్రం చేయడం) ఆడవారి. పని అన్న భావన వుంది. ఆమాటకొస్తే అసలు అన్ని రకాల 
శుభ్రం చేసే పనులు ఆడవారి పనులుగానే పరిగణిస్తున్నారు. అట్లాంటి పనులు చేస్తే 


మగవాళ్ల మగతనం/పురుషత్వం క్షీణిస్తుందని భావిస్తున్నారు. ఒక్క చాకలి కులంలో మాత్రమే 
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ఇట్లా స్త్రీపురుషులు చేసే పనులమీదనే ఆడతనం, మగతనం ఆధారపడి వుంటాయనే 
నమ్మకాలు లేవు. స్త్రీ, పురుష శరీరాలలోని జీవశాస్త్రపరమైన తేడాలకూ, అవి నిర్వహించే 
విధులకూ ఆయా వ్యక్తులు చేసే సామాజిక, ఆర్థిక పనులకూ మధ్య సంబంధాన్ని వారు 
అంటగట్టరు. దీనర్థం వాళ్ల లైంగిక కార్యాల సామర్థ్యం (శ్రమ నుంచి వేరైనట్టు కాదు. 
శ్రమ చుట్టూ వున్న భావాలను వారు జెండర్‌కు అతీతంగా మార్చివేశారు. ఉదాహరణకి 
ఏ వ్యవసాయ కులంలోనైనా నాగలి పట్టి దున్నడం అనేది మగతనం పనిగా, మగతనాన్ని 
పెంచేదిగా చూస్తే, విత్తనాలు నాటే పని ఆడతనం పనిగా, ఆడతనాన్ని పెంచే పనిగా 
చూస్తారు. మొదటిది చాలా ముఖ్యమైందిగా పరిగణిస్తారు. పురుషుడు చేసే పని పుంసత్వంతో 
కూడిన పనిగా, ఆడవాళ్లు చేసే పని నపుంసకత్వపు పనిగా భావిస్తారు. అందుకే ఈ 
పుంసత్వం, నపుంసకత్వం అనేవి మగవాళ్ల లైంగిక శక్తికీ, ఆడవాళ్ల పరాధీనతకీ 
సంబంధించిన అంశాలయ్యాయి. వేతన విధానం కూడా ఈ పద్ధతిలోనే తేడాగా వుంటుంది. 
ఆడవాళ్ల శ్రమ కంటే మగవాళ్ల శ్రమ ఎక్కువ విలువైనదిగా పరిగణాస్తారు. మరో విధంగా 
చెప్పాలంటే ఆడతనం కంటే మగతనం చాలా గొప్పదని భావిస్తారు. కానీ చాకలి కులంలో 
బట్టలు ఉతికే విషయంలో ఈ పుంసత్వం, నపుంసకత్వం భావన వేరే రకంగా వుంటుంది. 


చాకలి రేవు మగతనపు స్థలం కాదు. అది కచ్చితంగా ఆడతనపు చోటే. కాకపోతే 
అక్కడి పనుల్లో మగవాళ్లు కూడా పాల్గొంటారు. ఆడవాళ్ల పనులుగా భావించబడే పనులను 
కూడా మగవాళ్లు చేస్తుంటారు. పితృస్వామిక బ్రాహ్మణీయ గృహాల్లో, ఎక్కడైనా కొంతమంది 
పురుషులు సిగ్గుపడకుండా బట్టలు ఉతికే పనిలో పాల్గొనవచ్చు. కానీ అట్లాంటి కేసుల్లో 
వాళ్ల భార్యల నుంచే వారికి వ్యతిరేకత ఎదురవుతుంది. మగతనం దెబ్బతింటుందని 
వాళ్లు తమ భర్తల్ని అడ్డుకుంటారు. చాకలి స్త్రీలలో ఇట్లాంటి మొహమాటం వుండదు. 
వాళ్లు తమ భర్తల చేత సంకోచించకుండా బట్టలు ఉతికిస్తారు. ఇతర కులాల్లో (ప్రత్యేకంగా 
బ్రాహ్మణీయ కులాల్లో) ఈ మగతనం, ఆడతనం అనేవి ఆడ, మగ శరీరాల 
నిర్మాణయంత్రాంగం పరిధిలో నిరంతరం పునరుత్పత్తి అయ్యే ప్రక్రియగా కాకుండా ఆడ 
పనుల నుంచి మగ పనులను వేరు చేసి సామాజిక నిర్మాణంలో భాగంగా చూస్తారు. 
ఈవిధమైన స్పృహను పితృస్వామిక వ్యవస్థలో వ్యాప్తి చేసినప్పటికీ అనేక కులాల్లో స్త్రీలు 
ఆ అభిప్రాయాలను దాని సారాంశాన్ని అంతర్గతీకరించుకున్నారు. మగవాడు బట్టలు 
ఉతికితే అతని మగతనం దెబ్బతింటుంది; ఇల్లు కడిగితే మగతనం ఇంకా తగ్గిపోతుంది. 
అతను తను తిన్న కంచాన్ని తనే కడుక్కుంటే అతని మగతనం ఇంకా ఇంకా క్షీణిస్తుంది. 
ఈ భావనల వల్లే భార్య కోరినా సరే పురుషుడు ఈ పనులు చేయడానికి నిరాకరిస్తాడు. 
ఇంకా మాట్లాడితే అట్లా అడిగినందుకు భార్యను కొడతాడు లేదా అరుస్తాడు. పితృస్వామిక 
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పౌర సమాజం ప్రభావం వల్ల చాలా కేసుల్లో స్త్రీలే తమ మగవాళ్ల చేత అట్లాంటి పనులు 
చేయించడానికి ససేమిరా ఒప్పుకోరు. ఒక వేళ అట్లా చేసినట్టు గమనిస్తే సాటి మహిళే 
ఆమె ఆడతనాన్ని అనుమానిస్తుంది. పురుషుడు రూపొందించిన ఈ సిద్ధాంతాల ప్రభావం 
వల్ల ఆమె తోటివాళ్లే ఆమెను ఆడిపోసుకుంటారు. ఆమె ఆడతనాన్ని శంకిస్తారు. ఒక 
మగాడు ఫెమినైజ్‌ అయినా, ఒక స్త్రీ మగవాడి పనులు చేస్తున్నా వాళ్లు సహించలేరు. 
ఊరంతా పుకార్లు లేవదీస్తారు. ఈ క్రమంలో ఆడవాళ్లు ఆ అపవాదుకు భయపడి అసలు 
అలాంటి పనులు గురించే ఆలోచించరు. 

ఇతర్ల గురించి ముఖ్యంగా ఆడవాళ్ల గురించి చెడుగా మాట్లాడుకునే/పుకార్లు పుట్టించే 
మగవాళ్ల అడ్డాలు మగతనానికి ప్రతిరూపంగా వుంటాయి. బ్రాహ్మణీయ కులాల్లో 
ఈ అడ్డాలు- సన్యాసుల సమావేశ స్థలాలు (శూద్రుల దృష్టిలో సన్నాసులు అంటే ఎందుకూ 
పనికిరానివాళ్లు), దేవాలయాలు, దుకాణాలు. అలాగే శూద్ర కులాల్లో -ఆడవాళ్లు వుండని 
కుల పంచాయితీలు, పొలాలు, చెట్లను నరికే ప్రదేశాలు మొదలైనవి. అవి సామాజిక 
న్యాయాన్ని నిర్ణయించే కేంద్రాలుగా కూడా మారతాయి. పురుషుల మాదిరిగానే స్త్రీలకు 
కూడా వారివైన అడ్డాలు కొన్ని వుంటాయి. ఉదాహరణకు ఊరుమ్మడి బావులు, కోతలు 
కోసే నాట్లు వేసే పొలాలు, పెళ్లి పందిళ్లు మొదలైనవి స్ర్తీల సామాజిక అడ్డాలుగా 
మారుతుంటాయి. ఈ కేంద్రాలు తమవైన సొంత చట్టాలనూ, సంప్రదాయాలనూ, 
ఒప్పందాలనూ తయారు చేస్తుంటాయి. అయితే ఈ పితృస్వామిక ప్రపంచంలో స్త్రీలు 
(అన్ని కులాలకు చెందినవాళ్లు) రూపొందించే తాత్విక రూపాలకు పెద్దగా చోటుండదు. 
అందువల్లనే ఉతకడం గురించి ఒక్క చాకలి పురుషుల్లో తప్ప మిగతా అన్ని కులాల 
పురుషుల్లోని అవగాహన వేరేగా వుంటుంది. ఈవిధంగా చాకలి వాడ ఒక విభిన్న చట్టం 
గురించిన, స్తీ పురుష సంబంధాల గురించిన చర్చను ముందుకు తెస్తోంది. 


సమాజంలోని అన్ని స్థాయిల్లో సామాజిక సంబంధాలను పునర్నిర్మించడంలో 
ఈ చర్చలు కీలక పాత్రను పోషిస్తాయి. కార్మిక వర్గ మహిళల చర్చలు ఏ జ్ఞాన వ్యవస్థకూ 
ఎలాంటి మేలూ చేయలేదని ఇప్పటి వరకూ అగ్రవర్ణ సమాజం భావిస్తూ వచ్చింది కానీ, 
ఈ మహిళలు తాము పనిచేసే చోట చేసిన చర్చల ఆధారంగానే ఉత్పత్తి సమాజం తమ 
వైన కుటుంబ చట్టాలనూ, సామాజిక కట్టుబాట్లనూ, నైతిక సూత్రాలనూ నిర్మించుకుందనేది - 
వాస్తవం. వాళ్లు పనిచేసే ప్రదేశాలు వాళ్ల సామాజిక చట్టాలు రూపొందే కేంద్రాలుగా 
కూడా పనిచేస్తున్నాయి. వివాహ చట్టాలూ, విడాకుల చట్టాలూ, నైతిక నియమాలు 
మొదలైనవన్నీ స్త్రీలు పనిచేసే ప్రదేశాల్లోని చర్చల ఆధారంగానే రూపొందాయి. చాకలి 
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స్త్రీలు రూపొందించిన చట్టాలు నెమ్మదిగా మిగతా సమాజ శాఖలన్నింటికీ విస్తరించాయి. 
ఈ కారణంగానే చాకలి వాడల్లోని స్త్రీ పురుష సంబంధాలు అనేక ప్రజాస్వామిక విలువలను 
సంతరించుకున్నాయి. అయితే పితృస్వామ్య వ్యవస్థకు ప్రతిరూపమైన హిందూ మతం 
ప్రతికూలమైన పితృస్వామిక అంశాలనే ఆదర్శప్రాయమైనవిగా పేర్కొంటుంది. అన్ని 
కులాల్లోని బడుగువర్గ స్త్రీవాద విలువలని అది అడ్డుకొంటుంది. 


బట్టలు ఉతకడం వంటి పనులను చేయడానికి ఏ పురుషుడైనా ముందుకొచ్చినా 
అతని ఇంట్లోని ఆడవాళ్లే అభ్యంతరం చెబుతారు. ఇది మగవాళ్లు చేసే పనేనా అంటూ 
ప్రశ్నిస్తారు. అంతర్గతంగా వ్యాపించిన ఈ భావజాలం, స్వీయ ప్రతికూలత ఒక సామాజిక 
వినాశనకారిగా పనిచేస్తుంది. ఇది కింది కులాల వారికి కూడా సోకింది. తమ ఆత్మన్యూనతా 
భావాన్ని అంతర్గతీకరించుకున్న తరువాత ఒక దశలో కిందికులాలవాళ్లు తమంతట 
తామే అగ్రకులాల ఇళ్లల్లో అడుగుపెట్టేందుకు వెనుకాడుతుంటారు. చాకలి స్త్రీలు మాత్రం 
అట్లాంటి భావజాలానికి గురికాలేదు. తమ పురుషులు బట్టలు ఉతికినంత మాత్రాన 
వారి మగతనం దెబ్బతింటుందని వాళ్లు ఎప్పుడూ భావించలేదు. లంబాడా, మాల మహిళలు 
కూడా పొలం దున్నితే, లేక ఎడ్ల బళ్లు నడిపితే ఆడవాళ్ల ఆడతనానికి ఎసరు వస్తుందని 
ఏమీ నమ్మలేదు. అన్ని పితృస్వామిక వ్యవస్థలూ (హిందూ, ముస్లిం, క్రైస్తవం, బౌద్ధం 
మొదలైనవి) స్త్రీత్వాన్ని స్తబ్ధతతో కూడిన, పురుషత్వం చురుకుదనంతో కూడిన అంశంగా 
పేర్కొన్నాయి. అదొక వ్యాధి లాంటి లక్షణం అన్నట్టుగా నిర్ధారించాయి. రాజకీయ కారణాల 
వల్ల, స్తబ్ధత మూలంగా స్త్రీల మీద అధిక శ్రమను వేసి, వారు అతి తక్కువ ఆహారం 
తీసుకునేట్టు చేశారు. స్త్రీలు అతి తక్కువ ఆహారాన్ని అదీ అడుగు బొడుగు ఆహారాన్ని 
మాత్రమే తినాలి. బ్రాహ్మణీయ వినియోగాన్ని పరిశీలించినా కూడా మగవాళ్ల తిండికీ, 
ఆడవాళ్ల తిండికీ మధ్య చాలా తేడా కనిపిస్తుంది. మగవాళ్లు బలంగా వుండేందుకు 
బాగా మెక్కుతుంటే, ఆడవాళ్లు సన్నగా, నాజూగ్గా వుండేందుకు అతి తక్కువ ఆహారం 
తీసుకుంటుంటారు. ఈవిధమైన జీవన విధానాన్ని సంస్థాగతం చేసేందుకు హిందూ 
దేవుళ్లను ఎంతో శక్తి సంపన్నుల్లాగానూ హిందూ దేవతలను సున్నితమైన బొమ్మలుగానూ 
చిత్రించారు. ఈ విధానాన్ని బుద్ధుడూ, కొంతవరకు ఏసు క్రీస్తూ వ్యతిరేకించారు. వాళ్లు 
స్వయంగా ఇతర దేవుళ్లలా శక్తిమంతులుగా కాకుండా సున్నితమైన స్త్రీత్వ శరీరం 
కలిగివున్నారు. చాకలత్వం (ప్రతి రంగంలోనూ స్త్రీత్వ పద్ధతినే అనుసరించింది. తమ 
వినియోగదార్ల ఇళ్ల నుంచి ఆహారాన్ని తీసుకురావడం, ఇంట్లోని ఆడమగా అంతా కలిసి 
సమిష్టిగా భోజనం చేయడం, కలిసి పనిచేయడం అనేది స్త్రీవాద కుటుంబంలోని ఒక 
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" ఇటు కుటుంబం మొత్తానికీ, అటు దేవుళ్లకీ వండి పెట్టేపని బ్రాహ్మణీయ స్త్రీల 
కష్టాన్ని రెట్టింపు చేసింది. హిందూ కుటుంబం స్త్రీల వ్యక్తిత్వాన్ని హరించే వ్యవస్థగా 
మారింది. దేవుళ్లు అనబడే అదృశ్య భర్తలకి వండి పెట్టడం అదనపు తలనొప్పి. ప్రార్ధనా 
కేంద్రాలుగా వుండే క్రైస్తవంలో, ఇస్లాంలో మహిళల మీద ఇట్లాంటి అదనపు భారాలు 
లేవు. ఎందుకంటే వాళ్ల దేవుళ్లు భోజన ప్రియులు కారు. రెండోదేంటంటే హిందూ 
మతంలో ఆహార సామాజిక వినియోగం అస్తవ్యస్తంగా వుంటుంది. దేవుళ్లకు తిండి పెట్టడం 
అనే ఆచారం వల్ల ఈ తాత్విక వ్యవస్థలో నిజంగా ఆకలితో మాడేవాళ్లకు పెద్దగా విలువ 
లేకుండా పోయింది. మనుషులకంటే దేవుళ్లకే ఎక్కువ తిండి కావాల్సి వస్తోంది. చాకలివాళ్లు 
ఇంట్లో వంటపని అవసరం లేకుండా ఆహారాన్ని సేకరించుకునే పద్ధతిని అనుసరించడం 
వల్ల వాళ్లు స్త్రీవాద విధానాన్ని అమలులోకి తెచ్చుకున్నట్టయింది. అయితే కుల వ్యవస్థ 
కారణంగా ఆహార సేకరణ విషయంలో వాళ్లు అనేక అవమానాలను ఎదుర్కొనవలసి 
వచ్చింది. అయినప్పటికీ వాటన్నింటినీ సహిస్తూ సామాజిక బాధ్యతతో బట్టలు ఉతికే 
పనిని కొనసాగిస్తున్నారు. ఇదే ఆహార సేకరణ విధానాన్ని బౌద్ధ భిక్షువులు అనుసరించి 
నప్పుడు వాళ్లకు మాత్రం సమాజంలో గౌరవం లభించింది. ఎందుకంటే వాళ్లు కొంత 
ఆధ్యాత్మిక అధికారంతో ఆహారాన్ని సేకరించేవారు. 

చాకలి పురుషులు దోభీ ఘాట్‌లలో తమ భార్యలతో కలిసి బట్టలు ఉతికినట్టు 
ఇళ్లల్లో వారితో కలిసి అంట్లు కూడా తోముతారా? తమ ఇంటిని ఎర్రమట్టితో/జాజుతో 
అలకడం వంటి పనులు చేస్తారా? ఈవిషయంలో కచ్చితమైన సమాచారం అందుబాటులో 
లేకపోయినప్పటికీ చాకిరేవులో బట్టలు ఉతకడానికి వెనకాడని పురుషులు ఇళ్లల్లో ఇట్లాంటి 
పనులు చేయడానికి వెనుకాడకపోవచ్చు అనిపిస్తుంది. వారికి ఈ పనులేమీ కష్టం కాదు. 
మానసిక భేషజాలేమీ వారికి వుండవు. అవసరం వచ్చినప్పుడు వాళ్లు నిస్సంకోచంగా, 
సులువుగా ఆ పనులు చేస్తారు. అంటే దీనర్ధం తాము చేసే పనులను బట్టి చాకలి 
పురుషులు పూర్తిగా స్త్రీవాదులైనట్టు కాదు. 

గృహస్థులనుంచి, తమ వినియోగదార్ల ఇళ్ల నుంచి చాకలి వాళ్లు ఆహారాన్ని సేకరించే 
పద్ధతి బ్రాహ్మణులు లేదా బౌద్ధ భిక్షువులు సేకరించే భిక్ష ఒకేలాంటి వైనప్పటికీ చాకలి 
వాళ్ల ఆహార సేకరణ చులకనగా చూడబడుతోంది. అందుకు రెండు కారణా 
లున్నాయి. 1) చాకలి వాళ్ల ఆహార సేకరణ పని స్త్రీల పనికిందకు రావడం. సాధారణంగా 
చాకలి స్త్రీలు ఆయా ఇళ్లకు వెళ్లి “చాకలిదాన్నవ్వా” అని అరుస్తారు. అంటే చాకలిదాన్ని 
వచ్చాను అన్నం పెట్టమ్మా అని అర్థం. చాకలి స్త్రీలు అన్నం పెట్టమని ఆయా ఇళ్లల్లోని 
గృహిణుల్నే అడుగుతారు కానీ మగవాళ్లని అడగరు. 2) వాళ్లు అన్నం అడిగేది తాము 
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చేసిన పనికి/సేవకు ప్రతిఫలంగా మాత్రమే తప్ప ఆధ్యాత్మిక ఎత్తుగడతో కాదు. ఇక 
బ్రాహ్మడు ఇతర్లనుంచి వండిన అన్నం సేకరించడు. కాని చాకలివాళ్లు బౌద్ధ భిక్కుల 
మాదిరిగా అన్ని కులాల నుంచీ వండిన అన్నమే తీసుకుంటారు. ఈవిధంగా వండిన 
ఆహారాన్ని వినియోగదార్లందరి వద్ద సేకరించే సానుకూల మానవీయ సంస్కృతిని కులతత్వ 
హిందూ సమాజం సానుభూతితో చూడడం లేదు. 


అగ్రవర్ణ స్త్రీలు చాకలి స్త్రీలకు యిచ్చే ఆహారం స్థితిని గమనిస్తే చాలు ఆ స్త్రీల 
బడుగువర్గ హోదా స్పష్టంగా బోధపడుతుంది. ఏదిఏమైనా ఈ ఆహార సేకరణ విధానం 
ద్వారా చాకలి స్త్రీలు ఇంటి చాకిరీకి విరుగుడుగా- వంట పనిని తప్పించుకోవడం లేదా 
తగ్గించుకోవడం, ఆహారాన్ని ఇంట్లో ఆడా మగా కలిసి సమానంగా వినియోగించుకోవడం 
అనే రెండు పరిష్కారాలను కనుగొన్నారు. బ్రాహ్మణీయ కులాల్లోని, ఇతర దళిత బహుజన 
కులాల్లోని స్త్రీలు తమ పురుషులకు చీరల్నీ జాకెట్లనీ ఉతకడం, తిన్న కంచాల్నీ ఇతర 
గిన్నెల్నీ కడగడం నేర్పించలేదు. అందుకే దోభీఘాట్‌లలో చాకలి స్త్రీలు నిస్సిగ్గుగా తమ 
పురుషుల చేత ఆడవాళ్ల చీరెలూ జాకెట్లూ ఉతికిస్తూ వారిని 'ఆడబోకిళ్లుగా' మారుస్తున్నారని 
ఆడిపోసుకుంటుంటారు. అయితే తమ భర్తలకు బట్టలు ఉతకడం నేర్పడం ద్వారా చాకలి 
స్త్రీలు స్రీవాద ఆచరణకు ఎంతో మేలు చేశారనే చెప్పాలి. బ్రాహ్మణీయ, దళితబహుజన 
పురుషులు చాకలి పురుషుల నుంచి మంచి పాలకులుగా ఉద్యోగులుగా రచయితలుగా 
కంటే మంచి బట్టలు ఉతికేవాళ్లుగా ఎలా వుండాలో నేర్చుకోవాలి. మానవ సంబంధాలను 
పునర్వవస్థీకరించేటప్పుడు స్త్రీలను ప్రత్యేకించి చాకలి స్ర్రీలవంటి బడుగువర్గ స్రీవాదులను 
పార్లమెంటు సభ్యులుగా, పాలకులుగా, రచయితలుగా అయ్యేట్టు చేయాలి. ఆడా మగా 
సంబంధాలను పునర్నిర్వచించడం, అదేవిధంగా చాకలి స్త్రీ పురుషుల నిత్య జీవితానుభవాల 
నుంచి పాఠాలను నేర్చుకోవడం చాలా అవసరం. మరీ ముఖ్యంగా మొత్తం సమాజాన్ని 
మార్చగల సిద్ధాంతాన్నీ, ఆచరణనీ అందించగల సమర్థులైన బడుగువర్గ స్త్రీలను గుర్తించాలి, 


అంతర్గత సూచనలు 

పని ప్రదేశాలను స్త్రీ పురుష తేడాలకు అతీతంగా మారిస్తే (డీజెండరైజేషన్‌) అది ఒక 
వైపు స్త్రీ పురుష ఆధ్యాత్మిక, భౌతిక సంబంధాలనూ మరోవైపు మొత్తం పౌర సమాజాన్నీ 
పునర్వవస్థీకరించేందుకు దోహదం చేస్తుందన్నదే ఈ చర్చ అంతరార్థం. పని ఆధారిత 
జెండర్‌ వివక్ష ప్రపంచమంతటా వున్నదే అయినప్పటికీ, హిందూ బ్రాహ్మణీయ ఆధిపత్యం 
ఆ సంబంధాన్ని తన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు పితృస్వామిక విధానాలతో భారత చైతన్యాన్ని 
మరింత కఠినంగా నియంత్రించింది. స్త్రీత్వ అందమంతా చీరా జాకెట్టు సంస్కృతిలోనే 
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వుందన్న భావనను హిందూ ఆధ్యాత్మికత బలంగా నాటింది. ఉతకడానికీ, వాడకానికీ 
సులువుగా వుంట-యనే ఉద్దేశంతో ద్రుస్తుల నియమావళిలో (డ్రెస్‌ కోడ్‌) ఎవరూ 
ఏ మార్పులనూ ప్రవేశపెట్టకుండా హిందూ సంస్కృతీవాదులు గట్టిగా అడ్డుకుంటారు. 
మతం ఎప్పుడూ ఆచారాల ద్వారానే మనుగడసాగిస్తుంది. ఆ ఆచారాలు స్తీ పురుషుల 
మధ్య ప్రత్యేక తరహా సంబంధాలను నెలకొల్పుతాయి. మతం ఆధ్యాత్మిక స్వాతంత్ర్యానికి 
ఎలాంటి అవకాశం ఇవ్వకుండా, నిరంతరం ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంతో చైతన్యాన్ని 
అదుపుచేస్తున్నంతకాలం స్త్రీలకు విముక్తి చెందే అవకాశమే వుండదు. 

హిందూ ఆధ్యాత్మిక ఆలోచన స్త్రీల శరీరాలని పురుషులకు లైంగిక తృప్తిని ప్రసాదించే 
సరుకుగా చూస్తుంది. చాకలివాళ్ల బడుగువర్గ స్త్రీవాదం వందలాది సంవత్సరాల వారి 
క్షేత్రీయ పనితో కూడిన ఉత్పత్తి నియమాలపై ఆధారపడి రూపొందింది. చాకలివాళ్లకు 
పైనున్న శూద్ర కులాలవాళ్లూ, కిందనున్న ఛండాల కులాలవాళ్లూ అణిచివేతతో కూడిన 
పితృస్వామిక సంస్కృతిని అనుసరించరని కాదు. తన ఉత్పత్తి నీతి కారణంగా శూద్రత్వం 
ఒక ప్రజాస్వామిక పితృస్వామిక విధానాన్ని రూపొందించుకుంది. కానీ బ్రాహ్మణీయ 
ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థ కొంతమంది బ్రాహ్మణ యువతులు ఆఫీసులకు వెళ్లి పనిచేయడం 
మొదలైన తరువాత కూడా తనకు క్షేత్రీయ పనితో అనుబంధంలేని కారణంగా ఇంటిపని 
విషయంలోనూ అట్లాగే పౌర సమాజం పనుల విషయంలోనూ అది జెండర్‌ భేదాన్ని 
నిర్మూలించలేకపోయింది. అంటే ఆఫీసులకు వెళ్లే అగ్రవర్ణ స్త్రీలు బ్రాహ్మణీయ పితృస్వామిక 
పాత హద్దులను అధిగమించలేదని కాదు. అనేక అంశాల్లో వాళ్లు సంకెళ్లను ఛేదించుకో 
గలిగారు. విభిన్న సంస్కృతికి ప్రతిరూపమైన ఇంగ్లీషు విద్యను అభ్యసించిన (బ్రాహ్మణ 
స్రీలు హిందూ వస్త్రధారణ నియమావళినుంచి, సాంప్రదాయిక ఆహార అలవాట్లనుంచి 
విముక్తి చెందుతున్నారు. విభిన్న సంసృతులను, ఆహారపు అలవాట్లను అలవర్చు 
కుంటున్నారు. మన పౌర సమాజంలో పోస్ట్‌ హింద్భూ మతానంతర జీవన ప్రక్రియలో 
కనిపిస్తున్న ఒక నూతన విధానమిది. 


ప్రకృతితో, నేలా అడవులూ కాలువలూ నదులూ చెరువులతో - అదేవిధంగా 
గ్రామ, పట్టణ స్థాయిల్లో పౌర సమాజంతో పరస్పర సంబంధాలు కలిగి వున్న జీవన 
విధానం కారణంగా చాకలి స్త్రీవాద పద్ధతి మరింత రాడికల్‌ లక్షణాలతో కూడి వుంటుంది. 
చాకలి మహిళల విషయంలో కంటే ఆఫీసులకు వెళ్లే మహిళల విషయంలో భర్తలు 
(లేదా కుటుంబంలోని ఇతర మగవాళ్లు) తమ ఆడవాళ్ల సామాజిక సంబంధాల పట్ల 
(భౌతిక సంబంధాల విషయంలో కూడా) ఎక్కువ అనుమానాస్పదంగా వుంటారు. దీనికి 
కారణం చాకలి పురుషుడు తన భార్య శరీరాన్ని కేవలం తనకు లైంగిక సంతృప్తినిచ్చే 
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సరుకుగా, దానిని మరుగున వుంచాలి లేదా పని ప్రదేశాల్లో రక్షణ కల్పించాలి అనే 
దృష్టితో చూడకపోవడమే. చాకలి పురుషుడు తన భార్యను బట్టలు ఉతకకుండా 
నిరోధించలేడు. భార్యా భర్తల మధ్య విశ్వసనీయతను నెలకొల్పేందుకు అది కొలమానం 
కూడా కాబోదు. హెచ్చు తగ్గుల కుల దొంతర్లలో పైకి వెళ్లినా కొద్దీ స్త్రీ శరీరాన్ని మగవాడికి 
లైంగిక సంతృప్తినిచ్చే సరుకుగా చూసే భావన మరింత ఎక్కువగా కనిపిస్తుంది. హిందూ 
మత వ్యవస్థ స్త్రీ శరీరాన్ని ఒక సరుకుగా పరిగణిస్తుంది. ఇతర మగవాళ్ల మనసుల్లో 
అట్లా లేకపోయినా కనీసం ఆ స్త్రీ భర్త మనసులో మాత్రం కచ్చితంగా అదే భావన 
వుంటుంది. హిందూ పురుషుల సంస్కృతిలో ఇదొక అంతర్భాగం. అందువల్ల చాకలి 
స్రీల వంటి బడుగువర్గ స్రీవాదుల నుంచి పాఠాలు నేర్చుకోవడం ద్వారా లేదా ఇంగ్లీషు 
చదువుల ద్వారా పాశ్చాత్యీకరణకు గురవడం ద్వారా, ఆఫీసు జీవన విధానం ద్వారా 
హిందూత్వ పరిధినుంచి బయటపడటం అనేది భారత స్త్రీ స్వేచ్చకు తప్పనిసరి అవసరం. 

“సమాన పని - సమాన జీవితం” అనే తాత్విక దృక్పథంతో కూడిన చాకలి స్త్రీవాద 
విధానం వారికి విద్య లేకపోవడం, ఆధునీకరణ చెందకపోవడం, మిగతా ప్రపంచంతో 
విస్తృత పరిచయం లేకపోవడం కారణంగా అంతగా వెలుగులోకి రాకుండాపోతోంది. 
భారత స్త్రీల విముక్తికి ఇటు దేశీయ విమోచనా పద్ధతులూ, నైపుణ్యాలూ అటు అంతర్‌ 
సంస్కృతుల, భాషల సంపర్మాలూ చాలా అవసరం. అదే భారత దేశాన్ని హిందూ 
మతానంతర ఆధునికత వైపు నడిపిస్తుంది. 
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అధ్యాయం 5 
సామాజిక వైద్యులు 


తెలుగు నాట మంగలివాళ్లూ, చాకలివాళ్లూ పక్కపక్కనే నివసిస్తుంటారు. బహుశా అన్ని 
రాష్ట్రాల్లోనూ ఇదే పద్ధతి వుంటుందేమో. సంఖ్య పరంగా మంగలివాళ్ల జనాభా తక్కువే 
అయినప్పటికీ తెలుగు పౌర సమాజంలో వీళ్లది ప్రబలమైన సామాజిక శక్తి. మాల మాదిగల 
మాదిరిగా వీళ్లది అంటరాని కులం కాదు. తమ వృత్తిలో భాగంగా వీళ్లు తలలు గొరగడం, 
గెడ్డాలు గీయడం చేస్తుంటారు. బ్రాహ్మణీయ వర్గాలు వెలివేసిన వాళ్లని తప్ప వీళ్లు అందరినీ 
ముట్టుకుంటారు. మాల మాదిగలనీ, చాకలివాళ్లనీ చూసినట్టే బ్రాహ్మణిజం వీళ్లని కూడా 
మైల సమాజంగానే పరిగణిస్తుంది. మనుషుల్ని ఎలా విడదీయాలో, పొరలుపొరలుగా 
ఎలా వేరు చేయాలో బ్రాహ్మణిజానికి బాగా తెలుసు. 


సామాజిక వైద్యులు 

మంగలివాళ్లు వాస్తవానికి సామాజిక వైద్యులు. మానవ శరీర నిర్మాణ శాస్త్రం గురించీ, 
మనుషుల దేహాలని శుభ్రంగా, ఆరోగ్యంగా వుంచడం గురించీ వీరికి మంచి అవగాహన 
వుంది. మంగలివాళ్లకున్న పరిజ్ఞానాన్ని బట్టి చూస్తే మానవ సమాజం అనాగరికత నుంచి 
నాగరికత వైపు పరివర్తన చెందుతున్న కాలం నుంచే వీళ్లు తమను తాము సామాజిక 
వైద్యులుగా పరిగణించుకున్నారు. శరీరాల్ని శుభ్రంగా వుంచుకోవడం, వెంట్రుకలను 
తీసేసుకోవడం ప్రాముఖ్యత అందరికీ తెలియనప్పుడే వీరికి మానవ శరీరం గురించిన 
పరిపూర్ణ అవగాహన వుంది. సామాజికంగా ఎవరి ఆరోగ్యాన్నైతే సంరక్షిస్తూ వచ్చారో ఆ 
వర్గాలవారే తమని అగౌరవంగా చూస్తున్నారనీ, తమ ఆరోగ్యశాస్త్ర పరిజ్ఞానానికి విలువ 
ఇవ్వడంలేదనీ మంగలి కులంలోని పెద్దలు వాపోతుంటారు. క్షవరం, అవాంఛిత రోమాల 
తొలగింపు ప్రాధాన్యత గురించి నేను ఒక గ్రామంలోని ఓ వృద్ధ మంగలితో చర్చించినప్పుడు 
ఇలా అన్నాడు: “వెంట్రుకలు తీసేసుకోవడంవల్ల మన శరీరాలు శుభ్రంగా, ఆరోగ్యంగా 
వుంటాయన్నది వాస్తవం. అయితే ఈ విషయాన్ని మాకు బ్రాహ్మణులు బోధించారనడంలో 
మాత్రం అర్థంలేదు.” అసలు బ్రాహ్మణులకు ఈ పనిపై కనీస గౌరవం కూడా వుండదు. 


ఇతర కులాల వాళ్లు కూడా ఈ పనిని ఈసడించుకుంటారు. అయినా మా వృత్తిని మేం 
గౌరవంగా భావిస్తాం. మా వృత్తిని మేం అభిమానించకపోతే దీనిని ఇంత అభివృద్ధిపరచగలిగే 
వాళ్లమే కాదు. మేం లేకపోతే ఎంత డబ్బున్నవాళ్లైనా సరే అనేక రోగాల బారిన 
పడివుందేవారు అంటారు మంగలివాళ్లు. ముఖ్యంగా శుభ్రంగా వుండని, వెంట్రుకలు 
తీసేయని చంకలూ తదితర శరీర భాగాలు రోగాలకు నిలయాలవుతాయి. శరీరాన్ని 
రోగాల పాలుకాకుండా తీసుకునే జాగ్రత్తల్లో వెంట్రుకలను తొలగించుకోవడం 
మొట్టమొదటిది. 


మంగలివాళ్లు వెంట్రుకలు గొరగడం, గెడ్డం గీయడం, గోర్లు తీయడం, వాటినీ 
నున్నగా వుంచడం వంటి పనులను కొన్ని వందల సంవత్సరాల నుంచి చేస్తున్నారు. 
మనుషుల్ని జంతువుల నుంచి వేరు చేస్తున్నది ఇదే. జంతువులు తమ శరీరాల వెంట్రుకలను 
తొలగించుకోలేవు కదా. మంగలి వాళ్ల పనిని ఎంత కనిష్ట దృష్టితో చూసినా వాళ్ల ప్రావీణ్యం, 
తాత్వికతలు ప్రాథమిక ఆరోగ్యం, సంక్షేమం రీత్యా సామాజిక ప్రగతికి ఎంతగానో దోహదం 
చేశాయని స్పష్టమవుతుంది. వాస్తవానికి మంగలి అంటే మంగళప్రదం అనీ, సానుకూలం 
అనీ అర్థం. అయినప్పటికీ మంగలిత్వం శరీరాన్నీ, ఆత్మను మైలపరిచేదిగా బ్రాహ్మణత్వం 
ఎందుకు పరిగణిస్తోంది? 


చరిత్రలో మంగలివాళ్లని హీనంగా చూడటం కనిపిస్తుంది. అందుకే వాళ్లు ఎంతో 
కొంత సామాజిక స్థాయిని పొందేందుకు తమను తాము నియో బ్రాహ్మణులుగా (నాయీ 
బ్రాహ్మణులుగా) పిలుచుకున్నారు. అయితే దానివల్ల సమాజంలో వారి స్థాయి ఇప్పటికీ 
పెద్దగా మారలేదు. ఇప్పటికీ ఈ కులస్థులకు పెద్దగా ఆస్తిపాస్తులు లేవు. తెలుగుదేశంలో, 
ఆమాటకొస్తే మొత్తం భారతదేశంలో మంగలి కులస్థులు ఆర్థిక దారిద్ర్యంలోనే వున్నారు. 
వాళ్లు ఒక్క అంటరానితనాన్ని తప్ప ఇతరత్రా షెడ్యూల్డ్‌ కులాల వాళ్లు ఎదుర్శొనే 
సమస్యలన్నింటినీ ఎదుర్కొంటున్నారు. తమ పైకులాల వారితో వీరు కలిసి కూచోలేరు. 
వీళ్లు వండిన ఆహారాన్ని పైకులాలవారు తీసుకోరు. కానీ వాళ్లు వండిన ఆహారాన్ని 
మాత్రం వీరు అడుక్కుని తెచ్చుకోవాలి. దళితులను చూసినట్టే వీళ్లనీ వేరుగా చూస్తారు. 


మంగలి కులస్థుల సృజనాత్మకతనూ, వాళ్లు వాడే పనిముట్లనూ, మానవ నాగరికతా 
సంస్కృతులను ముందుకు తీసుకెళ్లేందుకు దోహదం చేసే వారి తాత్వికతనూ, బ్రాహ్మణత్వం 
వారిని దూరంగా వుంచిన తీరునూ ఒక క్రమపద్ధతిలో పరిశోధిస్తే మన జాతీయ విధానాన్ని 
మౌలికంగా మార్చుకోవాల్సిన అవసరం వుందని స్పష్టమతుంది. పోస్ట్‌ హిందూ జాతీయవాద 
విధానాన్ని రూపొందించు కునేందుకు విభిన్నమైన పద్ధతీ, విభిన్నమైన ప్రామాణిక 
పరికరాలూ కావాలి. జాతీయవాద, మార్చిస్టు, బడుగువర్గ చరిత్ర రచనలు భారత 
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చరిత్రలోని పోరాటాలపై దృష్టిని సారించాయి. కానీ, అవన్నీ ఆధిపత్య సామాజిక శక్తులు 
రాసిన గ్రంథాలు. అందుకే మానవ చరిత్ర ప్రగతికి దళిత బహుజన కులాలు చేసిన 
సేవలనూ, అందించిన పరికరాలనూ ఆ రచనల్లో ఎక్కడా ప్రస్తావించలేదు. ఇటీవలి 
కాలం వరకూ ఉత్పత్తి ప్రజలు చేసిన సామాజిక, ఆర్థిక సేవలు భారతీయ చరిత్ర రచనల్లో, 
రాజకీయ సామాజిక రచనల్లో వస్తువు కాలేకపోయాయి. మంగలి కులం గురించి జరిపిన 
ఈ అధ్యయనం వల్ల భారత చరిత్రనూ, సామాజిక, రాజకీయ, ఆర్థిక రంగాలనూ 
అధ్యయనం చేసే పద్ధతిలో సమూలమైన మార్పు రావాల్సిన ఆవశ్యకత వుందని తేలింది. 
ఆ మార్పుకోసం మనం ఒక విభిన్న మైన మార్గాన్ని అనుసరించాలి. 


మంగలివాళ్ల ఆవిష్కరణలు 

భారత దేశం నాగరికతను సంతరించుకుంటున్న దశలో వెంట్రుకల పెరుగుదల మానవ 
శక్తిని వృధా చేస్తుందన్న విషయాన్ని ఒక వర్గం కనుగొన్నది. ఆరోగ్యానికి వెంట్రుకలు 
పెద్ద అవరోధం. పెరిగే వెంట్రుకలకూ తరిగే మానవ శక్తికీ మధ్యనున్న సంబంధాన్ని 
కనుగొన్నది మంగలి కులమే. అయితే స్తీ పురుషుల శరీరాలని ఎందుకు వేరుగా 
చూశారన్నది స్పష్టంకావడం లేదు. పౌర సమాజంలో ఆధిపత్యం చెలాయిస్తున్న పితృస్వామిక 
భావజాలం జెండర్‌ విషయంలో మంగలి వాళ్ల మీద కూడా ప్రభావాన్ని చూపించి 
వుంటుంది. అన్ని మతాలు రూపొందించిన సంస్కృతులు స్తీ పురుషుల తల వెంట్రుకల 
తీరుపై విభిన్న విధానాన్ని అనుసరించినట్టే హిందూ మతం కూడా స్రీలు తమ తల 
వెంట్రుకలను కత్తిరించుకోకూడదంటూ నిషేధం విధించింది. తత్ఫలితంగా క్షవరం ద్వారా 
ఆరోగ్యాన్ని మెరుగుపరచుకునే పద్ధతి పురుషులకే పరిమితమైపోయింది. భారత స్త్రీలు 
తల వెంట్రుకలను పొడుగ్గా పెంచుకోవడంలోనే అందం చందం వుంటుందనే భావనను 
ఆధిపత్య సామాజిక వ్యవస్థ సృష్టించింది. అందానికి సంకేతం పొడవాటి వెంట్రుకలే అనే 
భావనను స్త్రీల ప్రయోజనం కోసం కాకుండా పురుషుల ప్రయోజనం రీత్యానే 
ఏర్పరచివుంటారు. రామాయణ, మహా భారతాల వంటి పురాణాలు, ప్రబంధ కావ్యాలూ 
అన్నీ స్తీని “లతాంగి'గా అభివర్ణించాయి. ఆ వర్ణనల ప్రకారం స్త్రీలంతా సన్నగా నాజూగ్గా, 
నల్లని పొడవాటి కురులతో వుండాలి. కురులు ఎంత పొడుగ్గా వుంటే ఆమె అంత 
అందగత్తె అన్నమాట. కానీ వాస్తవానికి కురులు ఎంత పొడుగ్గా వుంటే ఆమె అంత 
బలహీనురాలిగా తయారవుతుంది. పొడవైన వెంట్రుకలు మానసిక బలహీనతకు కూడా 
దారితీస్తాయని మంగలి వాళ్లు చెబుతారు. 
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హిందూ కుటిలత్వం దుస్తుల విషయంలో అన్ని కులాల పురుషులకూ సాంప్రదాయిక 
ధోవతీ, అంగీలకు బదులు యురోపియన్‌ స్టైల్‌లో ప్యాంట్లూ షర్టులూ వేసుకునేందుకు 
అనుమతినిచ్చింది. కానీ హిందూ స్త్రీలు మాత్రం చీరెలూ, జాకెట్లే ధరించాలని నిర్దేశించింది. 
కొందరు హిందూ పురుషులైతే ఫక్తు యూరోపియన్లలా సూటూ బూటూ వేసుకుంటున్నారు. 
అదే ఏ హిందూ స్ర్తీ అయినా యురోపియన్‌ నమూనాలో వెంట్రుకలను కత్తిరించుకుంటే 
మాత్రం అది హైందవ సంప్రదాయానికి విరుద్ధమని గోలపెడతారు. ఈనాటి ఆధునిక 
ప్రపంచంలో ఒక్క చైనా దేశంలో మాత్రమే వెంట్రుకలను కత్తిరించుకోవడంలోనూ, దుస్తుల 
విషయంలోనూ స్త్రీ పురుషులకు ఒకే విధమైన సంస్కృతిని అభివృద్ధిపరిచారు. అక్కడ 
స్రీలు పురుషుల మాదిరిగా వెంట్రుకలు కత్తిరించుకోవచ్చు, ప్యాంట్లూ షర్టులూ ధరించవచ్చు. 
కాగా, మార్కెట్‌లోకి జీన్స్‌ ప్రవేశించిన తరువాత అమెరికన్లూ, యూరోపియన్లూ కూడా 
ఇదే సంస్కృతివైపు మొగ్గు చూపారు. మగవాళ్లలా తల వెంట్రుకలు కత్తిరించుకోవడంలో, 
దుస్తుల విషయంలో అగ్రగాములు మాత్రం చైనా మహిళలే. అయితే ఆ స్థాయిని 
సాధించేందుకు వాళ్లు అక్కడి పితృస్వామిక వ్యవస్థతో ఎంతోకాలం అడుగడుగునా 
పోరాటాలు చేయాల్సి వచ్చింది. 


బౌధ్ధ క్షవరం 

క్షవరం చరిత్రను జాగ్రత్తగా పరిశీలిస్తే బ్రాహ్మణత్వం దానిని పూర్తిగా వ్యతిరేకించినట్టు 
స్పష్టమవుతుంది. మానవుడి ఆరోగ్య సంరక్షణ భారం బ్రహ్మ చూసుకుంటాడు కాబట్టి 
సన్యాసిత్వాన్ని ఆచరిస్తూ బ్రాహ్మణత్వం క్షవరాన్ని నిరాకరించింది. ఈ కారణంగానే అది 
మంగలిత్వాన్ని అపవిత్రమైందిగా, దైవవ్యతిరేకమైందిగా పరిగణించింది. సన్యాసి 
(బ్రాహ్మణులను మంగలివాళ్లు ముట్టుకోడానికి వీల్లేదంది. మంగలిత్వాన్ని సామాజిక 
కాలుష్యంగా పేర్కొంది. హిందూ పురాతన గ్రంథాలు బుషులనూ, సన్యాసులనూ, 
సాధుపుంగవులనూ పరమ పవిత్రులుగా, అపార జ్ఞాన సంపన్నులుగా చిత్రించాయి. 
వాళ్లంతా తమ శరీరంలోని ఏ భాగంలోని వెంట్రుకలనైనా సరే అస్సలు తొలగించుకోరు. 
ఆ వెంట్రుకలు ఎంత పొడవుంటే వాళ్ల సన్యాసిత్వం అంత గొప్పదట. వాళ్ల వెంట్రుకలు 
ఎంత మురికిదేలి ఎంతగా జడలుకడితే అంత ఎక్కువ పవిత్రమైనవట. నేటి సమకాలీన 
సమాజంలో కూడా హిందూత్వ శక్తులకు సైనికుల్లా పనిచేస్తున్న ఈ సాధువులూ సన్యాసులూ 
పూర్వంలోలాగే క్షవరానికి దూరంగా వుంటున్నారు. మంగలిత్వాన్ని ఖండించే ఈ హిందూత్వ 
ఆధ్యాత్మికతకు పూర్తిగా వ్యతిరేక సిద్ధాంతం భారతదేశ చరిత్రలో తొలిసారిగా జైన మతంలో 
కనిపిస్తుంది. 
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క్రీస్తు పూర్వం ఏడవ శతాబ్దిలో జైన ఆలోచనా విధానం సన్యాసి బ్రాహ్మణత్వం 
మీద తిరుగుబాటు చేసింది. జైనత్వం తల మీది, మొహం మీదివే కాకుండా శరీరంలోని 
ఇతర భాగాల వెంట్రుకలన్నింటినీ కూడా పూర్తిగా తొలగించే పద్ధతిని ఆచరణలోకి తెచ్చింది. 
తొలినాళ్ల జైనులు ఈవిషయంలో స్త్రీ పురుషుల మధ్య ఎట్లాంటి తేడానూ చూపలేదు. 
నిజానికి ఈనాడు కూడా ఆడా మగా జైన సన్యాసులు శరీరం మీద వెంట్రుకలు లేకుండా 
నున్నగా క్షవరం చేసుకుని కనిపిస్తారు. 

ఆ తరువాత కాలంలో బ్రాహ్మణీయ సన్యాసుల ఆలోచనా విధానానికి బౌద్ధ సంఘాల 
నుంచి గట్టి ఎదురుదెబ్బ తగిలింది. సంఘ భిక్కులు 'సమనా బ్రాహ్మణత్వాన్ని! వ్యతిరేకించి, 
తలా, మొహం, శరీరంలోని ఇతర భాగాల్లో ఎక్కడా వెంట్రుకలు లేకుండా క్షవరం చేసుకునే 
విధానాన్ని అనుసరించారు. బౌద్ధ సంఘాల మహిళా సభ్యులు (భిక్కునిలు) కూడా తమ 
ఇష్టాను సారం తల మీది వెంట్రుకలు తొలగించుకునేవారు. స్రీలు తమ ఆరోగ్యం పట్ల 
పరిపూర్ణ అవగాహన కలిగి వుండేలా బౌద్ధం ప్రోత్సహించేదని బౌద్ధ గ్రంథాల వల్ల 
స్పష్టమవుతోంది. నాటి సంఘ క్రమశిక్షణ బాధ్యతలను నిర్వహించిన ఉపాలి మంగలి 
కులం నుంచి వచ్చినవాడు. సంఘ వ్యవస్థ మీద పరిశుభ్రత విషయంలో అతని ప్రభావం 
గాఢంగా వుండేది. బౌద్ధుల, జైనుల దృష్టిలో మంగలిత్వం అనేది మనిషి శరీరాన్ని శుభ్రంగా, 
ఆరోగ్యంగా వుంచే ఒక సామాజిక యంత్రాంగం. జైనులు తమ ఆధ్యాత్మిక కేంద్రాలకు 
సమీపంగా మంగలి వ్యక్తి వుండటాన్ని అనుమతించడమే కాదు అందుకు వారిని ఎంతగానో 
ప్రోత్సహించేవారు కూడా. బుద్ధుడి కుటుంబ మంగలి అయిన ఉపాలి బౌద్ధ సంఘంలో 
అత్యున్నత నాయకత్వ స్థానానికి ఎదగడాన్ని బట్టి బౌద్ధ మతం మంగలిత్వాన్ని మానవ 
ప్రగతికి అత్యంత అవసరమైన వాటిలో ఒకటిగా పరిగణించిందని అర్థమవుతుంది. ఇక్కడ 
ఆధ్యాత్మికత మానవులందరికీ చెందిన సమిష్టి అంశం. హిందూ బ్రాహ్మణులలోలాగా 
ఏ పిడికెడుమందికో చెందిన వ్యవహారం కాదు. 

ఈ ఆరోగ్యకరమైన ఆధ్యాత్మిక విధానానికి పూర్తి భిన్నంగా హిందూ సన్యాసులు 
తల మీది, మొహం మీది వెంట్రుకలనే కాదు శరీరంలోని ఇతర భాగాల అవాంఛిత 
రోమాలను కూడా పెంచేసుకుంటారు. 2001 సంవత్సరం నాటి కుంభమేళాలో అనేకమంది 
బ్రాహ్మణ సాధువులూ, సన్యాసులూ నేలను తాకే అవాంఛిత తల వెంట్రుకలతో దిగంబరంగా 
తిరగడం కనిపించింది. వారిలో కొంతమంది సన్యాసుల వెంట్రుకలు మూడు మీటర్ల 
పొడవున్నాయి. మంగలిత్వం ఈ అనాగరికమైన హిందూయిజాన్ని గట్టిగా వ్యతిరేకిస్తుంది. 
సన్యాసుల, సాధువుల, బుషుల తలలు మురికిదేలి, జడలుగట్టి వుంటాయి. వెంట్రుకలు 
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కాస్త పెరగ్గానే క్షవరం చేసుకునే ఉత్పత్తి వర్ణాల ప్రజలు అలాంటి సన్యాసులను 
ఏవగించుకుంటారు. శుభ్రపరచుకోని వెంట్రుకలవల్ల వారి శరీరాలు గబ్బు కొడుతుంటాయి. 
భారత దేశం ఈ అనాగరిక సన్యాసిత్వం నుంచి తప్పనిసరిగా బయటపడాల్సివుంది. 


క్షవరం - దళితబహుజిన దక్పథం 

దళితబహుజన ఆధ్యాత్మిక ప్రక్రియలు సమకాలీన సమాజంలో కూడా జైన, బౌద్ధ పద్ధతులకు 
సన్నిహితంగా వుండటం మనం గమనించవచ్చు. అంతేకాదు, మంగలిత్వానికి మరింత 
స్నేహపూర్వకంగా కూడా ఆ ప్రక్రియలుంటాయి. బోనాల పండుగప్పుడు పోచమ్మ, మైసమ్మ, 
మారమ్మ, గంగమ్మ, యెల్లమ్మ వంటి దేవతలకూ, పోతరాజు, బీరప్ప వంటి దేవుళ్లకూ 
మొక్కులు చెల్లిస్తుంటారు. ఆ సందర్భంగా కుటుంబంలోని ప్రతి పురుషుడూ తల మీది, 
మొహం మీది వెంట్రుకలు నున్నగా గీకేయించుకుంటారు. అయితే పొడుగైన వెంట్రుకలే 
ఆడదానికి అందం అనే పితృస్వామిక భావజాల ప్రభావం ఈ వర్గంలోని ఆడవాళ్ల మీద 
కూడా కనిపిస్తుంది. 


దళితబహుజన ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతిలో మంగలివాళ్లు దేవుడితో ఆధ్యాత్మికంగా 
తాదాత్మ్యం చెందుతారు. బ్రాహ్మణ పండుగల్లో కంటే దళితబహుజన పండుగల్లో 
పరిశుభ్రతకు ప్రాధాన్యత ఎక్కువ. వారిలా తల మీద నీళ్లు చిలకరించుకోవడం కాదు, 
నున్నగా గుండు గీకించుకోవడం వీరి ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతిలో భాగంగా వుంటుంది. తల 
వెంట్రుకలు తీసేయించుకోవడం అత్యంత పరిశుద్ధ కార్యంగా భావించబడుతుంది. మంగలి 
కూడా మేకనూ, గొర్రెనూ బలియిచ్చే ఆచారంలో పాలు పంచుకుంటాడు. మాంసంలో, 
కల్లులో అతనికీ భాగం లభిస్తుంది. ఈవిధంగా తెలుగు గ్రామంలో మంగలి ఒక సజీవ 
వ్యక్తి. కానీ హిందూ మత సంప్రదాయాల్లో మాత్రం అతను అంటరానివాడిగానే 
పరిగణించబడతాడు. దురదృష్టవశాత్తూ తరతరాలుగా బ్రాహ్మలు ఏది నమ్మితే, ఏం ఆచరిస్తే 
అదే ఒక సాంప్రదాయంగా మారుతూ వస్తోంది. ఇప్పటికీ అదే ధోరణి కొనసాగుతోంది. 


హిందూ శంకరాచార్యుడూ - క్షవరం 

క్రీస్తు శకం ఏడవ శతాబ్దిలో కేరళలో శంకరాచార్యుడు పుట్టుకొచ్చిన తరువాత మంగలిత్వం 
గురించిన, శరీర ఆరోగ్యం గురించిన (బ్రాహ్మణ, విశ్వాసాల్లో మార్పు వచ్చింది. 
శంకరాచార్యుడు సంస్కరించిన మధ్యయుగాల బ్రాహ్మణత్వం బ్రాహ్మణ పూజారులు కూడా 
తలలు గొరిగించుకోవడం మొదలుపెట్టేట్టు చేసింది. బహుశ మొట్ట మొదటగా తలను 
గుండు గీయించుకున్న ఆధ్యాత్మిక బ్రాహ్మణుడు శంకరాచార్యుడే కావచ్చు. అయితే 
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మధ్యయుగాల కాలంలో శంకరాచార్యుడి అద్వైత సిద్ధాంతం విస్తృతంగా ప్రచారంలోకి 
వచ్చిన తరువాత కూడా మంగలిత్వం సామాజిక కాలుష్యకారకం అనే అవగాహనలో 
మాత్రం మార్చురాలేదు. ఈ ఆధునిక కాలంలో కూడా ఇంకా మంగలిత్వాన్ని అగౌరవంగా 
చూసే బ్రాహ్మణ దృక్పథం అట్లాగే కొనసాగుతోంది. అదే సమయంలో ఆధునిక హిందూ 
దేవతా మూర్తుల చిత్రాలన్నీ గడ్డాలూ మీసాలూ లేకుండా నున్నగా కనిపించడం 
గమనించవచ్చు. దీనిని బట్టి దేవుళ్లకు మంగలివాళ్లతో సన్నిహిత సంబంధం వుందనే 
భావించాలి. మరి అదే దేవుళ్లు మంగలిత్వం కాలుష్యకారకం/ మైల అని ఎలా తీర్మానిస్తారు? 
బ్రహ్మ మొదలుకుని కృష్ణుడి వరకూ హిందూ దేవుళ్లంతా గడ్డాలూ మీసాలూ నున్నగా 
గీయించుకుని కనిపించడం, వాళ్లను పూజించే సన్యాసులేమో వెంట్రుకలను పెంచేసుకుని 
మంగలివాళ్లను దగ్గరకు రానివ్వకపోవడాన్ని బట్టి హిందూ ఆలోచన ఎంత వైరుధ్యాల 
పుట్టో తెలిసిపోతుంది. దేవుడికీ బ్రాహ్మణీయ శక్తులకూ మధ్య అనుసంధాన కర్తగా వుండే 
పూజారి మాత్రం నున్నగా గుండు గీయించుకుని/క్షవరం చేయించుకుని విధిగా కాస్త 
పిలక వుంచుకుని కనిపించడం మరో విచిత్రం. హిందూ పౌర సమాజంతో మంగలి 
కులస్తులకు ఎంతగా అనుబంధం వున్నప్పటికీ చట్టపరంగానూ, పౌర సామాజిక మాధ్యమాల 
రీత్యానూ వారికి అతితక్కువ సామాజిక స్థాయి లభిస్తోంది. 


సంసారి - సన్యాసి 

మంగలివాళ్ల పరిజ్ఞానాన్నీ, క్షవరం చేయడంలోనూ, గెడ్డం గీయడంలోనూ వారికున్న 
నైపుణ్యాన్నీ బ్రాహ్మణీయ వర్గాలు తమ సామాజిక ప్రయోజనం కోసం వాడుకుంటూనే 
వారి ఉనికిని ఈసడించుకుంటాయి. దీనికి ప్రతిగా అటు దళితవాడల్లో సన్యాసులను 
గౌరవంగా చూడరు. సన్యాసులంటే పరమ సోమరిపోతులు, పరాన్న భుక్కులు, శూద్ర, 
ఛండాల ఉత్పత్తి సమాజం సృష్టించే సంపదను తేరగా అనుభవించేవారు అని భావిస్తారు. 
పనీపాటా లేకుండా, ఊరికే తింటూ తిరగేవాళ్లని సన్యాసులులతో పోలుస్తారు. సంసారి 
అనే పదానికి దళితబహుజనుల్లో ఎంతో గౌరవం, ప్రాముఖ్యత వుంటుంది. ఉత్పత్తి, 
పునరుత్పత్తిదార్లతో కూడిన సామాజిక వ్యవస్థలో సంసారి అనేవాడు సమిష్టి జీవనం 
సాగిస్తుంటాడు. సమాజానికి దూరంగా వుండేవారి జీవన విధానాన్ని దళితబహుజన 
సంసారులు హర్షించరు. వారి దృష్టిలో మోక్షమనేది సమిష్టి సామాజిక జీవనంలోనే 
లభిస్తుంది. దళితబహుజన మాటలను బట్టి సమస్త జ్ఞానాలకు మూలం సంసారమే తప్ప 
సన్యాసిత్వం కాదు. సంసారం చేయకుండా, ఉత్పత్తీ పునరుత్పత్తి బాధ్యతలను గాలికొదిలి 
పారిపోవడమే సన్యాసం అని వారు భావిస్తారు. సంసార జీవనం అంటే స్తీ పురుషుల 
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సామాజిక కలయిక. ప్రకృతి గురించిన, మానవుల గురించిన జ్ఞానాన్ని అది 
పెంపొందిస్తుంది. సన్యాసిత్వం సాటి మనుషులతో, ప్రకృతితో సంబంధాలని వ్యతిరేకిస్తుంది. 
సంసారత్వం జీవనం కొనసాగేందుకు దోహదం చేస్తే - సన్యాసిత్వం జీవన వినాశనాన్ని 
కోరుకుంటుంది. మానవ జీవితం, వివిధ వస్తువుల సరుకుల ఉత్పత్తీ, మానవ సంస్కృతీ 
మొదలైనవన్నీ సంసార జీవనం వల్ల కొనసాగుతున్నాయి తప్ప సన్నాసి జీవనం వల్ల 
కాదు. 

బ్రాహ్మణీయ శక్తులు సన్యాసిత్వాన్ని ఎంతో గౌరవప్రదమైనదిగా అభివర్ణిస్తాయి. 
సన్నాసులు ఏ ఉత్పత్తి పనీ చేయకుండా, శుభ్రమైన జీవనవిధానాన్ని అనుసరించకుండా, 
అడుక్కుతింటూ బతికేస్తున్నా సరే వాళ్లే పరమ పవిత్రులు అంటాయి. ప్రపంచంలో 
ఏ మతంలోనూ లేనివిధంగా కేవలం హిందూ మతం మాత్రమే బిచ్చమెత్తుకోవడాన్ని 
(అదీ బ్రాహ్మణుల విషయంలో మాత్రమే) అత్యుత్తమైన జీవన విధానంగా కీర్తిస్తుంది. 
కానీ దళితబహుజనులు అట్లాంటి జీవన విధానాన్నీ, తాత్వికతనూ హేయంగా చూస్తారు. 
సంసారత్వ జీవన విధానాన్నీ, సన్యాసిత్వ జీవన విధానాన్నీ క్షవరం వేరు చేస్తుంది. 
దళితబహుజనుల తాత్వికతలో సంసారి అనేవాడు సామాజిక ప్రయోజనంతో జీవనం 
సాగిస్తుంటాడు. అటు ధాన్యం తదితర సరుకులను ఉత్పత్తి చేస్తూ, ఇటు పిల్లల్ని కంటూ 
మానవాళి ప్రగతికి దోహదపడుతుంటాడు. సన్నాసికి అసలు సామాజిక జీవితమే వుండదు. 


సన్యాసులు ఘరానా రాజకీయవేత్తలు. అన్ని రకాల శ్రమలనూ, శ్రామిక శక్తినీ 
అప్రధానం చేస్తూ మనుగడ సాగిస్తారు. ఉదాహరణకి మృత కళేబరాలను తొలగిస్తూ 
గ్రామాలను ప్రాణాంతక వ్యాధుల బారినుంచి కాపాడే వ్యక్తులనీ, చనిపోయిన జంతువుల 
చర్మాలని ఒలిచి తోళ్లుగా మార్చి సరుకులుగా తయారుచేసి సమాజానికి అందించే వాళ్లనీ 
(మాదిగలు), బయటి శత్రువుల దాడి నుంచి రక్షించేందుకు నిరంతరం గ్రామాలకు 
కాపలాకాసే వాళ్లనీ (మాలలు), బట్టలు ఉతికేవాళ్లనీ (రజకులు), పశువులనూ మేకలనూ 
గొర్రైలనూ కాచేవాళ్లనీ (గొల్లలు), కుండల్ని తయారు చేసేవాళ్లనీ (కుమ్మరులు) వారు 
ఈసడించుకుంటారు. వాళ్లకి ఏ అధికారమూ లేకుండా చేశారు. తమని తాము 
మనుషులుగా భావించేందుకు కూడా జంకేలా చేశారు. అయితే వీళ్లెవరూ సన్యాసిత్వం 
పరమ పవిత్రమైనది అన్న బ్రాహ్మణీయ నిర్వచనాన్ని ఆమోదించలేదు. ఈ శ్రామిక వర్గాలు 
తమ దైవత్వాన్ని సంసారత్వ పరిధిలోనే ప్రతిష్టించుకున్నాయి. బ్రాహ్మణత్వం వ్యతిరేకించిన 
ఉత్పత్తినీ, సృజనాత్మకతనూ కలగలిపి దళితబహుజనులు తమ ఆధ్యాత్మికతను 
రూపొందించుకున్నారు. (బ్రాహ్మణులు సంసారత్వాన్ని ఆచరించినా అది కేవలం తమ 
ముందు తరాల అభివృద్ధి కోసం మాత్రమే. గృహస్థ జీవనం సాగించేప్పుడు కూడా బ్రాహ్మలు, 
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కోమట్లు, క్షత్రియులు ఉత్పత్తిలో, సామాజిక పనుల్లో పాలుపంచుకోరు. కానీ ధనాన్ని 
పోగుచేసుకునేందుకు మాత్రం బాగా శ్రమిస్తారు. ఈవిధమైన ఉనికే బ్రాహ్మణీయ 
ఆధ్యాత్మికతకు మూలం. 

మంగలి వ్యతిరేక తాత్వికతను ఎలా అర్థం చేసుకోవాలి? బ్రాహ్మణేతర కుటుంబాల్లో 
పుట్టడమే వాళ్లు చేసుకున్న పాపం. అలా పుట్టినందువల్ల, బ్రాహ్మణులు మైలగా భావించే 
క్షవరం వృత్తిని తప్పనిసరై చేపట్టినందువల్ల వారు సామాజికంగా చిన్నచూపునకు 
గురయ్యారు. ఇందులోని చిత్రం ఏమిటంటే (బ్రాహ్మణుడి శరీరాన్ని అంటిపెట్టుకుని 
వున్నంతసేపూ అతని వెంట్రుకలు పరమపవిత్రమైనవి. వాటిపై మంగలి చేయిపడగానే 
అవి మైలగా మారిపోతాయి. వెంట్రుకలకు సంబంధించిన మంగలి దృక్పథం మాత్రం 
ఇందుకు పూర్తి భిన్నంగా వుంటుంది. వెంట్రుక జీవ పదార్థం, ఆహారానికీ ఆహార 
వినియోగానికీ - మానవ శరీరం మీద వెంట్రుకల పెరుగుదలకీ మధ్య సంబంధం 
వుంది. శరీరం బాగుండాలంటే వెంట్రుకలను క్రమబద్ధంగా తొలగించుకోవడం అవసరం 
అనే సాధారణ అవగాహనతో మంగలివాళ్లు తమ తాత్వికతను రూపొందించుకున్నారు. 
మానవ శరీరం మీద వెంట్రుకలు ఎంత పెరిగితే ఆ శరీరం అంతగా బలహీనపడుతుందన్న 
సాధారణ అవగాహన, తాత్వికత నుంచే క్షవరం చేయడం, గెడ్డం గీయడం, ఇతర శరీర 
భాగాల వెంట్రుకలను తొలగించడం మొదలయింది. అయితే, బ్రాహ్మణిజం మాత్రం 
క్షవరం వృత్తినీ, క్షవరం చేసేవాళ్లనీ ఆధ్యాత్మిక వెలివేతకు గురిచేసింది. 


మంగలి నైపుణ్యం 

మంగలి నైపుణ్యాల స్వభావం, పనితీరు ఎలాంటివి? మంగలి పరిజ్ఞానం చర్మానికీ 
వెంట్రుకలకూ మధ్యవున్న సంబంధాన్ని అర్ధం చేసుకోవడంతో మొదలవుతుంది. ఆ తరువాతి 
దశలో పదునైన కత్తిని ఎలా ఉపయోగించాలో సాధన చేస్తారు. కత్తిని సరైన రీతిలో 
ఉపయోగించకపోతే చర్మం కోసుకుపోతుంది. ఈ పనిని బాల్య దశనుంచే నేర్చుకుంటారు. 
క్షవరం చేయడానికీ, గెడ్డం గీయడానికీ ఎంతో నైపుణ్యం కావాలి. అనుభవం లేనివాళ్లు 
తమ బర్రెల కుక్షవరం చెయ్యడంతో అభ్యాసం ప్రారంభిస్తారు. కొందరు నేరుగా మనుషులతో 
ప్రయోగాలు చేస్తారు. అయితే అభ్యాసానికంటే ముందు ఇతరులు చేస్తున్నప్పుడు పరిశీలనగా 
చూడడం ముఖ్యం. సాధారణంగా ఈ వృత్తిలో తండ్రులే తమ పిల్లలకు గురువులుగా 
వ్యవహరిస్తారు. మానవ శరీరం ప్రాముఖ్యత, చర్మం స్వభావం, లక్షణాల గురించీ, చర్మానికీ 
వెంట్రుకలకీ కత్తికీ కత్తెరలకూ మధ్యవున్న భౌతిక సంబంధం గురించీ గురువే తన 
శిష్యుడికి వివరిస్తాడు. 
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క్షేత్రీయ స్థాయిలో అసలు మంగలి కత్తిని ఎవరు రూపొందించివుంటారో మనకు 
స్పష్టంగా తెలియదు. నా అంచనా ప్రకారం కత్తి, కత్తెర వంటి పనిముట్లని మంగలివాళ్లే 
స్వయంగా రూపొందించుకొని వుంటారు. ఎందుకంటే తమకు ఎంత పదునైన పనిముట్లు 
కావాలో వెంట్రుకలతో, మానవ శరీరంతో వ్యవహరించేవాళ్లకు మాత్రమే తెలుస్తుంది. 
శరీరం మీద స్వేచ్చగా పెరిగే వెంట్రుకలకీ మానవ ఆరోగ్యానికీ మధ్యనున్న వైరుధ్యాన్ని 
ఎవరు కనుగొని వుంటారు? మానవ ఆరోగ్య శాస్త్ర ప్రగతిలో భాగంగా మంగలివాళ్లే 
దానిని ముందుగా గుర్తించి వుంటారు. ఈ వైరుధ్యాన్ని అర్థం చేసుకునే ప్రయత్నాలు 
భారతదేశంలో మానవులకు బట్టలు ధరించడం తెలియక ముందే జరిగి వుంటాయి. 
అందుకు జైనులను ఒక ఉదాహరణగా పేర్కొనవచ్చు. వాళ్లు దిగంబరంగా వుండేవాళ్లు. 
అదేసమయంలో శరీరం మీద వెంట్రుకలు లేకుండా శుభ్రంగా వుండేవారు. బట్టలు 
ధరించడం మానవ పరిణామ క్రమం మధ్యలో వచ్చింది. మానవ రోమాలకూ మానవ 
శరీరాలకూ మధ్యనున్న సంబంధం సజీవమైనది. అందువల్ల బట్టల తయారీ, కుట్టడం, 
నేయడం, వాటిని ధరించడం అనేవి నాగరికత పెరిగే క్రమంలో ఏర్పడ్డాయి. క్షవరం 
చేసుకోవడం, గెడ్డం గీసుకోవడం, ఇతర అవాంఛిత వెంట్రుకలను తొలగించుకోవడం 
మన సాంస్కృతిక వారసత్వంలో అంతర్భాగం. 

సన్యాసి ప్రధానమైన బ్రాహ్మణత్వానికీ, భిక్కు ప్రధానమైన బౌద్దానికీ మధ్య ఆధ్యాత్మిక 
యుద్ధం జరగడానికి దారితీసినవాటిలో మానవ శరీరం మీది వెంట్రుకలను తొలగించే 
శాస్త్ర జ్ఞానం ప్రధానమైనది కావచ్చు అనిపిస్తుంది. బౌద్ధమతం ఉద్బోధించే మానవ 
ప్రమేయాన్ని బ్రాహ్మణిజం రెండు కారణాలతో వ్యతిరేకించి వుంటుంది. ఒకటి: అది దైవ 
ఆకాంక్షకే విరుద్ధమన్న నమ్మకం, రెండు: అశాశ్వతమైన శరీరానికి ఎట్లాంటి శుద్ధి చర్యలూ 
చేయనవసరం లేదన్న భావన. వాళ్ల దృష్టిలో ఆత్మ శాశ్వతమైంది కాబట్టి దానిని పరిశు 
ద్ధంగా వుంచుకుంటే సరిపోతుంది. మరి శరీరాన్ని ఎక్కువ కాలం జీవింపజేసే ఆహారాన్ని 
బ్రాహ్మణ సన్యాసులు ఎందుకు స్వీకరిస్తున్నట్టు? వాళ్ల విశ్వాసం ప్రకారం ఆత్మ అనేది 
శరీరం వున్నా లేకపోయినా ఉనికిలో వుంటుంది. మరి వీలైనంత త్వరగా తన ఆత్మను 
ఈ తుచ్చ శరీరం నుంచి విముక్తి చేయాలని తాపత్రయపడే సన్యాసి చేయాల్సిన పనేమిటి? 
తిండి మానేయడం. కానీ వాళ్లు అట్లా చేయరు. పైగా ఆధునిక సన్యాసులు మిగతావారికంటే 
ఎక్కువగా తింటారు, ఎక్కువ కాలం జీవిస్తారు. బౌద్ధం ఆత్మకూ శరీరానికీ మధ్య ఈ వైరుధ్యం 
కేవలం భ్రమ అంటుంది. అనేక అంశాలలో మంగలిత్వ భావనలూ బౌద్ధమత భావనలూ 
ఒకేరకంగా వుంటాయి. మానవ శరీరం భౌతికంగా, ఆధ్యాత్మికంగా శక్తిని పుంజుకోవాలంటే 
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ఆ శరీరం పట్ల నిరంతరం శ్రద్ధ తీసుకోవాలి, దానిని ఎప్పటికప్పుడు పరిశుభ్రంగా 
వుంచుకోవాలి. 

పౌర సమాజ సంబంధాల నిర్మాణానికి భౌతిక, ఆధ్యాత్మిక అంశాల మధ్య సయోధ్యను 
సాధించడమనేది దళితబహుజన జీవనంలో అంతర్భాగం. క్షవరం చేసుకోడానికి వచ్చిన 
వ్యక్తి సంతృప్తిపడే రీతిలో క్షవరం చేసినప్పుడే తమకు అలౌకిక ఆనందం కలుగుతుంది, 
తమ నైపుణ్యాలను అది మరింత మెరుగుపడేట్టు చేస్తుంది అంటారు మంగళ్లు. అంతేకాదు 
క్షవరం చేసే పని వల్ల తమ జీవితం ధన్యమైందన్న భావన కూడా కలుగుతుంది. “మేం 
బతికేది మా కోసం కాదు ఇతర్ల కోసం” అన్నాడో మంగలి. ఇది బ్రాహ్మణిజాన్ని సవాలు 
చేసే భావన. ఎందుకంటే బ్రాహ్మలు తమ కోసం తాము జీవించడాన్నే అభిమానిస్తారు. 
ఒక మంగలి ఇలా చెప్పాడు: 


నాకూ - నా చేతుల్లోని ఇంకో వ్యక్తి తలకాయకూ మధ్య పవిత్రమైన సంబంధం 
వుంటుంది. అయితే ఈ పవిత్రత నా ఇతర నైపుణ్యాలను కానీ, ఇంకో వ్యక్తి 
శరీరాన్ని అందంగా తీర్చిదిద్దుతున్నప్పుడు కలిగే అనుభూతిని కానీ అద్దుకోదు. 
(బ్రాహ్మణ పండితులు అభివర్ణించే ఏ ఇతర కళాకారుడికీ నేను తీసిపోను. 
ఆ మాటకొస్తే వాళ్లకంటే నేనే గొప్ప కళాకారుణ్ని. 


బాపన పండితులు నైపుణ్యం లేని దాంట్లో ఎంతో నైపుణ్యాన్ని చూస్తారు. నైపుణ్యం 
వున్న వాటిలో ఏ నైపుణ్యాన్నీ చూడలేరు. 
మంగలి కత్తి నాగరికతకు ప్రతీక 
మంగలి కత్తి భారతీయ నాగరికతకు ముఖ్యమైన ప్రతీక అని చెప్పవచ్చు. మన ప్రవర్తన, 
సభ్యత, అలవాట్లు మొదలైనవాటిని బట్టి మన సంస్కృతి ఏర్పడినట్టయితే మన నాగరికత 
మన పనిముట్లలో, వాటిని ఉపయోగించే తీరులో ప్రతిబింబిస్తుంది. ప్రాచీన భారత 
దేశం ఉత్పత్తి చేసిన అత్యంత సున్నితమైన, పదునైన, సృజనాత్మకమైన పనిముట్లలో అతి 
ముఖ్యమైనది మంగలి కత్తి. ఇంతకు ముందే ప్రస్తావించుకున్నట్టు మంగలి కత్తిని జైన 
సమాజం ఆవిర్భవించిన కాలంలోనే కనుగొని వుంటారనడంలో సందేహం లేదు. ఆనాటి 
జైన సమాజాల్లో స్రీలు కూడా నున్నగా క్షవరం చేసుకునేవారు. మన దేశంలో మంగలి 
కత్తి చారిత్రక ప్రాధాన్యతను బ్రాహ్మణ సన్యాసి గుర్తించ నిరాకరించాడు. కానీ, క్రీస్తు 
పూర్వం ఏడవ శతాబ్ది నాటికి గ్రీసుతో సహా ప్రపంచంలో ఎక్కడా మంగలి కత్తి వున్న 
దాఖలాలు లేవు. హోమర్‌, సోక్రటీసు చిత్రాల రూపంలో ఆనాటి మనుషుల రూపు 
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రేఖలు మనకు లభ్యమవుతున్నాయి. వాటిలో క్షవరం చేసుకున్నట్టు గానీ, గెడ్డం గీసుకున్నట్టు 
గానీ సూచనలు లేవు. సోక్రటీసు వర్ధమానుడి కంటే రెండు వందల సంవత్సరాల 
తదనంతరం వాడు. దీనిని బట్టి ఇంత ఆధునిక క్షవర శాస్త్రం ఆవిర్భవించిందంటే ఆనాటి 
మన సమాజం ఏమాత్రం వెనుకబడిన సమాజం కానే కాదు. ఒక వర్గం ప్రజలు ఇంకో 
వర్గం ప్రజలతో పరస్పర సంబంధాలు కలిగి వున్న పౌర సమాజంలోనే ఇది సాధ్య 
మవుతుంది. ఉదాహరణకి క్షురకులకీ, కంసాలులకీ మధ్య పరస్పర అవగాహన వున్నప్పుడే 
అంత పదునైన మంగలి కత్తినీ, కత్తెరనూ రూపొందించేందుకు వీలవుతుంది. మొదట్లో 
సమాజంలోని మిగతా వర్గాలలో మంగలి వాళ్ల నైపుణ్యాలకు విశేషమైన గుర్తింపు, వారి 
పనితనం మీద నమ్మకం వుండటం వల్లనే క్షురక వృత్తి సామాజికంగా విస్తరించగలిగింది. 
ఇదంతా బహుశ బాపన కాలం మొదలవడాని కంటే ముందు జరిగి వుంటుంది. 


హిందూ సాంస్కృతిక వాదాల్లో ఎక్కడా మంగలి కత్తి గురించి గానీ, కుమ్మరి 
కుండ గురించిగానీ ప్రస్తావన లేకపోవడం ఆశ్చర్యమనిపిస్తుంది. హిందూత్వ ఆలోచనా 
విధానం ఎంత సేపూ వేదాలూ, ఉపనిషత్తుల మీద ఆధారపడిన చారిత్రక జెన్నత్యాన్ని 
చాటుకుంటుంది. నిజానికి ఆ గ్రంథాలన్నీ ప్రాంతీయతత్వం, జాతివివక్ష, కులతత్వంలతో 
కూడి వుంటాయి. మూలవాసులైన భారతీయ ద్రావిడుల మీద ఆర్యుల ఆధిపత్య యుద్ధాలను 
అవి ఆకాశానికెత్తుతాయి. ఆ గ్రంథాలేవీ మంగలి, కుమ్మరి లేదా ఇతర కులాలకు చెందిన 
పనిముట్లనూ, వాటిని తయారు చేసినవారి నాగరికతా మూలాలనూ ప్రతిబింబించవు. 
నిజానికి ఆ గ్రంథాలు మంగలి, కుమ్మరి, చర్మకార, చెప్పులు తయారు చేసే, మాంసమూ 
పాలూ తదితర ఆహార పదార్థాలను ఉత్పత్తి చేసే నాగరికతా నిర్మాతల గురించి చెప్పేవి 
కావు. ఈ వర్గాలకు తమ సొంత సాధనాలూ, పనిముట్లూ, భారతీయ సమాజాభివృద్ధికి 
వాటి వినియోగం - ఇవే నాగరిక ప్రపంచం చిహ్నాలు. తమ సాధనాల, పనిముట్ల 
చారిత్రక గొప్పదనం వారి మాటల్లో వ్యక్తమవుతుంటుంది. ఒకతరం నుంచి మరో తరానికి 
తమ నైపుణ్యాలు ఎలా సంక్రమిస్తూ వస్తున్నాయో, మంగలి పనిముట్లు ఎలా అభివృద్ధి 
చెందాయో మంగలి కులం చెబుతుంది. వాళ్ల సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక చర్చల్లో క్షవరమే 
ప్రధానాంశంగా వుంటుంది. ఆ చర్చలు స్త్రీలను విస్మరించవు. 


స్త్రీలూ క్షవరం 


ఆర్యుల వైదిక గ్రంథాలన్నీ పితృస్వామిక భావజాలంతో వుంటాయి. అన్ని కులాల స్త్రీల 
సామాజిక శక్తినీ, వివిధ పనిముట్లను తయారుచేసినవారినీ, వాటిని ఉపయోగించే వారినీ 
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ఖండిస్తాయి. కానీ నాగరిక పనిముట్లను తయారుచేసినవాళ్లూ వాటిని వినియోగించేవాళ్లూ 
మాత్రం స్త్రీపురుష భేదంలేని ఆలోచనాధోరణిని కలిగివుంటారు. మంగలి జీవితం స్తీ 
పురుష తేడాలేని నాగరిక విధానాలను ప్రతిబింబిస్తుంది. బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతిని 
అనుసరించేవారు అప్పుడప్పుడైనా ఈ నాగరికతా పనిముట్లను తప్పనిసరిగా ఉపయోగించు 
కుంటారు. బ్రాహ్మణేతర స్త్రీలు తల వెంట్రుకలు కత్తిరించడం మొదలు పెట్టిన తరువాత 
బ్రాహ్మణీయ స్రీలు కూడా బ్రాహ్మణిజం ప్రభావం తగ్గి షేవింగ్‌ పరికరాలను 
ఉపయోగించడం నేర్చుకున్నారు. పొడవైన వెంట్రుకలే అందం అనే హిందూ భావన 
దృఢమైన శరీరానికి వ్యతిరేకమైనది. ఈ విషయంలో ఇతర భారతీయ మహిళలంతా 
జైన, బౌద్ధ మహిళల్ని చూసి నేర్చుకోవాల్సిన అవసరం వుంది. అనైతికం, వికారం అనే 
భావనకు అతీతంగా తల వెంట్రుకల్ని కత్తిరించుకునేందుకు లేదా పూర్తిగా తీసేసుకునేందుకు 
ఆ సంస్కృతులు మహిళలకు అనుమతినిచ్చాయి. వారు స్త్రీ సౌందర్యాన్ని ఆ స్త్రీల 
ప్రయోజకత్వం రూపంలో చూస్తారు. 


ఈ ఆధునిక కాలంలో పురుషులు తమ జుత్తును పొట్టిగా కత్తిరించుకుంటున్నప్పుడు 
గ్రీలు కూడా అదే పద్ధతిని అనుసరించవచ్చు. చైనాలో 1911 విప్లవం తరువాత అక్కడి 
స్త్రీలు జడకుచ్చులు ధరించడం మానేసి వెంట్రుకల్ని పొట్టిగా కత్తిరించుకోవడం మొదలు 
పెట్టారు. తమ దుస్తుల తరహాని కూడా మార్చుకున్నారు. ఈనాడు అక్కడ చాలామంది 
స్త్రీలు పురుషుల మాదిరిగా ప్యాంట్లూ షర్టులూ వేసుకుంటున్నారు. ఈ మార్పు తరువాత 
అక్కడి మహిళల మానసిక, శారీరక దృఢత్వం ఎంతో పెరిగింది. భారతీయ స్త్రీలు కూడా 
తమ శారీరక, మానసిక సంకెళ్లను ఛేదించుకుని చైనా స్త్రీల మార్గాన్ని అనుసరించాలి. 
ఇందిరా గాంధీ తన తల వెంట్రుకల్ని పొట్టిగా కత్తిరించుకుని ఆదర్శంగా నిలిచారు. 
గ్రామీణ స్త్రీలు ఆమె ధైర్యసాహసాలకు ముచ్చటపడి ఆమెకు ఓట్లు వేసి అధికార పీఠం 
కట్టబెట్టారు. ప్రస్తుతం మన దేశంలో దళిత నేత మాయావతి తన వెంట్రుకల్ని పొట్టిగా 
కత్తిరించుకుంటున్నారు. అణగారిన వర్గాల ప్రజలు ఈ విధానాన్ని ఆదరిస్తున్నారే తప్ప 
ఆమెనేమీ వ్యతిరేకించడం లేదు. 

ఇలాంటి సంఘటనలు ఆయా వ్యక్తులను బట్టి వ్యక్తిగతంగా జరుగుతున్నాయి. 
సమాజంలో కథానాయకులూ, కథానాయికలూ వుంటారు. అదేవిధంగా కులాల్లో కూడా 
సానుకూల కులాలూ, ప్రతికూల కులాలూ వుంటాయి. సాంప్రదాయిక బ్రాహ్మణులు 
ప్రతికూల కులానికి ఓ ఉత్తమ ఉదాహరణ. బుషులూ, సన్యాసుల జీవన విధానం 
రూపంలో వారి ప్రతికూలత స్పష్టంగా వ్యక్తమవుతుంది. భారతీయ జనతా పార్టీ (బీజేపీ) 
అధికారంలోకి వచ్చిన తరువాతనే హిందూ సన్యాసుల క్షవర వ్యతిరేకత ఎక్కువగా 
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బయటపడింది. హిందూత్వ శక్తులు సన్యాసిత్వాన్ని పరమ పవిత్రమైనదిగా భావిస్తాయి. 
అందుకే ఉత్పత్తి వ్యతిరేక సంస్కృతిని ఆదర్శప్రాయ సంస్కృతిగా చిత్రిస్తాయి. 


మంగలి కత్తి - భారతీయ శస్త్ర చికిత్స 

మంగలి కత్తికి అనేక ప్రయోజనాలున్నాయి. ఈనాటి గ్రామాల్లో ఇందుకు ఎన్నో ఆధారాలు 
కనిపిస్తాయి. అక్కడ మంగలి కత్తి సామాజిక వైద్య ప్రయోజనాలకు సైతం ఉపయోగ 
పడుతోంది. క్షవరం చేయడానికీ, గెడ్డం గీయడానికే కాకుండా దాన్నొక శస్త్ర చికిత్సా 
సాధనంగా కూడా వాడుతున్నారు. తుప్పు ఏమాత్రం లేకుండా తోలు బెరడుపై పదును 
పెట్టిన కత్తులూ, కత్తెరల వంటి శస్త్ర చికిత్సా పరికరాలు అందుబాటులో లేని పల్లెల్లో 
మంగలి కత్తులూ కత్తెరలే పెద్ద దిక్కు పాక్షికంగా క్రిమిరహితం చేయబడే మంగలి పనిముట్లే 
అక్కడ శస్త్ర చికిత్సలకు ఉపయోగపడుతున్నాయి. తోలు పట్టా మీదా, పలుగు రాయి 
మీదా పదేపదే రుద్దడం ద్వారా మంగలి కత్తి పాక్షికంగా క్రిమి రహితం అవుతుంది. 
మనదేశంలో పూర్వం మంగలి వాళ్లే చెట్ల మందులతో రోగాలను నయం చేస్తూ వైద్య 
వృత్తి కూడా చేసేవారు. శాస్త్రీయ పద్ధతిలో శస్త్ర చికిత్సల ద్వారా రోగాలను నయం చేసిన 
తొలి సర్జన్లు మంగళ్లు. పాము కాటు, తేలు కాటు వంటివాటికి చికిత్స చేయడంలో 
వాళ్లకు గొప్ప పేరుండేది. చెట్ల మందులతో రకరకాల వ్యాధులను నయం చేయగల 
అద్భుతమైన పరిజ్ఞానాన్ని సంపాదించుకున్నారు. ఈనాడు కూడా మంగలివాళ్లకు చెట్ల 
మందుల గురించి ఎంతో అవగాహన వుంటుంది. వాళ్లకు వందలాది రకాల చెట్ల మందుల 
గురించి తెలుసు. వారి పరిజ్ఞానమే మన ఆయుర్వేదానికి మూలాధారమని చెప్పవచ్చు. 
(బ్రాహ్మణిజం మాత్రం అదంతా మూర్భత్వమంటూ మంగలివాళ్ల జ్ఞానాన్ని నాశనం చేసింది. 
మరోపక్క తన మంత్రాల ద్వారా రోగాలు మాయ మవుతాయంటూ ప్రచారం చేసుకుంది. 
మంత్రాల వల్ల రోగాలను నయం చేయవచ్చన్న బ్రాహ్మణిజం భావన యావత్‌ భారత 
సమాజాన్ని మూఢనమ్మకాల ఊబిలోకి నెట్టింది. 


మనుషుల గోళ్లు మురికికీ, మట్టికీ నిలయాలు. సాంప్రదాయికంగా మంగలి కులం 
ఆ గోళ్లను కత్తిరించే పనిని కూడా నిర్వహిస్తుంటుంది. పెళ్లిళ్లప్పుడు మంగలి వాళ్లు 
పెళ్లికొడుకుల శరీరం మీద వెంట్రుకలు తొలగించి, గోళ్లు కత్తిరించి, పసుపూ నూనెలతో 
ఒళ్లంతా మర్దన పడుతుంటారు. ఒళ్లు పట్టడంలో వాళ్లు నిపుణులు. అందుకు వాళ్లు 
తీసుకునే ప్రతిఫలం చాలా స్వల్పం. ఎవరికీ అర్థం కాని ఏవో మంత్రాలు లొడలొడా 
వల్లించి బ్రాహ్మణ పూజారులు తీసుకునే ప్రతిఫలంలో అది సగం కూడా వుండదు. జనం 
కూడా బ్రాహ్మణ పూజారులకు డబ్బుతో పాటు బియ్యం, ఇతర సరుకులు ఉదారంగా 
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ధారపోసేస్తుంటారు. మంగలి వాళ్లు తమ పనులతో పాటు వార్తాహరులుగా కూడా 
వ్యవహరిస్తారు. ప్రసవాలూ, పెళ్లిళ్లూ, చావులూ మొదలైన వాటి గురించి ఆయా వ్యక్తుల 
సమీపబంధువులకు వీళ్లే సమాచారం చేరవేస్తారు. ఈవిధంగా మంగలి వాళ్లు తమ 
వృత్తిలో భాగంగా అనేక రకాల పనులనూ, సామాజిక వైద్యులుగా ప్రయోజనకరమైన 
వైద్య సేవలనూ కలగలిపి అందిస్తుంటారు. 


మంగలి మహిళలు 


మంగలి మహిళలు పురిటి నొప్పులను సులువుగా తట్టుకునేట్టు చేయగల గొప్ప 
మంత్రసానులు. ప్రసవం తరువాత శిశువుల బొడ్డు తాడును కత్తిరించడంలో వారిది 
అందెవేసిన చెయ్యి. ప్రసవాలకూ, శిశువులకు స్నానాలు చేయించడానికీ శూద్రులు, 
దళితులూ మంగలి మంత్రసానుల సేవలను వినియోగించుకుంటారు. కానీ బ్రాహ్మణ 
కోమటి కుటుంబాలు మాత్రం వారి సేవలను నిరాకరిస్తాయి. ఆ కులాల స్త్రీలు తమంతట 
తాము ప్రసవించాల్సిందే. వాళ్లు గదిలోపల యాతన పడుతుంటే గది వెలుపల పూజారులు 
భజనలు చేస్తుంటారు. ప్రసవ సమయంలోనైనా సరే మంగలి మంత్రసానుల్ని ఇంట్లోకి 
అనుమతిస్తే మైల వడిపోతామన్న భావనతో వాళ్లు మంగలి స్త్రీలను ఇంట్లోకి 
అడుగుపెట్టనివ్వరు. మైల, పవిత్రత అన్న ఆలోచనలు నరనరాన జీర్ణించుకుపోవడం 
వల్ల బ్రాహ్మణ స్త్రీలు కూడా అందుకు అంగీకరించరు. శూద్ర దళిత చైతన్యానికీ, బ్రాహ్మణ 
చైతన్యానికీ మధ్య అటు స్త్రీలలోనూ, ఇటు పురుషులలోనూ రెండు ప్రత్యేకమైన, బహుశ 
సమాంతరమైన తేడాలున్నాయి. శూద్ర దళిత చైతన్యం ఆధ్యాత్మిక, భౌతిక అంశాలను 
కలగలిపి జీవిత సమస్యల పరిష్కారానికి ప్రయత్నిస్తుంది. కాగా, బ్రాహ్మణ చైతన్యం 
మాత్రం అన్ని జీవన ప్రక్రియల్లోనూ భౌతిక అంశాలతో (వైద్యం తదితరం) నిమిత్తం 
లేకుండా మూఢనమ్మకాలతో కూడిన ఆధ్యాత్మికతతో నియంత్రించబడుతుంటుంది. పరలోక 
ప్రాప్తి అనే సిద్ధాంతం బ్రాహ్మణ స్త్రీలలో జీర్ణించుకుపోయిందనేందుకు సజీవ ఉదాహరణ 
వారు మంగలి, చాకలి స్త్రీలను ఇంట్లోకి అడుగు పెట్టనివ్వకపోవడమే. వ్యావసాయిక పనుల్లో, 
కుటీర పారిశ్రామిక ఉత్పత్తిలో పాలుపంచుకుంటారు కాబట్టి చారిత్రకంగా శూద్ర దళిత 
మహిళలకు స్వయం ప్రతిపత్తి కొంతమేరకైనా వుంది. సతీ సహగమనం వంటి దురాచారాలు 
ఈ కులాల్లో ప్రవేశించకపోవడానికి బహుశ ఇది కూడా ఒక కారణం కావచ్చు. శూద్ర 
దళిత స్త్రీలు ఆ దురాచారాలను ప్రతిఘటించి వుంటారు. 


మంగలివాళ్లు అందించే సామాజిక వైద్య సేవలను బ్రాహ్మణీయ శక్తులు 
వ్యతిరేకించాయి. బుగ్వేదం, .మను ధర్మ శాస్త్రం మొదలుకుని ఈనాటి బ్రాహ్మణిజం 
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వరకూ అన్నీ మంగలివాళ్లకు అతి కింది స్థాయిని కేటాయించాయి. మంగలివాళ్లు అగ్రవర్ణాల 
వారు తినగా మిగిలిన ఆహార పదార్థాలను అడుక్కోవాలని నిర్దేశించాయి. శరీరాలను 
శుభ్రంచేసే సేవలప్పుడు తప్ప మిగతా సమయాల్లో తమ కంటే పైకులాల వాళ్లని తాకినా, 
వారితో సామాజిక సంబంధాలు పెట్టుకున్నా మంగలి వాళ్లని కఠినంగా శిక్షించాలన్నాయి. 
ఒకపక్క సాంప్రదాయికంగా (బ్రాహ్మణీయ మూఢనమ్మకాలు పవిత్రమైనవి, పరిశుద్ధమైనవిగా 
పరిగణిస్తూ - మరోపక్క మంగలివాళ్ల సామాజిక వైద్య సేవలు ఆధ్యాత్మికంగా మైల 
పరుస్తాయంటూ ఈసడించుకున్నాయి. సామాజిక వైద్యం పట్ల (బ్రాహ్మణీయ శక్తులకున్న 
ఈరకమైన చులకన భావం వల్ల మన దేశం ఒక గొప్ప జ్ఞాన వ్యవస్థను కోల్పోవాల్సి 
వచ్చింది. 


మంగలి నీతి 


హిందూ సైద్ధాంతిక దాడులను ఎదుర్కొంటూనే మంగలివాళ్లు తమ చుట్టూ వున్న పౌర 
సమాజం ఆరోగ్యపరంగా, ఆధ్యాత్మికంగా మంచి జీవన విధానాలను పెంపొందించు 
కునేందుకు దోహదపడ్డారు. పట్టుదలగా సానుకూల సామాజిక చైతన్యాన్ని నిర్మించారు. 
ఆధ్యాత్మికత అనేది కేవలం పూజల్లో, యజ్ఞయాగాల్లో మాత్రమే కాదు ఇతరుల శరీరాలను 
శుద్ధి చేసే పనిలో కూడా వుంటుంది. క్షవరం చేయడం ఆధ్యాత్మికంగా పునరుత్తేజ పరిచే 
కార్యం. వైద్యుడు ఒక వ్యక్తి ప్రాణాన్ని కాపాడటం ఎలాంటిదో ఇది కూడా అలాంటి గొప్ప 
పనే. ఒకరి కోసం మరొకరు అనే స్పృహతో జీవించినప్పుడే ఆధ్యాత్మిక శక్తి విస్తృత 
మవుతుంది. 


మంగలివాళ్లు కత్తి, కత్తెర వంటి అత్యంత సున్నితమైన పరికరాలను 
ఉపయోగించడంలో అత్యంత నైపుణ్యాలున్నవారు. వారి పిల్లలు కూడా గాయాలు 
చేయకుండా ఇతర్ల శరీరాలపై అతి కీలక ప్రదేశాలలోని వెంట్రుకలను సైతం 
తొలగించగలరు. మంగలివాళ్లలో గనక (ప్రతీకారం తీర్చుకునే ధోరణులు వుండి వుంటే 
ఎన్నో తలలు తెగిపోయి వుండేవి. కానీ వారిలో ఆ లక్షణాలు లేవు. క్షవరం చేసేప్పుడు 
అగ్రకులానికి చెందిన ఎంత దుర్మార్గుడి తలకాయ, మెడకాయ తన చేతుల్లో చిక్కినా 
వారు సంయమనంతో వ్యవహరిస్తారు. హిందూ పూజారి గుండు గీయించుకోవాలన్న 
విధానాన్ని శంకరాచార్యుడు ప్రవేశ పెట్టిన తరువాత మంగలిత్వానికి ప్రబల శత్రువులైన 
బ్రాహ్మణుల తలలను గొరగడం కూడా మొదలయింది. తరతరాలుగా బ్రాహ్మణుల చేతుల్లో 
తాము పడ్డ అవమానాలకు వాళ్లు గనక ప్రతీకారం తీసుకోవాలనుకుంటే మంగలి కత్తిని 
మారణాయుధంగా మార్చి ఎందరో పూజారుల గొంతుల్ని తెగ్గోసివుండేవాళ్లు. కానీ 
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మంగలివాళ్లు ఒక భిన్నమైన సామాజిక నీతిని నిర్మించుకున్నారు. అందుకే వాళ్లు ఎన్ని 
సామాజిక చిత్రహింసల్ని ఎదుర్కొన్నప్పటికీ బ్రాహ్మణీయ శక్తుల మాదిరిగా ప్రతీకార చర్యలకు 
పాల్పడలేదు. 

నేను క్షేత్రీయ పరిశీలన చేస్తున్నప్పుడు ఒక వాస్తవ గాథ గురించి వినడం జరిగింది. 
ఒకసారి ఒక మంగలి పిల్లవాడు ప్యాంటూ, పొడుగు చేతుల షర్టూ, బూట్లూ వేసుకుని 
రోడ్డు మీద వెళ్తున్నప్పుడు అతనికి ఆ ఊరి రెడ్డి దొరగారు ఎదురుపడ్డాడట. తలఎత్తుకుని 
దర్జాగా వెళ్తున్న ఆ కుర్రాడిని చూసే సరికి ఆ దొరకి ఒళ్లు మండి పోయింది. కోపంతో 
ఊగిపోతూ వాణ్ని పట్టుకుని రోడ్డు మీదే చెడామడా తిడుతూ చావబాదాడట. కాళ్లా వేళ్లా 
పడ్డాక గానీ వాడిని కనికరించలేదట. ఈ సంఘటన జరిగిన తరువాత కొన్నాళ్లకి గెడ్డం 
గీసేందుకు రమ్మని ఆ పిల్లవాడి తండ్రికి కబురు పంపించాడు దొర. అప్పుడు “౧! 
ఊళ్లో లేకపోవడంతో దొరకు గెడ్డం గీసేందుకు ఆ పిల్లవాడే వెళ్లాడు. వా” -- 
ఎగాదిగా చూసి 'ఏంరా ఒళ్లు దగ్గర పెట్టుకుని వుంటున్నావా?” 6 న్నాడు. వాడు అవునని 
తలాడించాడు. 

“గెడ్డం మంచిగ చేయొస్తదా నీకు?” అని దొర ప్రశ్నించాడు. 

“ఆ చేయొస్తది” అని చెప్పాడు పిల్లవాడు. 


సరే చెయ్యి అంటూ దొర తన ఇంటి ఆవరణలోని ఓ గద్దె మీద కూచున్నాడు. 
అప్పుడే కొత్తగా వచ్చిన షేవింగ్‌ క్రీమ్‌ని బ్రప్పుతో దొర మొహానికి రుద్దాడు ఆ పిల్లవాడు. 
దొరగారి తలను కదలకుండా పట్టుకుని గెడ్డం గీయడం ప్రారంభించాడు. వాడి పనితీరుకు 
దొర సంతృప్తికరంగా కళ్లు మూసుకున్నాడు. దొర చేసిన అవమానం గుర్తుకొచ్చి 
ఆ పిల్లవాడిలో (ప్రతీకారం పెల్లుబికింది. అంతే మంగలి కత్తిని తిరగేసి హఠాత్తుగా దొర 
గొంతుమీద గంటు పెట్టాడట. ఆ వార్తని దొర కుటుంబం బయటకు పొక్కనివ్వలేదు. 
ఎందుకంటే అవమానాలు ఎదుర్మొన్న ప్రతి మంగలివాడూ ఎక్కడ ఇదే ప్రతీకార మార్గాన్ని 
అవలంబిస్తాడో అని వాళ్లు భయపడ్డారట. 


మనసు తీవ్రంగా గాయపడ్డప్పుడు ఎంత మంగలి నీతైనా ఎలా మారిపోతుందో 
అనేందుకు ఉదాహరణగా నిలుస్తుంది ఈ కథ. అందుకే “మంగలోల్లు తలచుకుంటే 
తలకాయలుంటయా?” అంటారు. (బ్రాహ్మణీయ కులాలవారు ప్రతీకారం తీర్చుకునే రీతిలో 
మంగలోళ్లూ ప్రతీకారం తీర్చుకోవడం మొదలుపెడితే మన వ్యవస్థ ఇట్లా వుండగలిగేదే 
కాదు. “మంగలి నీతి సమాజ రక్షణయింది” అన్నాడో మంగలి. మంగలి స్త్రీలు అనైతికంగా 
ప్రవర్తించడం మొదలు పెట్టినా చాలు కాన్పులప్పుడు ఎందరో శిశువుల ఉసురు 
తీసివుండేవారు. ఒకసారి ఓ మంగలతను ఇట్లా అన్నాడు: 
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బాణ విద్య నేర్చుకున్న పాపానికి ఏకలవ్యుడి బొటన వేలు తెగ్గోసినట్టు, మోక్షంకోసం 
ప్రయత్నించినందుకు శంబూకుడి తల నరికినట్టు బ్రాహ్మణీయ అనైతిక పద్ధతులను 
మేం కూడా అనుసరించినట్టయితే క్షవరం కోసం మా చేతుల్లోకి వచ్చే అగ్రవర్ణ 
తలకాయలు ఎన్నో ఈపాటికి తెగిపడివుండేవి. కానీ మేం వారిలాగా దిగజారం. 
ఈ నాడు కూడా మాలో చదువుకుని ఆఫీసుల్లో పనిచేసేవాళ్లు అగ్ర కులాలవారి 
నుంచి తీవ్రమైన అవమానాలను ఎదుర్కొంటున్నారు. అయినా సరే మేం మా 
నీతికే కట్టుబడి వుంటున్నాం. 


భారతీయ సమాజంలో ఇప్పటికీ ఈ తరహా దళిత బహుజన నీతి సమృద్ధిగా వుంది. 
దానితో పాటు బ్రాహ్మణీయ అనైతికత కూడా కావలసినంత వుంది. దళితబహుజన నీతి 
సమాజాన్ని శక్తిమంతం చేస్తుంటే, బ్రాహ్మణీయ అనైతికత సమాజాన్ని బలహీన పరుస్తోంది. 
హిందూ బ్రాహ్మణిజం దేవుడి పేరిటా, ఆధ్యాత్మిక ఆచారాల పేరిటా హింసాత్మక పద్ధతులను 
అనుసరిస్తూ తన ఆధిపత్యాన్ని కొనసాగిస్తోంది. హిందూ దేవుళ్లలో ఎక్కువమంది యుద్ధ 
కాముకులే. అత్యధిక బ్రాహ్మణీయ ఆచారాలు హింసను ఆరాధిస్తాయి. అహింసాపరులైన 
మంగలి కులస్టుల్లాంటి వారు అనేక రకాల అవమానాలనూ, హింసనూ ఎదుర్కోవలసి 
వస్తోంది. ఈ కష్టాలు తీరాలన్నా, సానుకూల అహింసా సంస్కృతికి ప్రాముఖ్యత 
లభించాలన్నా కులతత్వం మీద మంగలి కత్తి తిరగబడాలి. హిందూ బ్రాహ్మణిజంలాగా 
హింసను ఆరాధించ నవసరంలేదు కానీ అవసరమైనప్పుడు మాత్రం అందుకు వెనుకాడ 
కూడదు అన్నాడు బుద్ధుడు. 


మారుతున్న సామాజిక వైద్యుల స్థాయి 

మన సమాజంలో ప్రస్తుతం తలకిందులుగా వున్న శాస్త్రీయ ఆలోచనను సరైన స్థితిలోకి 
తీసుకురావాలంటే సామాజిక వైద్యులకు గౌరవప్రదమైన సామాజిక హోదా లభించాలి. 
మన తొలినాళ్ల వైద్య శాస్త్రాన్నీ, సామాజిక నీతినీ అభివృద్ధి పరచిన సామాజిక వైద్యుల 
జ్ఞానాన్ని అర్ధం చేసుకునేందుకు ప్రయత్నించకుండా భారతీయ వైద్య వ్యవస్థ ముందుకు 
వెళ్లలేదు. బ్రాహ్మణుల లాగే అన్ని కులాల వాళ్లూ స్వార్థపరులై వుంటే ఈపాటికి భారత 
సమాజం సర్వనాశనమైపోయి వుండేది. మంగలి వంటి సామాజిక కులాల్లోనే మన 
సమాజపు నిజమైన శక్తి దాగివుంది. ఈ సామాజిక పెట్టుబడినే మనం మన సామాజిక 
నిధిగా భావించాలి. 
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అధ్యాయం 6 
మాంసం, పాల ఆర్థికవేత్తలు 
(మీట్‌ అండ్‌ మిల్క్‌ ఎకానమిస్ట్‌) 


యాదవులూ బర్రెలూ 

మంగలి వాడ నుంచి మనం నేరుగా గొల్ల లేదా కురుమ వాడవైపు వెళ్ళాం. చరిత్రలో 
వీరు నిగూఢంగా వుండిపోయారు. ఈ మధ్య దేశ వ్యాప్తంగా తమ ఉపకులాలనన్నింటినీ 
కలగలుపుకుని వీళ్లు “యాదవులు” అన్న కొత్తపేరు పెట్టుకుంటున్నారు. ఇతర శూద్ర 
కులాల మాదిరిగా కాకుండా ఉత్పత్తి చరిత్రలో, పురాణాల్లో వీరికి ప్రత్యేకమైన స్థానం 
వుంది. ఆర్థిక వ్యవస్థలో వీరు గోపాలకులుగా ప్రసిద్ధి చెందారు. భారత ఆర్థిక వ్యవస్థ 
రూపుదిద్దుకోవడంలో వీరు కీలక పాత్ర పోషించారు. పశు సంబంధ ఆర్థిక వ్యవస్థ 
ప్రధానంగా నాలుగు రకాల పెంపుడు జంతువులపై ఆధారపడి వుంటుంది. అవి: 
1) ఆవులూ ఎద్దులూ, 2) బర్రెలూ (గేదెలు) దున్నపోతులూ, 3) గొర్రెలు, 4) మేకలు. 
వీటిలో పాలిచ్చే బర్రైలను భారత సమాజానికి పరిచయం చేసింది యాదవులే. వాటిని 
పెంపుడు జంతువులుగా మార్చడంలో వాళ్లే ముఖ్యభూమిక వహించారు. బ్రాహ్మణీయ 
జీవనంలోనూ, పురాణాల్లోనూ బై పాలకు ఆధ్యాత్మికంగా పవిత్రమైన స్థానమే వుంది, 
కానీ నల్లని రంగు కారణంగా హిందూ మతంలో బర్రెలు ఆధ్యాత్మికంగా ఆమోదయోగ్యమైన 
స్థానాన్ని పొందలేకపోయాయి. ఆర్యుల మతమైన హిందూ మతం, ఆర్యుల స్వభావం 
లాగే జాత్యహంకారపూరితమైనది. ఆర్య సంస్కృతిలో అంతర్భాగం కాని వాటినీ, తమ 
లాంటి రంగూ, జీవన విధానం లేనివారినీ వాళ్లు దారుణంగా అవమానించారు. హిందూ 
మతంలో తెల్ల రంగుకే గౌరవం ఎక్కువ. అందుకే తెల్లని ఆవు చుట్టూ 'ఆవు జాతీయవాదా'న్ని 
నిర్మించారు. నల్ల రంగు కారణంగా బర్రెలను దూరంగా వుంచారు. 


అయితే, నిత్యజీవితంలో ఆవులు అందించే పోషణను దృష్టిలో పెట్టుకుని బ్రాహ్మణులు 
గాటిని ప్రేమించడం లేదు. కేవలం దానిని ఒక పవిత్రమైన జంతువుగా మాత్రం 
ప్రకటించారు. ఆధ్యాత్మిక జంతువాదానికి అంటే కొన్ని జంతువుల్ని దేవుళ్లుగా భావించే 


ఆదిమ ఆలోచనల ప్రభావానికి గురైన బ్రాహ్మణీయ శక్తులు మూఢనమ్మకం రీత్యానే 
అప్పుడప్పుడు ఆవును పూజిస్తుంటాయి. బ్రాహ్మణీయ శక్తుల సామాజిక, రాజకీయ, చారిత్రక 
ప్రయోజనాలకు ఉద్దేశించిన పురాణాల్లో ఆవును కోరిన కోర్కెలు తీర్చే “కామ ధేనువు”గా 
చిత్రించారు. కామధేనువు ఊహా జనితమైన ఆవు అయినప్పటికీ కాలక్రమంలో అది 
ఆవులన్నింటికీ పర్యాయ పదంగా మారింది. అయితే కాశ్మీరు నుంచి కన్యాకుమారి వరకూ 
ఎంత వెతికినా ఎక్కడా ఒక్క బాపన పిల్లాడు గానీ, పిల్లగానీ ఆవులను మేపుతూ కనిపించరు. 
సంపన్న జాతీయవాదుల ఇంటి గోడలకు మాత్రం ఆవుల ఆధునిక చిత్రపటాలు 
వేలాడుతుంటాయి. నల్లగా వున్న పాపానికి బర్రెకు పవిత్ర జంతువన్న స్థాయి గానీ, 
ఆధునిక జాతీయవాద హోదాగానీ దక్కలేదు. బర్రెలు పాలివ్వడంలేదా అంటే భారతదేశంలో 
మొత్తం పాల ఉత్పత్తిలో మూడింట రెండొంతుల పాలు బర్రెలవి. ఈ బర్రె పాలను 
(బ్రాహ్మణులు భేషుగ్గా వినియోగించుకుంటారు. బర్రె పాలలో పోషక విలువలు పుష్కలంగా 
వున్నాయి. అసలు మొత్తం పాల ఆర్థిక వ్యవస్థే బ్రాహ్మణీయ శక్తుల గుప్పిట్లో వుంది. 

ఇక గొగ్రెలకైతే హిందూ సంప్రదాయాల్లో ఏమాత్రం గౌరవం లేదు. బుగ్వేదం, 
భగవద్గీత మొదలు మరే ఇతర హిందూ 'గ్రంథాల్లోనూ గొర్రెల గురించి ఎక్కడా 
గౌరవప్రదమైనరీతిలో ప్రస్తావించిన దాఖలాలు లేవు. గొగ్రెలకాపర్లుగా యాదవులు 
సమాజంలో అడుగడుగునా అవమానాలను ఎదుర్కోవలసి వచ్చింది. పూర్వం వారిని 
గోపాలకులుగా పిలిచినా ప్రస్తుతం మాత్రం వారు 'పశుసంస్కృతి మనుషులు'గా పరిగణించ 
బడుతున్నారు. బ్రాహ్మణులు వాళ్లని “బర్రె సంస్కృతి మనుషులు” అంటూ అవహేళన 
చేస్తారు. కొన్ని చోట్ల “గొర్రె వాసన మనుషులు” అని కూడా అంటారు. ఈవిధంగా 
బర్రెలూ, గొగ్రెలూ, యాదవులూ పర్యాయ పదాలుగా మారాయి. పశువులను కాస్తుంటారు 
కాబట్టి వీళ్లకు- బాపన, కోమటి కులస్థులకు తెలిసిన సంస్కతీ సంప్రదాయాలు తెలియవనీ, 
వీళ్లు పశువులతో సమానమనీ కించపరుస్తుంటారు. 


బర్రె అందం - యాదవ నైపుణ్యం 

జంతువులన్నింటిలో బర్రెలు నీగ్రోల తరహా, ద్రావిడుల తరహా నల్లని అందానికి ప్రతీకలు. 
భారతదేశ పాల ఆర్థిక వ్యవస్థకు పట్టుగొమ్మలు బధ్రెలే. నిజానికి స్వభావరీత్యా 
అమాయకంగా, శాంతికాముకంగా వుండే బగ్రెలు మనదేశంలోని ఇతర జంతులు 
అన్నింటికంటే ఎక్కువ గౌరవాన్ని పొందాల్సి వుండె. ఇంతకుముందే చెప్పినట్టు బర్రెలూ, 
గొర్రెలూ, ఆవులూ యాదవులకు చెందినవే అయినా బ్రాహ్మణీయ సాహిత్యం యాదవుల 
అభిప్రాయంతో నిమిత్తం లేకుండా కేవలం ఆవుకి మాత్రమే దైవత్వాన్ని ఆపాదించింది. 
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మరోపక్క బర్రెలనూ, గొర్రెలనూ రాక్షస జంతువులుగా, యాదవులను అనాగరికులుగా 
అభివర్ణించింది. బర్రె పాలు కూడా ఆవు పాలలాగే తెల్లగా వుంటాయి. భారతదేశం 
వంటి ఉష్ణమండల ప్రదేశంలో బర్రె పాలలోనే ఎక్కువ పోషక విలువలుంటాయి. 
అయినప్పటికీ కేవలం నల్ల రంగు కారణంగా బర్రెను చీదరించడం జరుగుతోంది. 
ఉత్సవాల్లో బర్రె ఉనికిని అవాంఛనీయంగా పరిగణిస్తున్నారు. సానుకూల విలువలకూ, 
సామాజిక సమిష్టి తత్వానికీ గొర్రె ఒక ప్రతీక. అవి మాంసాన్నీ, ఉన్నినీ అందిస్తాయి. 
ఆర్య, బ్రాహ్మణ జాత్యహంకారానికి తోడ్చడవు కాబట్టే వాళ్లు గొగ్రెలని హీనంగా చూస్తారు. 
బ్రాహ్మణీయ శక్తులు గొర్రెల గురించీ, మేకల గురించీ ఎక్కడా సానుకూలంగా ప్రస్తావించరు. 
హిందూ దేవుళ్లలో ఒక్క కృష్ణుడిని మాత్రం పశువుల కాపరిగా చిత్రించారు. అయితే 
ఆయనకున్న యాదవ సంబంధానికీ, ఆయనను ఆవులను పాలించే దేవుడిగా చిత్రించటానికీ 
నిర్దిష్టమైన కారణాలున్నాయి. బ్రహ్మకూ, బ్రాహ్మణులకూ, విష్ణుమూర్తి అవతారమైన క్షత్రియ 
రాముడికీ ఆవులతో, పశువులతో కృష్ణుడి మాదిరిగా ఎలాంటి సంబంధమూ లేదు. వాళ్లు 
యుద్దాలు చేశారు. హిందూ సాహిత్యం యుద్దాన్ని పరమోన్నత ఆధ్యాత్మిక కార్యకలాపంగా 
చిత్రించింది. కృష్ణుడికి కూడా యుద్ధాన్ని సమర్థవంతంగా నడిపినందు వల్లనే దైవత్వం 
లభించింది. యుద్ధ క్షేత్రంలో ఆయన హిందువుల మత గ్రంథమైన “భగవద్గీతను 
రచించాడు. 


భారత స్వాతంత్రోద్యమ కాలంలో భగవద్గీతకు అనేక వ్యాఖ్యానాలు వెలువడ్డాయి. 
శ్రమ పాత్ర విషయంలో అది కొంత గందరగోళాన్ని సృష్టించింది. అయితే చివరికి 
బ్రాహ్మణ, కోమటి నాయకులంతా భగవద్గీతను తమ చతుర్వర్ణ సిద్ధాంతానికి అనుకూలంగా 
మలచుకున్నారు. కృష్ణుడిని రెండు కారణాల వల్ల హిందూత్వకు ప్రధాన కథానాయకుడిగా 
చేసుకోడానికి నిరాకరించారు. 1) కృష్ణుడికి యాదవుడన్న గుర్తింపు వుండటం, ఆయన 
కూడా తనను తాను యాదవ రాజుగా అభివర్ణించుకోవడం, పశుపాలన, 2) కృష్ణుడు 
బ్రాహ్మణీయ సిద్ధాంత పరిధికి లోబడి వ్యవహరించకపోవడం. రాముడిలాగా కృష్ణుడు 
బ్రాహ్మణుల ఆదేశాలను తు చ తప్పక పాటించలేదు. ఒక దశలో తనను తాను బ్రాహ్మణుల 
కంటే ఉన్నతుడిగా కూడా చెప్పుకున్నాడు. వర్ణధర్మాన్ని సూత్రప్రాయంగా 
అంగీకరించినప్పటికీ బ్రాహ్మణ గురువుల ఆదేశాల ప్రకారం శూద్రులను చంపే పనికి 
పూనుకోలేదు. ద్రోణాచార్యుని కంటే, భీష్ముడి కంటే తనే గొప్పవాడిగా చెప్పుకున్నాడు. 
అదే రాముడైతే నిరంతరం వశిష్టుడూ తదితర బ్రాహ్మణ బుషుల చెప్పుచేతల్లో నడిచాడు. 
బ్రాహ్మణుల ఆదేశాల మేరకు శంబూకుణ్ని హతమార్చాడు. ఈ కారణంగానే సంఘ 
పరివార్‌ రాముడిని తమ అఖండ భారత ఆకాంక్షను నెరవేర్చుకోవడానికి హీరోని చేసుకుంది. 
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కృష్ణుడిని పక్కన పెట్టింది. యాదవుల పట్ల జరిగిన ఈ చారిత్రక వంచన కారణంగా 
వాళ్లు దేశవ్యాప్తంగా హిందూత్వ శక్తులకు శత్రువులుగా మిగిలిపోయారు. మాంసమూ 
పాల ఆర్థిక వేత్తలకూ - పరాన్న భుక్కులైన బ్రాహ్మణులకూ మధ్యనున్న ఈ చారిత్రక 
విరోధంలోంచే లాలూ ప్రసాద్‌ యాదవ్‌, ములాయం సింగ్‌ యాదవ్‌ వంటి నేతలు 
ఆవిర్భవించారు, “నేను హిందువు నెట్లయిత” (వై ఐ యామ్‌ నాట్‌ ఎ హిందూ) వంటి 
పుస్తకాలు వెలువడ్డాయి. ఈ ఆధునిక కాలంలో కూడా ఇంకా బ్రాహ్మణులు - ఏ సైద్ధాంతిక 
భావజాలానికి చెందినవాళ్లైనా కావచ్చుగాక - ఉత్పత్తి రంగానికి దూరంగానే వుంటున్నారు. 
ఉత్పత్తి ప్రజల చరిత్రను వాళ్లు సరైనరీతిలో ఎప్పుడూ అంచనా వేయలేదు. 


కృష్ణుడి వారసులైనప్పటికీ యాదవులకు మన సమాజంలో వారికి దక్కవలసినంత 
ఉన్నత హోదా దక్కలేదు. నిజానికి యాదవుల స్థానం బ్రాహ్మణుల కంటే పైమెట్టు మీద 
వుండాలి. అట్లాగే కృష్ణుడు స్వయంగా రాసినట్టు చెప్పబడే పవిత్ర గ్రంథం భగవద్గీతలో 
పశువులను కాచే పని ఆధ్యాత్మికంగా అత్యంత గౌరవనీయమైనదిగా చిత్రించబడి వుండాలి. 
అప్పుడు యాదవులే పూజారులుగా మారి దేవాలయాల్లో ఉదయం, సాయంత్రం భగవద్గీతా 
పారాయణం చేస్తూ "పగలంతా కృష్ణుడి మాదిరిగా పచ్చిక బయళ్లలో పశువులను 
కాచుకుంటూ వుండేవారు. పశువులను కాచే పని ఆధ్యాత్మికంగా గౌరవ నీయమైందిగా 
చూడబడుతుండేది. నిజానికి పశువుల కాపరి అయిన కృష్ణుడు భగవద్గీతను రచించినప్పుడు 
ప్రతి యాదవుడికీ చదువుకునే హక్కు పుస్తకాలు రాసే హక్కు విధిగా సమకూడాల్సి 
వుండె. భారతదేశంలోని గురుకులాలు (విద్యా కేంద్రాలు) యాదవుల ఆధిపత్యంలో 
వుండాల్సివుండె. అప్పుడు వాటికి “పశువుల కాపర్ల పాఠశాలలు” అనే పేరొచ్చేదేమో. 
అదేవిధంగా యాదవులు పచ్చిక బయళ్లలో “క్షేత్రీయ పాఠశాల”లను కూడా ప్రారంభించి 
వుండేవారేమో. ఒక పక్క పశువులనూ, గొగ్రెలనూ, మేకలనూ మేపుతూ మరోపక్క 
ఆ పాఠశాలల్లో చదవడం, రాయడం నేర్చుకునేవాళ్లు. చదువనేది ఎంతో ఆహ్లాదకరమైన 
కార్యక్రమంగా మారి వుండేది. భారతదేశ జనాభాలో అత్యధికులు అక్షరాస్యులై వుండేవారు, 
ప్రతీ పశువులకాపరీ, ప్రతీ గొగ్రెలకాపరీ విద్యావంతుడయ్యేవాడు. మానవులందరి మధ్య 
ఆధ్యాత్మిక సమానత్వం వున్న అనేక దేశాల్లో జరిగింది ఇదే. వీటన్నింటి ఫలితంగా కేవలం 
బాపనోల్లకూ, కోమటోల్లకే కాకుండా భారతదేశంలోని (ప్రతి ఒక్కరికీ చదువుకునే 
అవకాశాలూ, హక్కూ లభించి వుండేవి. అట్లా జరగకపోవడం వల్లనే యాదవులతో సహా 
దళిత బహుజనులందరూ బ్రాహ్మణిజపు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో నలిగిపోవాల్సి 
వచ్చింది. బ్రిటీషు వాళ్లు భారతదేశానికి వచ్చి దళితబహుజన ప్రజానీకాన్ని నిరక్షరాస్యతా 
దాస్యం నుంచి విముక్తి చేసేంత వరకూ ఈ అన్యాయం అట్లాగే కొనసాగుతూ వచ్చింది. 
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బ్రిటీషు వాళ్లు భారతదేశానికి వచ్చినతరువాతనే- అప్పటివరకూ బానిస బంధాల్లో 
చిక్కుకుని వున్న అనేకమంది అంటరాని కులాలవాళ్లు క్రైస్తవ మతాన్ని స్వీకరించి, 
మానవులందరినీ సమానంగా (ప్రేమించే ప్రవక్తల గురించి తెలుసుకోగలిగారు. ఇంగ్లీషు 
విద్యను. అభ్యసించి |కైస్తవంతో పాటు ఆధునికతను కూడా సంతరించుకోగలిగారు. 
యాదవులు గొరైలకాపర్లైనప్పటికీ గొర్రెలను ప్రేమించే ఏసు క్రీస్తూ, మహమ్మదు ప్రవక్తలతో 
తాదాత్మ్యం చెందలేకపోయారు. ములాయం సింగ్‌ యాదవ్‌, లాలూ ప్రసాద్‌ యాదవ్‌ 
వంటి యాదవ నేతలు హిందూ బ్రాహ్మణిజాన్నే తమ మతంగా భావించి, ఇంగ్లీషుకు 
దూరంగా వుండిపోయారు. వాళ్లు యాదవ కులానికి ఆధ్యాత్మికంగా, సాంస్కృతికంగా, 
రాజకీయంగా ప్రత్యామ్నాయాలను అందించలేకపోయారు. నిజానికి ఇంగ్లీషు భాష - 
యాదవుల సాంస్కృతిక చరిత్ర సులువుగా కలగలిసిపోయేందుకు అనువైన వ్యవస్థలు. 
ఇంగ్లీషు భాషకు అద్భుతమైన ఉత్పత్తి అనుకూల నేపథ్యం వుంది. యాదవులు మొదటినుంచీ 
ఉత్పత్తి పనుల్లో వున్నవాళ్లే కాబట్టి తమ ఉత్పత్తి సాంస్కృతిక మూలాల కారణంగా ఇంగ్లీషును 
సులువుగా నేర్చుకోగలుగుతారు. యదునందనుడైన కృష్ణుడితో పాటు అనేక మంది 
యాదవులు బ్రాహ్మణ నేతృత్వంలోని హిందూత్వ శక్తులకు దూరంగా వున్నారు. అయితే 
వారు తమ సొంత సాంప్రదాయాన్ని గానీ స్వీయ అనుభవాలను గానీ చరిత్రీకరించుకోలేదు. 
గొర్రెలతో, ఇతర పశువులతో తమకున్న అనుబంధాన్ని కూడా తమదిగా చేసుకోలేక 
పోయారు. అందువల్లనే వాళ్లు ఇప్పటికీ ఆదిమ కాలంనాటి భారతీయ పద్ధతుల పరిథిలోనే 
వుండిపోయారు. ఆధ్యాత్మికంగా వారు బ్రాహ్మణులకు పాదాక్రాంతులై వున్నారు. ఈ పరస్పర 
విరుద్ధ చైతన్యం వారిని తరతరాల బ్రాహ్మణ బానిసత్వం నుంచి విముక్తి చేయదు. కాబట్టి 
వారు విశ్వజనీన సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక శక్తుల సమూహంలో తమ ఉనికిని వెతుక్కోవాల్సిన 
సమయం ఆసన్నమైంది. వారు విశ్వజనీనతను సంతరించుకోవాల్సిన అవసరం వుంది. 


గొర్రెల కాపరిగా ఏసుక్రీస్తు 

మనకు ఏసు క్రీస్తు ఒక గొప్ప ఉదాహరణ. ఆయన గొర్రెలను (ప్రేమించాడు. గొర్రెల 
మధ్యనే జీవించాడు. వడ్రంగి కుటుంబంలో పుట్టినప్పటికీ ఆయన గొర్రెలను ప్రేమించాడు. 
తనను తాను ఒక గొర్రెల కాపరిగా చెప్పుకున్నాడు. ఈకారణంగానే బైబిల్‌లో గొగ్రెలకాపరి 
అత్యంత గౌరవనీయమైన వ్యక్తి అయ్యాడు. అత్యంత నీతిమంతుడిగా గుర్తించబడ్డాడు. 
బైబిల్‌ సందేశాన్నీ ఏసుక్రీస్తు ప్రవచనాలనూ నలు దిశలకూ విస్తరింపజేయడంలో 
గొర్రెలకాపర్లు ఆధ్యాత్మికంగా చాలా కీలకమైన పాత్రను పోషించారు. వాళ్లు గొర్రెలను 
కాస్తూనే చదవడం, రాయడం నేర్చుకున్నారు. తత్ఫలితంగానే క్రైస్తవ మతం అద్భుతమైన 
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శ్రమగౌరవ సంస్కృతిని నిర్మించగలిగింది. ఆధ్యాత్మికంగా అన్ని జంతువులకూ సమాన 
హక్కులను కలుగజేసింది. మానవతా వాదాన్ని కీర్తిస్తూ వందలాది పుస్తకాలను 
వెలువరించింది. 23వ కీర్తనలో డేవిడ్‌ ఇలా అన్నాడు: 


ప్రభువు నా పాలిటి గొగ్రెలకాపరి, నాకింకే కొరతా లేదు. 

ఆయన నన్ను పచ్చికబయళ్లలో విహరింపజేస్తాడు. 

నిశ్చల నీటి వనరుల పక్కన నడుపుతాడు 

ఆయన నా ఆత్మను పునరుత్తేజపరుస్తాడు 

ఆయన తన నామమున సన్మార్గాల్లో నడిచేలా నాకు దారిచూపుతాడు 
మృత్యులోయల్లో వెళ్తున్నప్పుడు కూడా నాకు సైతాను భయం వుండదు, 
ఎందుకంటే నువ్వు నా వెంట వుంటావు, నీ ఉనికి నాకు ఉల్లాసాన్నిస్తుంది. 
నా శత్రువుల సమక్షంలో నాకు ధైర్యాన్ని ప్రసొదిస్తావు 

నాకు తైలంతో అభిషేకం చేస్తావు 

నా పాత్ర పొంగిపొర్లుతుంది 

నా జీవితంలో అనునిత్యం నన్ను మంచితనం ప్రేమ వెన్నంటి వుంటాయి. 
నేను శాశ్వతంగా ప్రభువు కుటీరంలోనే నివసిస్తాను. 


ఆధారం: ఎన్‌ఐవి స్టడీ బైబిల్‌, పేజి 800. 


ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక ప్రపంచంలో గొర్రెలకూ, గోగ్రెలకాపర్లకూ మధ్య ఉన్న ఈ తరహా 
సంబంధం బ్రాహ్మడికీ, హిందూయిజంగా పిలువబడే అతని మతానికీ ఏమాత్రం 
మింగుడుపడదు. ఒక గొర్రెల కాపరి ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచంలో స్వయంగా దేవుడిగా 
వుంటాడు, భౌతిక ప్రపంచంలో సాధారణ మానవుడిగా మనుషుల్లో, జంతువుల్లో 
మంచితనాన్నీ, ప్రేమనూ కోరుకుంటాడు. అట్లాంటి దేవుడికీ లేదా అట్లాంటి మానవుడికీ, 
ఆయన సంరక్షించే జంతువులకీ బ్రాహ్మణ జీవితంలో అసలు స్థానమే వుండదు. బ్రాహ్మడి 
దేవుడు గొర్రెలనూ, గొర్రెలకాపర్లనూ అసహ్యించుకుంటాడు. ఇంగ్లీషు చదువులు చదివిన 
ఆధునిక బ్రాహ్మణ మేధావులు సైతం ఈ సాంప్రదాయిక వాతావరణంలో మార్పు 
తీసుకురాలేకపోయారు. చివరికి కమ్యూనిస్టు బ్రాహ్మణులు కూడా అదే సిద్ధాంతాస్న పట్టుకుని 
వేలాడుతూ వుండిపోయారు. బ్రాహ్మణిజానికీ ఈ అమానుషత్వానికీ, ఆధునిక మేధావిత్వానికీ 
మధ్య వున్న సంబంధాన్ని వాళ్లు మరింత పటిష్టం చేశారు. ఇస్లాం మతంలో దేవుడికీ 
గొర్రైలకాపర్లకూ, గొగ్రెలకూ మధ్య బైబిల్‌ అవగాహనతో పోలిన సంబంధమే కనిపిస్తుంది. 

మహమ్మదు ప్రవక్త కూడా గొర్రెల కాపరే. గొర్రెలను కాస్తున్నసమయంలోనే ఆయనకు 
దేవుడు ప్రత్యక్షమై ప్రవక్త హోదాను ప్రసాదించినట్టు చెబుతారు. అందుకే ఆయనను 
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“నల్లగొంగళి ప్రవక్త" (కాలే కంబలి వాలా) అంటుంటారు. నల్లగొంగళి కప్పుకునే వ్యక్తిని 
మన బ్రాహ్మణ ప్రపంచం మూర్చుడిలా చూస్తుంది. కానీ అదే వ్యక్తి ఇస్లాం సంస్కృతిలో 
ప్రవక్త అవుతాడు. ఇదొక పెద్ద సాంస్కృతిక వైరుధ్యం. అమాయక యాదవులు అన్ని 
విషయాల్లో బ్రాహ్మణీయ శక్తులను గుడ్డిగా అనుసరించడమే కాక, హిందూత్వ రథానికి 
శీలలూ, మేకుల్లా పనిచేస్తున్నారు. రథంలోకి ఎక్కే హక్కు తమకు లేదన్న సంగతిని 
కూడా వారు పట్టించుకోవడం లేదు. ఇదీ యాదవ కులం దయనీయ స్థితి. దీనర్ధం 
బ్రాహ్మణీయ రాజకీయ సిద్ధాంతానికి యాదవులు పూర్తిగా లొంగి పోయారని కాదు. 
రాజకీయ రంగంలో వాళ్లు బ్రాహ్మణత్వాన్ని అనేక విధాలుగా సవాలు చేస్తున్నారు. కానీ 
ఆధ్యాత్మిక రంగం విషయం వచ్చేసరికి మాత్రం వాళ్లు హిందూ బ్రాహ్మణిజం పాదాల 
దగ్గర పడివుంటున్నారు. అందుకే ఇతర రంగాలలో యాదవులు సాధించిన విజయాలు 
పరిమితమైపోతున్నాయి. ఈ కారణంగానే వాళ్లు తమదైన మేధావి వర్గాన్ని 
సృష్టించుకోలేకపోయారు. అట్లా సృష్టించుకుని వుంటే వారు సమాజంలో అత్యంత కీలకమైన 
పాత్రను పోషించేవారు. 


గొర్రెలూ-తోడేళ్లూ 


బ్రాహ్మణులు యాదవులను వంచించి, వాళ్ల దేవుణ్ని దొంగిలించి ఆయన చేతనే తమ 
ప్రయోజనాలను నెరవేర్చుకున్నారు. కృష్ణుడు రాసిన గ్రంథాన్ని శ్రమకు దూరంగా వుండే 
తమ పాపిష్టి జీవితానికి అనుకూలంగా తిరగరాసుకున్నారు. సమాజంలోని ఇతర వర్గాలు 
కష్టించి సృష్టించే ఆహార వనరులన్నీ తమకు తేరగా లభించేట్టు దాన్ని మల్చుకున్నారు. 
భగవద్గీతలో స్వయానా యాదవులకు సామాజికంగా కింది స్థాయి వుండడమే ఇందుకు 
సాక్ష్యం. ఈనాటి రూపంలోని భగవద్గీత పక్కాగా (బ్రాహ్మణీయ శక్తుల ప్రయోజనాలకే 
ఉపయోగపడుతోంది. కృష్ణుడు రాసిన ఈ గ్రంథాన్ని తరువాత బ్రాహ్మణీయ శక్తులు 
కచ్చితంగా తిరగరాసివుంటాయి. బ్రాహ్మణీయ శక్తులకు వ్యతిరేకంగా జరిగిన పోరాటంలో 
ఆదివాసీలు, మాదిగలు, మాలలు, చాకలివాళ్లు, మంగలివాళ్లు దారుణమైన అణచివేతకు 
గురై, నిస్తేజంగా మారిపోతే, యాదవులు ఆ పాపిష్టుల అబద్ధపు మాటల్ని నమ్మి తమ 
దేవుణ్నీ తమ గ్రంథాన్నీ, తమ సర్వస్వాన్నీ కోల్పోయారు. భగవద్గీత కృష్ణుడి పేరుమీదనే 
వున్నప్పటికీ ఇవాళ చాలావరకూ అది యాదవ వ్యతిరేక గ్రంథంగా తయారైంది. ఆ పుస్తకం 
ఒకవైపు పరమ సోమరిపోతులూ, సామాజిక వంచనా శిల్పులూ అయిన వాళ్లని అత్యంత 
పవిత్రమైనవాళ్లుగా అకాశానికెత్తుతూ, మరోవైపు హిందూ దేవుళ్లని నిజాయితీగా నమ్ముతూ 
కష్టపడి పనిచేసే శ్రామిక వర్గాన్ని బ్రాహ్మణ క్షత్రియ వైశ్య వర్గానికి దాసులుగా పడి 
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వుండాలని నిర్దేశించే స్థాయికి దిగజారింది. “నాలుగు వర్ణాలనూ నే సృష్టించాను” అన్న 
ఒక్క మాటతోనే ఆ గ్రంథం తన ఆధ్యాత్మిక జెన్నత్యాన్ని కోల్పోయింది. ఆగ్రంథంలో 
బ్రాహ్మణులు వున్నది కేవలం పుస్తకాలు చదువుకోడానికీ, పూజలు చేయడానికీ అని 
పేర్కొనబడింది. భగవద్గీతతో సహా అన్ని పుస్తకాలను చదివే హక్కు ఒక్క బ్రాహ్మణులకే 
వుందట. అలాగే క్షత్రియులకేమో రాజ్యాన్ని ఏలే హక్కునూ, కోమట్లకేమో వ్యాపారం 
చేస్తూ డబ్బు కూడబెట్టుకునే హక్కునూ ప్రసాదించింది. స్వయంగా కృష్ణుడి యాదవ 
కులానికీ, ఇతర శూద్ర కులాలకూ మాత్రం బండ చాకిరితో కూడిన పనుల్ని కేటాయించింది. 
పశువుల్ని మేపడం, పొలం దున్నడం, ఆహార ధాన్యాలు పండించడం వంటి పనులు 
చేస్తూ శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలను అభివృద్ధి పరుస్తూ వాటి ఫలాలనన్నింటినీ మాత్రం పై 
మూడు అగ్రకులాలకు అందించాలట. (జిత్తుల మారి బ్రాహ్మణులు భగవద్గీతలో దీనిని 
“కర్మఫలం'గా అభివర్ణించారు). ఈవిధంగా అత్యధిక సంఖ్యలో వుండే యాదవులతో పాటు 
శూద్ర కులాలన్నీ బ్రాహ్మణీయ శక్తులకు బానిసలయ్యాయి. ఈనాటి పరిస్థితి ప్రకారం 
యాదవులను అమాయక గొర్రెలతో, బ్రాహ్మలను తోడేళ్లతో, కోమట్లను నక్కలతో 
సరిపోల్చవచ్చు. 

ఈ స్థితి దేవుడు కల్పించిందని యాదవులు ఎలా అంగీకరిస్తారు? ఈ బానిసత్వం 
నుంచీ, ఈ అవమానం నుంచీ బయటపడాలంటే యాదవులు ముందు భగవద్గీతను 
తిరస్మరించాలి. కృష్ణుడు తమవాడు, గొప్ప గోపాలకుడు, పశువుల కాపరి అని చాటుకుంటూ 
అతణ్ని బ్రాహ్మణుల చెరనుంచి విడుదల చేయించాలి. తమ ఆత్మ గౌరవాన్ని నాశనం 
చేసిన పుస్తకాన్ని వ్యతిరేకించనంతకాలం యాదవులకు సామాజిక హోదా దక్కదు గాక 
దక్కదు. బ్రాహ్మణులు కృష్ణుడి పేరుతో భగవద్గీతలో రాసిందంతా యథార్థమని యాదవులు 
నమ్మబట్టే వారు బ్రాహ్మణులకు బానిసలయ్యారు. భగవద్గీత బ్రాహ్మణుల దేవుడైన బ్రహ్మ 
పేరిట బ్రాహ్మణులను ఆకాశానికి ఎత్తేసింది. యాదవులు అదంతా దైవవాక్కని భ్రమించారు. 
ప్రపంచంలో ఏ దేవుడూ ఇంత దారుణంగా ఒక ప్రత్యేక కులంవాళ్లకి మిగతా కులాల 
వాళ్లంతా ఊడిగం చేయాలని నిర్దేశించడని గ్రహించలేకపోయారు. దేవుళ్లు తమ ప్రవక్తలను 
ప్రపంచంలోకి పంపింది ప్రజలను ఆధ్యాత్మిక, భౌతిక అణచివేతనుంచీ, బానిసత్వం నుంచీ 
విముక్తి చేయడానికి తప్ప మరో దానికి కాదు. దేవుళ్లైనా, ప్రవక్తలైనా ఆయా వ్యక్తుల 
ఆధ్యాత్మిక తప్పాప్పులను అంచనా వేస్తారు తప్ప ఇట్లా కొన్ని కులాలను మొత్తంగా 
ఈసడించుకోరు. ఇట్లాంటి పుస్తక రచయితలైన బ్రాహ్మణులు అబద్ధాలను ప్రచారం చేసి 
దైవత్వానికే ద్రోహం చేశారు. తత్ఫలితంగా ఇన్నాళ్లుగా యాదవులు గొర్రెల్లా జీవించారు. 
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ఇక ఆ గొర్రెలన్నీ తిరగబడక తప్పదు. ఒక్క రాజకీయ రంగంలోనే కాదు ఆధ్యాత్మిక 
రంగంలో కూడా వాళ్లు తిరగబడాలి. 


కొందరు యాదవులు దేశంలో ప్రత్యర్థి సాంస్కృతిక శక్తులుగా ఎదగగానే బ్రాహ్మణీయ 
పత్రికారంగం వారిని గేదె సంస్కృతి మనుషులుగా గేలిచేయడం మొదలుపెట్టింది. 
మరోపక్క (బ్రాహ్మణులను మారుతున్న ప్రపంచంలో నిస్సహాయ స్థితిలో వున్న పరమ 
పవిత్రమైన గంగిగోవులుగా చిత్రిస్తోంది. గొర్రెలకు హిందూ పురాణాల్లో సముచిత స్థానం 
దక్కలేదు. అందుకు కారణాలేమిటో తెలియదు. వాటికి జాతీయోద్యమ కాలంనాటి రచనల్లో 
కూడా క్రైస్తవ గ్రంథాల్లో లాంటి స్థానం లభించలేదు.. క్రైస్తవుల దృష్టిలో గొర్రెల కాపరి 
ఎంతో మానవీయ వ్యక్తి. మందలో 99 గొర్రెలుండి ఒక్క గొర్రె తప్పిపోయినా అతను 
దాని క్షేమం గురించే పరితపిస్తాడు. ఎందుకంటే తప్పిపోయిన గొర్రె ఎదుర్కొనే కష్టాలపట్ల 
అతనికి సానుభూతి వుంటుంది. ఏసు క్రీస్తు స్వయంగా ప్రజల పాలిటి గొర్రెల కాపరిగా 
ప్రసిద్ధి చెందాడు. అదే, బ్రాహ్మణీయ దేవుళ్లు మాత్రం అమాయకత్వానికీ, సామాజిక 
జీవనానికీ ప్రతీకలైన గొర్రైలను ఏవగించుకుంటారు. సమష్టి జీవనానికీ, సామాజిక 
ఆధ్యాత్మిక అమాయకతకూ |ప్రతిరూపులైన మానవాళికీ బ్రాహ్మణిజం బద్ధ శత్రువుగా 
మారింది. యాదవులది సామాజికంగా అమాయక కులం. వాళ్లు స్వయంగా గొర్రెల 
కాపర్లు అయినందువల్లనే తమ సామాజిక స్థాయిని కోల్పోయారు. గొర్రెల బాగోగులు 
చూసే గొర్రెల కాపర్లతో హిందూదేవుడు మమేకం కాలేడు. గొర్రెలు మానవాళి ఉనికిని 
ఆర్థికంగా నిలబెట్టిన జంతువులైనప్పటికీ వాటిని గుర్తించడు. బ్రాహ్మణీయ రచనలు 
యాదవులను ప్రజా క్షేత్రంలో గౌరవించనవసరంలేని గొర్రెల మందగా చిత్రిస్తూ, ఆర్థిక 
రంగంలో వారిచేత గొడ్డు చాకిరీ చేయించాయి. ఈ స్థితి మారాల్సి ఉంది. గొర్రెలు 
తోడేళ్లమీద తిరగబడే సమయం ఆసన్నమైంది. 


హైందవేతర ఆహార సంస్కృతి 

బ్రాహ్మణిజం మాంసానికీ, ఆధ్యాత్మిక జీవనానికీ మధ్య ఒక అసాధారణమైన వైరుధ్యాన్ని 
సృష్టించింది. మాంసాహారం, శాకాహారంలను పరస్పర శత్రువులను చేసింది. బ్రాహ్మణీయ 
మూఢనమ్మకాలూ, మోసపూరిత వ్యూహాలలోంచి పుట్టుకొచ్చిన వైరుధ్యమిది. ప్రపంచంలో 
ఏ ఇతర మతమూ ఈవిధంగా మూఢనమ్మకాలను, వంచనాత్మక వ్యూహాలను ప్రయోగించి 
ప్రజల ఆరోగ్య, సాంస్కృతిక వారసత్వాన్ని ధ్వంసం చేయలేదు. భారతీయ పశువుల 
ఆర్థిక వ్యవస్థ గోమాంస సంస్కృతి మీదనే ఆధారపడివుంది. గోమాంసం అనేది 
(బ్రాహ్మణులతో పాటు ప్రజలందరి ప్రధాన ఆహారంగా వున్న కాలంలోనే కృష్ణుడు ఒక 
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పశువులకాపరిగా వున్నాడు. నాటి పశుపాలక ఆర్థిక వ్యవస్థలో గోమాంసం ఆధ్యాత్మిక 
ఆహారంగా వుండేది. ఆ కాలంలోనే బ్రాహ్మణులు వేదాలను రచించారు. 

చరిత్రలో మూడు బ్రాహ్మణ వ్యతిరేక పరిస్థితులు ఎదురవడంతో బ్రాహ్మణులు 
శాకాహార బాటపట్టారు. మొదటిది బౌద్ధమత కాలం. పశువులను (ఎద్దుల శక్తిని) వ్యవసాయ 
ఉత్పత్తికి వినియోగిస్తున్న కాలంలో (బ్రాహ్మణులు మూఢనమ్మకాల పేరిట విచ్చల విడిగా 
వాటిని బలివ్వడాన్ని బౌద్ధం గట్టిగా వ్యతిరేకించింది. యూరప్‌లో వ్యవసాయపనులను 
గుర్రాలతో నిర్వహిస్తే మన దేశంలో ఎద్దులతో నిర్వహిస్తారు. బర్రెలు అటు వ్యవసాయ 
పనులకూ, ఇటు పాల ఆర్థిక వ్యవస్థకూ మధ్య అనుసంధానంగా వుండేవి. అయితే వాటి 
మాంసం మొదటి నుంచీ భారతీయులకు ప్రీతిపాత్రం కాదు. బౌద్ధ మతస్థులు గోవధకు 
వ్యతిరేకంగా సాగిస్తున్న ప్రచారాన్ని ఎదుర్కొనేందుకు దక్షిణ భారత దేశానికి చెందిన 
శంకరాచార్యుడు బ్రాహ్మణీయ శక్తులను కూడగట్టి తమ ఆధిపత్యాన్ని కాపాడుకునేందుకు 
శుద్ధ శాకాహార సంస్కృతిని ప్రతిపాదించాడు. 

రెండో బ్రాహ్మణ వ్యతిరేక కాలం ముస్లింల కాలం. వాళ్లు భారతదేశానికి 
సుసంఘటితమైన మతాన్ని తీసుకొచ్చారు. అది మూఢనమ్మకాలనూ, విగ్రహారాధననూ 
చీల్చిచెండాడింది. ఖురాన్‌ మూడు రకాల ఆహారాలను నిషేధించింది. 1) చనిపోయిన 
జంతుకళేబరాల మాంసం, 2) రక్తం, 3) పంది మాంసం. మహమ్మదు ప్రవక్త కాలంలో 
పందులు కేవలం మనుషుల అశుద్ధం మీద ఆధారపడి బతికేవి. అందుకే దాని మాంసాన్ని 
తినకూడదన్నాడు, మహమ్మద్‌. ఇక మూడవ బ్రాహ్మణ వ్యతిరేక కాలం బ్రిటీష్‌ కాలం. 
బ్రిటీషు వాళ్లు గొడ్డు మాంసాన్ని అన్నింటికంటే ఎక్కువగా ఇష్టపడేవారు. అందుకే వాళ్లు 
బ్రాహ్మణిజానికి సాంస్కృతిక శత్రువులయ్యారు. 

పై మూడు రకాల సామాజిక, సాంస్కృతిక శక్తులను బ్రాహ్మణులు తమ శత్రువులగానే 
పరిగణించారు. ఆధ్యాత్మిక పవిత్రత అనే ఒక వంచనాత్మక సిద్ధాంతం ద్వారా బ్రాహ్మణులు 
మాంసాహారానికి స్వస్తి పలికారు. ఆతరువాత జైనుడూ కోమటి కులస్థుడూ అయిన 
గాంధీ స్వాతంత్రోద్యమంలో బ్రాహ్మణులకు నేతృత్వం వహించేందుకు గాను శాకాహారాన్ని 
జాతీయవాదంలో అంతర్భాగంగా చేశాడు. ఆయన జైన కోమటి అయినప్పటికీ ఆయన 
బ్రాహ్మణుల కంటే తనే గొప్ప హిందువునని చాటుకునేందుకు ప్రయత్నించాడు. గోమాంసం 
తినే బ్రిటీషు పాలకులపై శాకాహారాన్ని ఒక ఆయుధంగా ప్రయోగించాడు. అయితే ఆ 
ఆయుధం బ్రిటీషు వాళ్ల మీదకంటే భారతీయ గోమాంసాహారుల మీదనే (దళితులూ, 
ముస్లింలూ మొ) ఎక్కువ ప్రభావం చూపింది. ఇదంతా జరుగుతున్నప్పుడు శూద్రులూ, 
చండాలురూ, ఆదివాసీలూ, మస్లింలూ, భారతీయ క్రైస్తవులూ, శిక్కులూ, బౌద్భులూ 


మాంనం, పాల ఆర్థికవేత్తలు 165 


తదితరుల మరియూ బ్రిటీషుఫాళ్ల ఆహార సంస్కృతి ఒక్కటయింది. బ్రిటీషువారికీ 
గోమాంసం తినే ఇతర భారతీయ కులాలకూ మధ్య ఎంతో కొంత సామీష్యత వుండగా 
బ్రాహ్మణులు మాత్రం తమ నేల మీద తామే పరాయివాళ్లుగా మిగిలిపోయారు. ఈక్రమంలో 
శూద్రులు తమదైన గొప్ప ఆహార సంస్కృతిని కోల్పోయారు. కాకపోతే వారు అందుకు 
ప్రతీకారంగా తమ మాంసాహార సంస్కృతిని మాత్రం చెక్కుచెదరకుండా కాపాడుకున్నారు. 
ఇందులో యాదవులదే ప్రధాన పాత్ర అని చెప్పవచ్చు. 


యాదవులూ మాంసాహారం 
యాదవులు మొదటి నుంచీ బ్రాహ్మణిజానికి శత్రువులుగానే వున్నారు. మూఢ 
నమ్మకాలనుంచీ, విగ్రహారాధన నుంచీ వాళ్లు బయటకు రాలేకపోయినా మాంసంపై 
ఆధారపడిన తమ ఆహార సంస్కృతిని మాత్రం కాపాడుకుంటూ వచ్చారు. ఆ సంస్కృతిని 
తమ ఆధ్యాత్మికతకు జోడించుకున్నారు కూడా. భారతదేశ చరిత్రలో బ్రాహ్మణిజాన్ని 
యాదవులు అడుగడుగునా సవాలు చేశారు. ఒకవిధంగా 'బ్రాహ్మణుల దుర్మార్గానికి 
యాదవులు బలిపశువులయ్యారు. (బ్రాహ్మణులు ప్రపంచ పెట్టుబడిదారీ ఆధునికత్వంలో 
పాలుపంచుకునేందుకు ఇంగ్లీషు నేర్చుకుని పాశ్చాత్యీకరణచెందుతూ వుంటే యాదవులు 
మాత్రం అలాగే వెనుకబాటుతనంలో వుండిపోయారు. పెళ్లిళ్లూ చావులూ పుట్టుకలూ 
గృహట్రవేశాల వంటి ఉత్సవాల్లో బ్రాహ్మణులు ఏవేవో మంత్రాలు వల్లిస్తూ డబ్బులు 
దండుకుంటుంటే అందుకు (దక్షిణల సమర్పణకు) యాదవులే ప్రధాన వనరుగా 
ఉపయోగపడ్డారు. యాదవులకు ఒక్క మంత్రమూ అర్థమయ్యేది కాదు. మంత్రాల పేరుతో 
బ్రాహ్మణులు జనాన్ని పిచ్చోళ్లని చేశారు. ఇవాళ కూడా వాళ్లు తమకు డబ్బు, బియ్యం, 
కూరగాయలు, నూనె మొదలైనవి దక్షిణగా సమర్పించుకునే కుటుంబాలను ఆధ్యాత్మికత 
పేరుతో వంచిస్తూనే వున్నారు. సకల జనుల సంక్షేమం కోరే మంత్రాలు వేదాల్లో అతితక్కువ. 
పైగా ఆ వేదాల ప్రకారం శూద్రుడు అంటే బ్రహ్మదేవుడి పాదాల నుంచి జన్మించిన 
మూర్చుడు అని అర్ధం. మరి అట్లాంటి గ్రంథం శూద్ర సమాజంలో ముఖ్యులైన యాదవుల 
సంక్షేమం కోసం ఎలా ప్రార్థిస్తుంది? 

తమను ఏమాత్రం గౌరవించని బ్రాహ్మణుల కోసం యాదవకులం ఒక్కటే ఎంతో 
శ్రమను వెచ్చించింది. అయినా వారికి ఆధ్యాత్మిక విముక్తి మాత్రం దక్కలేదు. అసలైన 
యుద్ధంలో యాదవులు ఓడిపోయారు. ఇంతకు ముందే చర్చించుకున్నట్టు యాదవులు 
తమ గ్రంథాన్నీ (యాదవుడైన కృష్ణుడు రాసిన భగవద్గీతని), అందులో పేర్కొన్న తమ 
ఆహార సంస్కృతినీ, ఉత్పత్తి ఖే. పోగొట్టుకున్నప్పుడే వాళ్లు ఓడిపోయారు. ఇవాళ 
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వాళ్లు ఏ పుస్తకం లేనివాళ్లుగా మిగిలిపోయారు. కష్టపడి పనిచేసేవారికి, సమాజానికి 
సామాజికంగా ఆధ్యాత్మికంగా నిబద్భులై వుండేవారికి దక్కిన అత్యంత దయనీయమైన 
దుస్థితి ఇది. ఇదంతా వాళ్ల అపవిత్రమైన ఆహార సంస్కృతి ఫలితం అంటారు మన 
ఆధునిక బ్రాహ్మణ సామాజిక పండితులు. మాంసాన్ని, చేపల్ని తినడం అశుభ్రతకు 
చిహ్నమనీ, శాకాహారం తినడం శుభ్రతకు సంకేతమనీ వాదిస్తారు. వారి దృష్టిలో ఈ 
శుభ్రత, అశుభ్రత అనే వాటికి శుభ్రంగా కడగటం, శుభ్రంగా నిర్వహించడం వంటివాటితో 
ఏమాత్రం సంబంధం వుండదు. అవి కేవలం ఆధ్యాత్మిక పవిత్రతకూ ఆధ్యాత్మిక కాలుషానికీ 
ప్రతీకలు. ఈ ఆధ్యాత్మిక పవిత్రతా, ఆధ్యాత్మిక కాలుష్యం అనే సిద్ధాంతం ఆదిమత్వాన్ని 
చాటుతోంది. అది ఆధునిక ప్రపంచ సిద్ధాంతాల్లో ఎక్కడా కనిపించని ఒక మూర సిద్ధాంతం. 

ఒక వ్యక్తి “ఏది పవిత్రం, ఏది అపవిత్రం?” అని అడిగినప్పుడు ఏసు క్రీస్తు “నోట్లోకి 
వెళ్లేదేదీ ఆ వ్యక్తిని మైలపరచదు. కానీ వ్యక్తి నోట్లోంచి బయటకు వచ్చేది మాత్రం అతన్ని 
మైల పరుస్తుంది” అన్నాడట. ఇంకా ఆయన ఇలా చెప్పాడు: 


నోట్లో ప్రవేశించే ప్రతీదీ కడుపులోకి వెళ్లి ఆతరువాత శరీరం నుంచి విసర్జించబడటం 
నీవు గమనించలేదా? కానీ, మనిషి నోటి లోంచి, హృదయంలోంచి బయటకు 
వచ్చేవి, ఇవి మాత్రం ఆ మనిషిని కలుషితం చేస్తాయి. అతని మనసు నుంచి 
దుష్ట ఆలోచనలు వెలువడుతాయి. 


బ్రాహ్మణ రచయితలు భగవద్గీతలో తమ ఆలోచనలే జొప్పించారు. నిజానికి ఆ ఆలోచనలన్నీ 
మైలపూరితమైనవి. వాళ్లు యాదవులు ఉత్పత్తి చేసే మాంసాహారాన్ని అశుభ్రమని 
చిత్రించారు. బ్రాహ్మణుల అపరిశుభ్రమైన నోళ్లు మాట్లాడే మాటలన్నీ నిజమైనవని నమ్మి 
యాదవులు సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, రాజకీయ జీవన సారాన్ని కోల్పోయారు. ఆ 
అపరిశుభ్రమైన నోళ్లకూ, అబద్దాలు వల్లించే వాళ్ల మైలపూరిత (గ్రంథాలకూ దూరంగా 
వున్నప్పుడే ఏ కులమైనా విముక్తి చెందగలుగుతుంది. ఆధ్యాత్మిక విముక్తి ప్రక్రియకు 
కావలసింది హిందూ భావజాలాన్ని వ్యతిరేకించే కృషి యాదవులు నిజంగా విముక్తి 
చెందాలని భావిస్తున్నట్టయితే ఈ సవాలును స్వీకరించి ఆధునికంగా మారాలి. 


గొర్రె మేక - మానవ ఆరోగ్యం 

పశువులకాపర్లు నాణ్యమైన గొర్రె మాంసం, మేక మాంసం ఉత్పత్తి చేయడం వల్లనే 
భారతదేశ ఆరోగ్యం పదిలంగా వుంది. ఇప్పటికీ భారతీయులు ఇతర మాంసం కంటే 
గొర్రె, మేక మాంసాన్నే ఎక్కువగా వినియోగిస్తున్నారు. మాంసాహార జనాభా అవసరాలను 
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గొర్రె, మేక మాంసమే తీరుస్తోంది. మన దేశంలో అత్యంత ఖరీదైన ఆహారం కూడా 
ఇదే. బాపనోల్లకూ, కోమటోల్లకూ తప్ప ఇతర అన్ని కులాల వారికీ ఈ మాంసం 
సాంప్రదాయికంగా గౌరవప్రదమైన ఆహారం. ఇప్పటికీ పోచమ్మ, మైసమ్మ, మారమ్మ, 
పోతరాజు లేదా దేశవ్యాప్తంగా దళితబహుజనులు ఆరాధించే ఇతర అనేకానేక దేవతలకూ, 
దేవుళ్లకూ ఈ మాంసమే ముఖ్యమైన నైవేద్యం. దేశంలోని కొన్ని ప్రాంతాల్లో కృష్ణుడి 
పూజకు సైతం మాంసాన్ని సమర్పిస్తారు. శూద్ర, దళిత, ఆదివాసీ జనాల మాంసాహార 
సంస్కృతికి ఇస్లామిక్‌ సాంస్కృతిక విస్తరణ వాదంతో అనుబంధం వున్నట్టు బ్రాహ్మణీయ 
ప్రచారకులు జాతీయోద్యమ కాలంలో అదేపనిగా ప్రచారం చేశారు. వాస్తవానికి మన 
దేశంలో ఈ మాంసాహార సంస్కృతి ఆర్యులకంటే ముందునుంచే వుంది. సింధూ 
నాగరికతలో మనకు గొర్రె, మేక మాంసాహార సంస్కృతి ఆనవాళ్లు విస్తృతంగా కనిపిస్తాయి. 
గొర్రె, మేక ఆర్థిక వ్యవస్థ విషయానికి వస్తే ప్రాచ్య సంస్కృతులన్నింటిలో భారతీయ 
సంస్కృతి సుసంపన్నమైనదని చెప్పాలి. గొర్రెలు మేసేందుకు కావలసిన పచ్చగడ్డి 
మైదానాలు, మేకలు మేసేందుకు కావలసిన రకరకాల చెట్లు భారతదేశంలో విస్తారంగా 
అందుమాటులో వున్నాయి. అందువల్లనే ఇక్కడ గొగ్రెలూ మేకలూ వృద్ధి చెందుతూ 
వినియోగానికి నిరంతరం అందుబాటులో వుంటాయి. ఇక్కడ మొలిచే గడ్డీ, మొక్కల వల్ల 
గొర్రె, మేక మాంసం రుచిగా వుంటుంది. ఈ రుచికరమైన మాంసం వల్లనే భారతీయ 
బిర్యానీకి అంత పేరొచ్చింది. 


బియ్యం, మాంసంతో కూడిన బిర్యానీని ఇస్లాంలో చేరిన దళితబహుజనులే 
మొట్టమొదటగా ప్రామాణీకరించారు. ఆ తరువాత అది ఒక ప్రత్యేక వంటకంగా 
దేశమంతటా గుర్తింపు పొందింది. ఇవాళ ముస్లింలకూ, ముస్లిమేతర దళితబహుజనులకూ 
మధ్య బిర్యాని ఒక సాంస్కృతిక వారథిగా నిలిచింది. భారతీయ ముస్లింలకూ, దళిత 
బహుజన ప్రజలకూ మధ్య ఈవిధంగా ఆహార సంస్కృతిపరంగా బలమైన బంధం 
నెలకొనడం వల్లనే హిందూత్వ శక్తులు ఈ దేశంలోని ఇస్లామిక్‌ శక్తులనూ, వారి సాంస్కృతిక 
వారసత్వాన్నీ సమూలంగా నిర్మూలించలేకపోయాయి. నిజానికి దళితబహుజనులకు బాపన 
కోమట్లతో వున్న బంధం కంటే ముస్లింలతో వున్న బంధమే ఎంతో గాఢమైనది. ఆహార 
సంస్కృతే, ప్రత్యేకించి మాంసాహార సంస్కృతే ఈ బంధాన్ని పటిష్టపరచడంలో కీలక 
పాత్ర పోషించింది. బ్రాహ్మణీకరణను, చివరకు హిందువీకరణను పశువుల కాపర్ల కులం 
తిరస్మరించడం వల్లనే నేడు మన దేశంలో మాంసాహారం సమృద్ధిగా లభిస్తోంది. భవిష్యత్తులో 
కూడా హిందూ మతం మనుగడకూ, లేదా వినాశనానికీ కూడా చారిత్రకంగా శూద్ర 
వర్ణంలోని యాదవులే ప్రధాన పాత్ర పోషిస్తారు. బ్రాహ్మణుల ఆధిపత్యం, మూఢనమ్మకాలతో 


168 పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


కూడిన హిందూమతం ఇన్నాళ్లు మనుగడ సాగించగలగడానికి కారణం బ్రాహ్మణులు 
ఈ కులంవాళ్లని నిరక్షరాస్యులుగా, అమాయకులుగా వుంచడంలో విజయం సాధిండమే. 
ఒక్కసారి ఈ కులం గనక మేల్మొని ప్రపంచంలో తన స్థానాన్ని, తన జెన్నత్యాన్ని నిలబెట్టు 
కోవాలని తీర్మానించుకుందంటే బ్రాహ్మణిజపు పేకమేడ ఒక్కసారిగా కుప్పకూలిపోతుంది. 


గొర్రె మాంసంలో కంటే మేక మాంసంలో వైద్యపరమైన గుణాలు ఎక్కువగా 
వుంటాయి. ఈ రెండు రకాల మాంసాలను అమ్మడంలో అపారమైన అనుభవం వున్న 
కసాయివాళ్లతో మాట్లాడినప్పుడు ఒకతను “ప్రపంచంలో కల్తీలేని ఆహార పదార్థం ఏదైనా 
వుందంటే అది ఒక్క ఈ మాంసమే” అన్నాడు. మిగతా మాంసాలకంటే మేక మాంసంలో 
వైద్య విలువలు ఎక్కువ. ఎందుకంటే మేకలు అనేక రకాల బెషధ విలువ కలిగిన మొక్కలను 
తింటుంటాయి. మేకలు తినే రకరకాల మొక్కలను జాగ్రత్తగా అధ్యయనం చేస్తూ పశువుల 
కాపర్లు ఎన్నో జెషధ మొక్కల గురించి తెలుసుకున్నారు. వారు జంతువులతో, ప్రకృతితో 
తమకున్న సుదీర్ణ జీవితానుభవం ఆధారంగా ఆధ్యాత్మిక జ్ఞానాన్నీ వైద్య పరిజ్ఞానాన్నీ 
మేళవించారు. 

మాంస వ్యాపారులతో (కసాయివాళ్లు) చర్చలు జరిపినప్పుడు వారిలో ఒకతను 
నాతో ఇట్లా చెప్పాడు: “మేకలోని ఏ భాగాన్ని తింటే మనిషిలోని ఆ భాగానికి మేలు 
జరుగుతుంది. మేక తొడలు మనిషి తొడలకు, మేక పేగులు (బోటి) మనిషి పేగులకు, 
మేక మెదడు మనిషి మెదడుకు ఎంతో మేలు చేస్తాయి. ప్రతీ అవయవమూ అంతే” 
యాదవుల విజ్ఞాన శాస్త్రంలో- జంతువుల శరీరం నుంచి లభించే మాంసం, పాలు 
మానవ వినియోగానికి పనికొచ్చే పదార్థాలని కనుగొనడం ఒక ఎత్రెతే, సాంకేతికంగా 
కొన్ని రకాల బెషధ మొక్కలు మనుషుల, జంతువుల జబ్బులను నయం చేస్తాయని 
కనుగొనడం మరొక ఎత్తు. జంతువుల, మొక్కల జీవనం, ఆహారం- వాటిలోని వైద్య 
విలువలు అనే రెండు అంశాలను కనుగొని, ప్రచారంలోకి తేవడంలోయాదవులు చాలా 
ముఖ్య భూమికను నిర్వహించారు. భారత సమాజంలో ఆదివాసీలు కనుగొన్నవి మౌలికమైన 
ఆవిష్మరణలనే మాట వాస్తవమే. అయితే ఆ అనేక ఆవిష్కరణల్లో యాదవులు అదనపు 
పాత్ర పోషించారు. యాదవులు పశువులు, గొర్రెలు మొదలైన వాటితో కలిసి నిరంతరం 
సంచరిస్తుంటారు కనుక ప్రచారానికి కూడా వాళ్లు గొప్పగా తోద్బడ్డారు. 


పశుపోషణ 
ప్రాథమిక పశు సంరక్షణను ప్రారంభించింది యాదవులే అనేందుకు ఎన్నో 


ఆధారాలున్నాయి. ఈనాటికీ గ్రామాల్లో యాదవులే ఎక్కువగా పశువుల చికిత్స చేస్తున్నారు. 
వారికి పశువుల జబ్బుల చికిత్స గురించిన అవగాహన లేకపోతే జంతువులు రకరకాల 
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వ్యాధులను తట్టుకుని బతికేవే కాదు. ఆధునిక పశుసంరక్షణ విధానం రూపుదిద్దుకోడానికి 
చాలాకాలం ముందే పశువులకాపర్లు స్వయంగా చెట్ల మందులు తయారు చేసి పశువుల 
రోగాలను నయం చేసేవారు. అలాగే ఇనుప చువ్వలను ఎర్రగా కాల్చి పశువుల సున్నితమైన 
నరాల మీద వాతలు పెట్టి వాటి నరాల సంబంధ వ్యాధులను నయం చేసేవారు. మన 
గ్రామాల్లో యాదవులకు ఈ పరిజ్ఞానం ఇప్పటికీ వుంది. ఇప్పుడు ఆధునిక పశు సంరక్షణలో 
అగ్రకులాల వాళ్లు ప్రవేశించి డబ్బు సంపాదించుకోవడం జరుగుతోంది. పశు పోషణ 
ఒక సమగ్రమైన ఆర్థిక పరమైన, మానవీయ కార్యక్రమం. జంతువులను ప్రతిరోజూ 
సంరక్షించాల్సి వుంటుంది. జంతువుల పట్ల ప్రేమాభిమానాలు లేకపోతే ఈ పని చేయడం 
సాధ్యంకాదు. (ప్రేమ విధిగా వుండాల్సిందే కానీ పశు సంరక్షణకు అదొక్కటే సరిపోదు. 
పశువులను పెంచే కార్యక్రమంలో నిమగ్నమైన సామాజిక శక్తులు తగిన ఆరోగ్య సంరక్షణా 
యంత్రాంగాన్ని అభివృద్ధిపరచినప్పుడే గోవుల సంఖ్య గణనీయంగా పెరిగేందుకు 
వీలవుతుంది. 


పశు సంరక్షణ అనేది అగ్రవర్ణాల పర్యావరణ పరిరక్షణ లాంటి హాబీ కాదు. 
ఇదొక జీవితకాల వృత్తి. ఇందులో అన్ని రకాల కష్టాలూ వుంటాయి. జంతువులు విశాలమైన 
వాతావరణంలో మాత్రమే కాక సాంస్కృతిక నేపథ్యంలో జీవిస్తాయి. మానవ సంస్కృతి 
కేవలం మనుషుల సామాజిక పరస్పర సంబంధాల్లోంచి మాత్రమే రూపొందదు, 
సాంస్కృతికాభివృద్ధికి పశువులు కూడా ఎంతగానో దోహదం చేస్తాయి. మన అలవాట్లూ, 
ఇష్టాలూ, అయిష్టాలూ, మన మానవ ప్రీమ-ద్వేష సంబంధాలూ మొదలైనవన్నీ - 
జంతువులతో మన పరస్పర సంబంధాల ద్వారా కూడా ఏర్పడతాయి. పశువులతో ఈరకం 
పరస్పరసంబంధాలు - బ్రాహ్మణీయ శక్తులకూ వారి పెంపుడు కుక్కలకూ మధ్య 
వుండేలాంటి సంబంధాలు కావు. మనుషులకూ, పశువులకూ మధ్యనుండే సహజమైన 
పరస్పర సంబంధాల విధానం ఎంతో గాఢమైంది. ఇందులో పశువులను ప్రకృతి సహజమైన 
స్థితిగతుల్లోకి తీసుకెళ్లడం జరుగుతుంటుంది. అవి ఎక్కడ తింటాయి, తాగుతాయి, 
ఆడతాయి, ఏ కాలంలో లైంగికంగా కలుస్తాయని గ్రహించి వాటి కనుగుణమైన పరిస్థితులు 
కల్పించడం జరుగుతుంటుంది. దీర్హకాలం మనుషులకూ పశువులకూ మధ్య వున్న 
అనుబంధం వల్ల పశువుల సహజస్వభావంలోంచి మనుషుల సహజస్వభావాలు ఎన్నో 
రూపుదిద్దుకున్నాయి. 

పశువులకూ ప్రకృతికీ మధ్య యాదవులే ప్రధాన అనుసంధాన కర్తలు. పశువుల 
మీది (ప్రేమ ఆధ్యాత్మిక స్థాయికి చేరుకున్నప్పుడే ఈ మధ్యవర్తిత్వం సాధ్యమవుతుంది. 
పశుసంవర్థన అంటే బ్రాహ్మణులు అప్పుడప్పుడు వెళ్లి ఆవుకు దండం పెట్టుకోవడం 
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కాదు. ఆవులు, మేకలు, గొర్రెలు, బర్రెలు వంటి ఆర్థికపరమైన జంతువులు, ప్రత్యేకించి 
వాటిని కాపాడే పెంపుడు కుక్కలు మొదలైన వాటి ప్రభావం మానవ మమస్తత్వం మీద 
తీవ్రంగా వుంటుంది. పశువులను మేపడంలో కూడా పశువులకూ జీవావరణానికీ మధ్య 
నిరంతర సంబంధం వుంటుంది. ఈ అనుసంధానంలో పశువుల సంరక్షణను చూసే 
వ్యక్తులకు జీవావరణ పరిస్థితులకు సంబంధించిన పరిపూర్ణ అవగాహన వుండాలి. నేలమీద 
అక్కడక్కడా భూమి పుండ్లు, బురద గుంటలు (ఊబి) వుంటాయి. అవి అమాంతం 
జంతువులను మింగేస్తాయి. అట్లాగే కొన్ని ప్రాంతాల్లో పాములు, ఇతర ప్రమాదకరమైన 
సరీసృపాలు పశువులను కాటువేసే ప్రమాదం పొంచి వుంటుంది. అలాంటప్పుడు వాటికి 
కొన్ని రకాల బెషధ మొక్కలనుంచి తయారు చేసిన మందులే దిక్కు పాము కాటు నుంచి 
పశువులను రక్షించడంలో యాదవులు మంచి ప్రవీణులు. దేవుడి మీది నమ్మకం వారికి 
ఎట్లాంటి కష్టాలనైనా ఎదుర్కొనే ధైర్యాన్నిచ్చింది. అంటే వాళ్లు మనుషులు చేయాల్సిన 
పని చేయకుండా అంతా దేవుడి మీద భారం వేసి కూర్చుంటారని కాదు. తమవంతు 
ప్రయత్నాలు కచ్చితంగా చేస్తారు. పశువులకూ మనుషులకూ మధ్యనున్న సంబంధాన్ని 
కాపాడుకునేందుకు ప్రకృతిని జయించే సంస్కృతిని యాదవులు రూపొందించుకున్నారు. 
వాళ్లు బ్రాహ్మణులను ఆధ్యాత్మిక పండితులుగా ఆమోదించారు. కానీ అంతమాత్రాన 
వైదిక మంత్రాల మూఢనమ్మకాలకు గురై తమ ప్రయత్నాలనూ, పరిశోధనలనూ 
వదిలిపెట్టలేదు. తాము వల్లించే మంత్రాలు సర్వరోగనివారిణిగా పనిచేస్తాయని బ్రాహ్మణులు 
ఎంత భరోసా యిచ్చినా మందులకు మంత్రాలు ప్రత్యామ్నాయం కానేకావని యాదవులు 
గ్రహించినట్టు వాళ్ల జీవితాలను పరిశోధిస్తే మనకర్థమౌతుంది. అయితే బ్రాహ్మడు వల్లించే 
మంత్రాల్లో యదార్థం కంటే బూటకమే ఎక్కువ అన్న బుద్ధుడి మాటను వారు పూర్తిగా 
విశ్వసించినట్టులేదు. బ్రాహ్మణులు వల్లించే మంత్రాలు ఇతర మతాల్లో చేసే ప్రార్ధనల 
వంటివి కావు. ప్రార్థనల్లో విముక్తిదాయకమైన అంశం వుంటుంది. బ్రాహ్మణుడి మంత్రం 
బానిసత్వానికి ప్రతీక. అది వల్లించేవాడికి డబ్బూ దస్మం, ఆహారం అందించేందుకు 
ఉద్దేశించింది. బ్రాహ్మణిజం మూఢనమ్మకాలకు యాదవులు బలిపశువులైనప్పటికీ 
మందులూ, ఆహారం, సైన్సు, టెక్నాలజీ విషయంలో వారు బ్రాహ్మణిజానికి వెలుపల 
తమ కృషిని కొనసాగించారు. 


సైన్సూ టెక్నాలజీ 
యాదవులకు తమదైన శాస్త్రీయ, సాంకేతిక పరిజ్ఞానపు పునాది వుంది. యాదవ జీవితంతో 
పెనవేసుకుపోయి వున్న రెండు వస్తువులు చారిత్రకంగా ఎంతో ప్రాధాన్యతను 
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సంతరించుకున్నాయి. వాటిలో ఒకటి: నిప్పు రాజేసే రాయి. జెకముక రాయి అంటారు. 
దీనితో పాటు దూది, ఇనుప ముక్కలు కలిసి వుంటాయి. పశువులు కాచే యాదవులు ఈ 
సామగ్రి అంత కలిగి ఉన్న జెకముక సంచిని ఎప్పుడూ తమ దగ్గర తప్పనిసరిగా 
వుంచుకుంటారు. తమకు నిప్పు నిత్య జీవితావసరం కాబట్టి వారు రాత్రీ పగలూ, 
ఎండాకాలం వానాకాలం అనే తేడా లేకుండా దానిని తమ దగ్గర ఎప్పుడూ సిద్ధంగా 
వుంచుకుంటారు. పశువుల కాపరి తనను తాను రక్షించుకునేందుకూ తన పశువులను 
కాపాడుకునేందుకు ఈ చెకుముకురాయి ఎంతో తోడ్చడుతుంది. దీని శాస్త్రీయమైన పద్ధతి 
ద్వారా ఎప్పుడంటే అప్పుడు పశువుల కాపరి నిప్పును సృష్టించుకుంటాడు. చలినుంచి 
కాపాడుకోడానికీ, పాలు కాచుకోడానికీ, అన్నం వండుకోదానికీ, హఠాత్తుగా సోకే 
జబ్బులనుంచి తన పశువులను రక్షించుకోడానికీ ఇది పనికొస్తుంది. 


చాలామంది యాదవులు పశువులను కాచేటప్పుడు ఒత్తిడిని తగ్గించుకునేందుకు 
చుట్టా బీడీ కాలుస్తుంటారు. చలికాలంలో చలి గజగజ వణికిస్తున్సప్పుడు చలినెగళ్లు 
వెలిగించుకుని వెచ్చదనం పొందుతారు. ఆయా కాలాలనుబట్టి హఠాత్తుగా వచ్చే కొన్ని 
రకాల నరాల జబ్బుల బారినుంచి పశువుల ప్రాణాల్ని కాపాడేందుకు కర్రు కాల్చి వాతలు 
పెడుతుంటారు. ప్రకృతితో తమ నిరంతర పోరాటంలో, జాతి పశుసంపద పట్ల తమ 
చారిత్రక నిబద్ధతలో భాగంగా స్వయంగా కనుగొన్న చెకుముక రాయి పరిజ్ఞానాన్ని 
యాదవులు అభివృద్ధిపరిచారు. దాని ద్వారా మానవుల నాగరికతనే మార్చారు. 

ఇక యాదవుల దగ్గరుండే రెండో సాంకేతికపరమైన వస్తువు గొడ్డలి. అటు మనుషుల, 
ఇటు పశువుల ప్రయోజనాలకు ఉపయోగపడే గొడ్డలిని యాదవులే అభివృద్ధిపరచి 
సమర్థవంతంగా వినియోగిస్తున్నారు. పశువుల వెంట వున్నంతకాలం యాదవుల భుజాన 
గొడ్డలి తప్పక వుంటుంది. తమ ప్రియమైన నేస్తాలనూ, పశువులనూ అది కాపాడుతుంది. 
యాదవులెప్పుడూ మానవాళి వినాశనానికి గొడ్డలిని వాడలేదు. మానవ ప్రపంచానికీ, 
జంతు ప్రపంచానికీ సంబంధించిన సామాజిక నిర్మాణంకోసం మాత్రమే వారు గొడ్డలిని 
ఓ ఆయుధంగా వాడారు. మేకల మేత కోసం చెట్లను నరికేందుకు దానిని ఉపయోగించారు. 
మనుషులూ పశువులూ నివసించేందుకు, పాకల నిర్మాణంకోసం దాన్ని వాడారు. 
బ్రాహ్మణులు ఎప్పుడూ పశువుల కోసం పాకలు నిర్మించిన పాపాన పోలేదు. కానీ 
యాదవులు మాత్రం ఇటు మనుషులకూ, అటు జంతువులకూ నివాసయోగ్యమైన పాకలు 
అనేకం నిర్మించారు. పశువుల కొట్టాలు నిర్మించడం వల్ల రెండు ప్రయోజనాలు నెరవేరాయి. 
ఒకటీ ఆధ్యాత్మిక ప్రయోజనం. అమాయక పశువులు హాయిగా వుండేందుకు అవి దోహదం 
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చేస్తాయి. ఒక్క హిందూ దేవుళ్లు తప్ప ఇతర మతాల దేవుళ్లు పశువులు చల్లగా 
వుండాలనుకుంటారు. నోట్లో నాలుకలేని, నోరు విప్పి తమ అవసరాలను చెప్పలేని 
అమాయక జీవులైన పశువులకు సేవచేయడం గొప్ప పుణ్య కార్యంగా దళితబహుజనులు 
భావిస్తారు. ఇక రెండో ప్రయోజనం ఏమిటంటే ఈ పాకలు పశువులు ఆరోగ్యంగా 
జీవించేందుకూ, తద్వారా మానవాళికి అవి మరింత సేవచేసేందుకూ దోహదం 
చేస్తాయి. ఉత్పత్తి పనులకు తమ (శ్రమను ధారపోస్తూ యాదవులు ఈ రెండు 
ప్రయోజనాలనూ నెరవేరుస్తుంటారు. పాలూ, మాంసం సరఫరా చేస్తూ వాళ్లు సమాజానికి 
ఎనలేని సేవ చేస్తుంటారు. మానవాళి ప్రయోజనం కోసమే దేవుడు పశువులను సృష్టించాడని 
అన్ని మతాలూ ఉద్బోధిస్తుంటాయి. ఈ విషయంలో యాదవులు రూపొందించిన సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానం ఇటు మానవుల, అటు పశువుల ప్రయోజనాలను నెరవేరుస్తోంది. 
యాదవుల సంస్కృతిలో పశువులకు ఆధ్యాత్మికంగా ఎంత గౌరవం వుందో ఆర్థిక 
పరంగా అంత విలువ కూడా వుంది. శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలు మనుషుల, పశువుల 
ప్రయోజనాలు నెరవేరుస్తాయి. మానవులకూ, పశువులకూ మధ్య పరస్పరం సేవలు 
ఇచ్చిపుచ్చుకోవడం వుంటుంది. తమ కంటే ఉన్నతులైన మానవుల అవసరాల్ని తీర్చేటప్పుడు 
పశువులు ఎక్కువ బాధకు గురికాకూడదని యాదవులు ఆశిస్తారు. తన పశువులను 
అభిమానిస్తూ, వాటి బాగోగులు చూసుకునేవాడే మంచి పశువుల కాపరి. ఈ దృష్టానే 
మహామహా ప్రవక్తలంతా తాము మంచి గొర్రెల కాపర్లు కావాలని కోరుకున్నారు. 


పశువులను కాస్తున్నంత కాలం యాదవులు గొడ్డలిని అత్యంత సమర్థవంతంగా 
వినియోగిస్తూ వుంటారు. గొర్రెలకూ వాటి పిల్లలకూ, ఎడ్లకూ, బర్రెలకూ కొట్టాలు 
నిర్మించేందుకు గాను యాదవులు కర్రలను కూడా ఎక్కువగా వాడతారు. అడవి ప్రదేశాల్లో 
నివసించాల్సి వస్తుంది కాబట్టి వాళ్లు కర్రలతో అన్ని రకాల నిర్మాణాలను చేయడంలో 
సిద్ధహస్తులు. పడుకోదానికీ, తమ సామాన్లను భద్రపరచుకోడానికీ వారికవి అవసరం. 
గొర్రె పిల్లలూ, మేక పిల్లలూ తమ తల్లులతో తిరగలేవు కాబట్టి అవి వుండేందుకు చిన్న 
చిన్న పొదులను నిర్మిస్తారు. వెంటాడే క్రూర మృగాలనుంచి మేక పిల్లల్ని, గొడ్రె పిల్లల్ని 
ఎట్లా కాపాడాలో బ్రాహ్మణ పండితుడికి అస్సలు తెలియదు. పశుపోషణ చేసే కులాల 
వాళ్లే తమ అనుభవంతో, శాస్త్రీయ జ్ఞానంతో జంతుజాలాన్ని రక్షించే వ్యవస్థను అభివృద్ధి 
పరిచారు. నిజానికి అక్షరాస్యులైన బ్రాహ్మణులది మేధోపరంగా తిరోగమన వర్గం. వాళ్లు 
ఈ శాస్త్రీయ ప్రక్రియలను సామాజికంగా గౌరవప్రదమైన వాతావరణంలో ఎదిగేందుకు 
వీల్లేకుండా చేశారు. వారు చదువుకు మానవ అభివృద్ధికి ఎటువంటి సంబంధం లేదని 
మనకు అడుగు, అడుగునా అర్ధమౌతూనే ఉంది. 
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సంఖ్యా శాస్త్రం 
గొర్రెల కాపర్ల జీవితంతో అంకెలు/లెక్కలు అతి పురాతన కాలం నుంచే పెనవేసుకుపోయి 
వున్నాయి. గొర్రెల కాపర్లూ, పశువులను మేపేవాళ్లూ సంచార జీవులు కాబట్టి వాళ్లు 
సంఖ్యల గురించిన జ్ఞానాన్ని గ్రామంలోని ఇతర వర్ణాల నుంచి నేర్చుకునేందుకు అవకాశం 
లేదు. సమస్త జ్ఞానానికి తామే మూలమని చెప్పుకునే బ్రాహ్మణుల నుంచి గొర్రెల కాపర్లు 
లెక్కలు నేర్చుకునివుంటారనడానికి ఏమాత్రం వీలు లేదు. ఎందుకంటే గొర్రెలనూ, గొర్రెల 
కాపర్లనూ బ్రాహ్మణులు మొదటినుంచీ ఆమడ దూరంలో వుంచారు. అసలు వాళ్లని 
మనుషుల్లానే చూడలేదు. వాళ్లకు అక్షరజ్ఞానం కూడా లేకుండా చేశారు. వాస్తవానికి, 
గొర్రెల కాపర్ల కంటే ముందే బ్రాహ్మణులకు అంకెల గురించిన పరిజ్ఞానం వుందనేందుకు 
ఎలాంటి ఆధారాలు లేవు. గొర్రెల కాపర్లకు ప్రతిరోజూ తన గొర్రెలను లెక్కించుకోవాల్సిన 
అవసరం వుంటుంది. బహుశ వ్యవసాయ ఉత్పత్తి మొదలవడానికి చాలాకాలం ముందే 
గొర్రెల కాపర్లలో ఈవిధంగా తమ గొర్రెల లెక్క చూసుకునే పద్ధతి ఏర్పడి వుంటుంది. 
వ్యవసాయ ఉత్పత్తి మొదలైన తరువాత విత్తనాల లెక్కలు, వాటిని హెచ్చవేసి చేసే దిగుబడి 
లెక్కలూ వచ్చాయి. అయితే వ్యవసాయ ఆర్థిక వ్యవస్థ కంటే పశువుల ఆర్థిక వ్యవస్థ 
ఎంతో ముందే ఏర్పడింది. 

పశువుల మందలు పూర్తి స్థాయి ఆర్థిక ప్రక్రియగా రూపాంతరం చెందిన తరువాతనే 
అవి పౌర సమాజ నిర్మాణంలో అంతర్భాగంగా మారాయి. పశువులు, మానవులు 
సమూహాలుగా వుంటున్నప్పుడు లెక్కల ప్రక్రియ తప్పనిసరిగా అవసరమవుతుంది. పశువుల 
మందలున్నప్పుడు అంకెల గురించిన అవగాహన విధిగా వుండాలి. పశువుల మంద 
అంటేనే ఆదో లెక్కలతో కూడిన ఆట. పౌర సమాజంలో లెక్కల యంత్రాంగానికి సాంస్కృతిక 
స్వభావం లేకపోతే పశుపాలన ఒక ఆర్థిక వ్యవస్థ స్థాయికి ఎదగదు. అంకెల వినియోగం 
ఎంత సాంస్కృతికపరమైన ప్రక్రియో అంత ఆర్థిక పరమైన ప్రక్రియ కూడా. గొర్రెల 
కాపర్లకూ, పశువులను మేపేవాళ్లకూ విధిగా అంకెల గురించిన అవగాహన వుండాలి. 
అది పశుపాలక ఆర్థిక వ్యవస్థలో ఒక మౌలికమైన అంశం. నిజానికి అంకెలతో గొర్రెల 
కాపర్ల కున్నంత అవసరం బుగ్వేదం వంటి రచనలను చేసే బ్రాహ్మణులకు లేదు. నేటి, 
ఆనాటి గొర్రెల కాపర్ల జీవితాలను జాగ్రత్తగా అధ్యయనం చేసినట్టయితే పశువుల ఆర్థిక 
వ్యవస్థలోనే తొలిసారిగా ఈ లెక్కపెట్టడం అనే ప్రక్రియ ప్రారంభమై వుంటుందని 
స్పష్టమవుతుంది. 
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భారతదేశమంతటా గొర్రెలనూ, పశువులనూ కాచేది యాదవ కులస్బులే కాబట్టి 
సంఖ్యా శాస్త్రం వారితోనే మొదలైవుంటుందని భావించవచ్చు. యాదవ కులంలో ప్రతి 
పిల్లగాడూ ఐదేళ్ల వయసు నుంచే గొర్రెలను ఎలా లెక్కపెట్టాలో నేర్చుకుంటాడు. గొర్రెల 
కాపరి జీవితంలో లెక్కకు ఎంతో ప్రాముఖ్యత వుందని తండ్రే అతనికి ఉద్బోధిస్తాడు. 
గొర్రెలకాపర్ల రోజువారీ పనులు- అంటే ప్రతి గొర్రెని పేరుపెట్టి పిలవడం, లేదా దాని 
ఒంటి రంగుతో పిలవడం వంటివేమీ తెలియక ముందే యాదవ పిల్లలకు వాటిని 
లెక్కపెట్టడం, అన్నీ మందకు తిరిగి వచ్చాయో లేదో గ్రహించడం వచ్చేస్తుంది. గొర్రెల 
మంద మరీ పెద్దగా వుంటే ఎంత అనుభవజ్ఞుడైన గొర్రెల కాపరైనా లెక్కల మీద ఆధారపడక 
తప్పదు. పెద్ద మందలో ప్రతి గొర్రెనీ పేరుతో గుర్తుంచుకోవడం సాధ్యం కాదు. పశు 
వుల మంద పెద్దగా వున్నాకూడా ఇదే పరిస్థితి వుంటుంది. పశువుల కాపరి అన్ని పశు 
వులనూ వాటి పేర్లను, రంగులను, రంగుల సమ్మేళనాన్ని బట్టి గుర్తుంచుకోవడం సాధ్యం 
కాదు. అన్ని పశువులూ వున్నాయో లేదో సరిచూసుకోడానికి లెక్కపెట్టడం ఒక్కటే మార్గం. 
భారత దేశానికి సంబంధించినంతవరకూ లెక్కపెట్టడం అనేది సింధూ నాగరికత కంటే 
ప్రాచీన కాలపు ప్రక్రియని చెప్పవచ్చు. మన పశువుల ఆర్థిక వ్యవస్థ ఆర్యుల కంటే 
ముందటిదే కాదు ఆర్యులు వచ్చేటప్పటికే అది ఎంతో అభివృద్ధి చెందింది కూడ. ఈ సంఖ్యా 
శాస్త్రాన్ని - జాతిని బట్టి చూస్తే ద్రావిడులూ, కులం బట్టి చూస్తే యాదవులూ ముందుగా 
కనుగొని వుంటారు. సంఖ్యా శాస్త్రం వేదాలకు, ఆర్యులకు సంబంధించిందనే బ్రాహ్మణుల 
వాదన తప్పు. అదసలు భారతీయ వాదనే కాదు. ఆర్యులకు తమదైన లెక్కపెట్టే పద్ధతి 
వుండవచ్చు. కానీ, ఆర్యులు భారతదేశానికి రాకపూర్వమే ఇక్కడ బర్రెల, గొర్రెల ఆర్థిక 
వ్యవస్థ ఉన్నత స్థితిలో వుంది. కనుక వారికి సంఖ్యా శాస్త్రం అప్పటికే కచ్చితంగా తెలిసి 
వుంటుంది. ఆ ఆర్థిక వ్యవస్థను ఆర్యులు చాలామేరకు నాశనం చేశారు. 'సున్నా'ను 
కనుగొన్నది ఆర్యభట్ట అంటూ విచిత్రమైన వాదన చేస్తుంటారు. ఆర్యభట్ట క్రీ.శ.ఐదో 
శతాబ్దానికి చెందినవాడు. అంటే అంతకు ముందరి జనానికి పదికి మించిన లెక్క 
తెల్లియదనుకోవాలా? గొర్రెల కాపర్లు ప్రతిరోజూ తమ గొగ్రెల్ని తప్పనిసరిగా 
లెక్కపెట్టుకోవాలి కదా! కాబట్టి సంఖ్యా శాస్త్రాన్ని కచ్చితంగా ఉత్పత్తి ప్రజానీకమే అభివృద్ధి 
పరచి వుంటుంది. ఆ తరువాత బ్రాహ్మణ రచయితలు దానిని తమ స్వప్రయోజనం 
కోసం వాడుకుని వుంటారు. సంఖ్యా శాస్త్రంతో ఆర్యభట్టుడి పేరు జోడించడం ఆధునిక 
బ్రాహ్మణిజపు తెలివైన ఎత్తుగడ. పశుపోషణతో, వ్యవసాయ ఉత్పత్తితో ఏమాత్రం సంబంధం 
లేని కులం సంఖ్యా శాస్త్రాన్ని అభివృద్ధి పరచడం అసంభవం. 
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ప్రస్తుత భారతదేశంలో ఈ చివరి నుంచి ఆ చివరి వరకూ ఆధునిక బ్రాహ్మణీయ 
జీవితాన్ని పరిశీలించినా బ్రాహ్మణులకు ఎక్కడా ఉత్పత్తి గణాంకాలతో క్రియాశీల 
అనుబంధం వున్నట్టు కనిపించదు. మరో పక్క గొగ్రెలకాపర్లకూ, కుమ్మరివాళ్లకూ, 
చాకలివాళ్లకూ లెక్కలతో ప్రతి రోజూ పని వుంటుంది. వాళ్లకి సున్నా గనక తెలియకపోతే 
వాళ్ల లెక్క పదిని దాటి వెళ్లలేదు. మరి ఈ కులాల వాళ్లు అనునిత్యం వందలకు వందల 
పశువులూ, కుండలూ, బట్టలతో వ్యవహరిస్తుంటారు కదా. బుగ్వేదంలో ఇంద్రుడి జీవనాన్ని 
గమనించినా అతను కేవలం మృత కళేబరాల్ని లెక్కపెట్టడానికే సంఖ్యలను 
వినియోగించినట్టు అర్థమవుతుంది. ఆనాటి ప్రజలు కేవలం శత్రువులను (అసురులను) 
సులువుగా హతమార్చే నిమిత్తమే ఇంద్రుణ్ని పూజించడం ఇందుకో నిదర్శనం. అదేవిధంగా 
బ్రాహ్మణులు కూడా తాము యజ్ఞయాగాల్లో వధించిన జంతువులను లెక్కించేందుకే సంఖ్యా 
శాస్త్రాన్ని వినియోగించారు. అంకెల గురించిన సానుకూల పరిజ్ఞానం వారికి తప్పనిసరిగా 
ఉత్పత్తి కులాల నుంచే లభించివుంటుంది. స్థూలంగా బ్రాహ్మణులకున్న లెక్కల జ్ఞానం 
ప్రతికూలమైంది. వారి వద్ద ప్రజానుకూల లెక్కల జ్ఞానం ఉన్న ఆధారాలు ఎక్కడా 
కనిపించడం లేదు. తామేదో ఉత్పత్తి సైన్సును అభివృద్ధి చేశామని బ్రాహ్మణులు వాదించినా 
అందుకు తగిన సాక్ష్యాలేమీ లేవు. వారి సమకాలీన జీవన విధానంలో కూడా అందుకు 
తగిన ఆధారాలు కనిపించవు. ఈ ఆధునిక ప్రపంచంలో తమ ఆధిపత్యాన్ని 
నిలబెట్టుకునేందుకు వాళ్లు తమ పురాతన (గ్రంథాలను చాలావరకు తిరగ రాశారు. ఉత్పత్తి 
కులాల వాళ్లెవరూ బ్రాహ్మల మాటల్ని చచ్చినా నమ్మకూడదు. యాదవ కులస్థులు భారత 
సంఖ్యా శాస్త్ర పరిజ్ఞానంపై పేటెంటు హక్కు తమదేనని చాటుకోవాలి. దానిపై 
బ్రాహ్మణాధిపత్యాన్ని గట్టిగా వ్యతిరేకించాలి. 


ఉన్ని పసుపు, వేప 

పూర్వం నుంచీ ఉన్ని ఉత్పత్తీ, గొంగళ్ల తయారీ యాదవ కులస్థుల ఆర్థిక వ్యవస్థలో 
అంతర్భాగంగా వుంటూ వస్తున్నాయి. గొర్రెల నుంచి ఉన్నిని తీయడం, దానిద్వారా 
మనుషులు వాడేందుకు అనువైన బ్లాంకెట్లు తయారు చేయడం కురుమ/యాదవ కులస్థుల 
మౌలిక ఆర్థిక కార్యక్రమం. ఉన్ని ఉత్పత్తికీ, బ్లాంకెట్ల (గొంగళ్లు) తయారీకీ కావలసిన 
అన్ని రకాల సాంకేతిక పరిజ్ఞానాలనూ, పరికరాలనూ యాదవులే స్వయంగా అభివృద్ధి 
పరచుకున్నారు. ఉన్ని ఆర్థిక వ్యవస్థ నిర్మాణంలో కురుమ/యాదవ కుల స్త్రీలు కూడా 
కీలక పాత్ర పోషించారు. ఉన్నిని సిద్ధంచేయడంలో, బ్లాంకెట్లుగా నేయడంలో అనేక 
దశలుంటాయి. వివిధ సునిశితమైన పరికరాలను వాడాల్సి వుంటుంది. ఈ అన్ని పనుల 
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తాలూకు పరిపూర్ణ జ్ఞానంతో ఈ కులం పనిచేస్తుంది. కానీ హిందూ బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతి 
తన మూర్ధత్వంతో ఇంత అద్భుతమైన జ్ఞానాన్ని అభివృద్ధి పరచిన యాదవులను దారుణంగా 
అవమానించింది. వాళ్లది “గొంగళి సంస్కృతి” అంటూ అవహేళన చేసింది. 

మాంసం, పాల ఆర్థిక వ్యవస్థ నిర్వహణకు సంబంధించిన అన్ని రంగాలలో యాదవ 
పురుషులతో పాటు యాదవ స్త్రీలు కూడా ఎంతో చురుకుగా పాల్గొంటారు. అంతేకాదు 
స్వయంగా యాదవ స్రీలు ఎన్నో వాటిని కనుగొన్నారు. వాళ్లు కనుగొన్న వాటిలో 
మనుషులకూ జంతువులకూ బాగా పనికొచ్చేవి పసుపూ, వేపా! అనేక మనుషుల, జంతువుల 
ప్రాణాలను పసుపు కాపాడింది. యాదవ పరిభాషలో పసుపును “బండారి” అంటారు. 
యాదవ స్త్రీలు పసుపునూ, వేపనూ ఉమ్మడిగా ఆధ్యాత్మిక, భౌతిక జీవనంలోకి తీసుకొచ్చారు. 
అవి రెండూ వారి సంస్కృతీ సంప్రదాయాల్లో భాగమైపోయాయి. బ్రాహ్మణ స్త్రీలు 
బొట్టుపెట్టుకునేందుకు కుంకుమనూ, సాంప్రదాయిక అలంకరణకు మామిడాకులనూ 
ఉపయోగిస్తే, యాదవ స్త్రీలు బొట్టుకూ, శరీర అందానికీ పసుపును వాడుతుంటారు. 
వేపాకూ, పసుపూ వారి ఆచారాల్లో అంతర్భాగమైపోయాయి. 

పసుపును కేవలం రోగ నిరోధక మందుగానే కాకుండా యాదవుల ఇళ్లల్లో ఇంటి 
తలుపులను అందంగా తీర్చిదిద్దేందుకు కూడా వాడతారు. ఈవిధంగా పసుపు 
ఆధ్యాత్మికతకూ, భౌతిక సౌందర్యానికీ ప్రతీక అయింది. గాయాలను మాన్న్చేందుకూ, 
అప్పుడే పుట్టిన శిశువులను శుభ్రపరిచేందుకూ, గర్భిణీ స్త్రీల, బాలింతల స్నానానికీ కూడా 
పసుపును ఉపయోగిస్తారు. తొలినుంచీ పసుపు భారతదేశపు మొక్క అవునో కాదో తెలియదు 
కానీ, దీనిని కనుగొన్నప్పటి నుంచీ యాదవులు పసుపు ఉపయోగాలపై అనేక అధ్యయనాలు 
చేశారు. 

అదేవిధంగా వేప చెట్టు విలువను కూడా యాదవులే ముందుగా గుర్తించి వుంటారు. 
యాదవులు అనేక రకాల చెట్ల లక్షణాలను ఎంతో లోతుగా పరిశీలించారు. అందులో 
వేప ఒకటి. భారతదేశ భౌగోళిక పరిస్థితులలో లభించే చెట్లల్లో వేప వైద్యపరంగా ఎంతో 
ఉపయోగపడే చెట్టు. దీని అసలు విలువను పశువులను పోషించే కులాల వాళ్లే 
కనుగొనివుంటారు. మనుషులకూ, జంతువులకూ వచ్చే వివిధ వ్యాధులను నయం 
చేయడానికి వాళ్లు వేపచెట్టును ఉపయోగించారు. అమ్మతల్లి (మశూచి) వ్యాధి నివారణకూ, 
పళ్లను శుభ్రం చేసుకునేందుకూ, 'యాపకల్లు' అనే ప్రయోజనకరమైన మత్తుపానీయం 
తయారీకీ వేప చెట్టు పనికొస్తుంది. పూర్వకాలం నుంచీ కొన్ని రకాల రోగాలను నయం 
చెయ్యడానికి వేపాకుతో చేసిన పడకల మీద పిల్లలే కాదు పెద్దలూ పడుకోవడం ఒక 
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రివాజుగా వస్తోంది. వైద్య నిపుణులు వాడే బెషధ మొక్కలాంటిది కాకపోయినా వేప 
అటు వైద్యపరంగానూ, ఇటు ఆధ్యాత్మికంగానూ ఎంతో ఉపయోగ పడుతోంది. బ్రాహ్మణ 
హిందువుల ఆచారాల్లో వేపకు పెద్దగా స్థానం లేదు. వైదిక గ్రంథాల్లో కూడా దీని ప్రస్తావన 
అంతగా కనిపించదు. వేపను ఉపయోగించి చేసే వివిధ వైద్య చికిత్సలను దళితబహుజన 
స్త్రీలే కనుగొన్నారు. ప్రకృతితో వారు పడ్డ సంఘర్షణలోనే వేప ప్రయోజనం వారి కర్థమైంది. 

పశువుల నుంచి పాలు పితకడం, పాలను తోడేసి పెరుగు చేయడం, చల్లా నెయ్యా 
చేయడం మోదలైన ప్రక్రియలను భారత సమాజానికి అందించింది యాదవ మహిళలే. 
శ్రామిక కులాల్లో స్రీలు ప్రకృతితో కుస్తీపడుతూ అనేక ముఖ్యమైన భూమికలను 
నిర్వహించారు. పాల ఉత్పత్తితోగానీ, పాల పంపిణీతో గానీ బొత్తిగా పరిచయం లేని 
బ్రాహ్మణ స్త్రీ పాలను పెరుగుగా మార్చే ప్రక్రియను కనుగొనే అవకాశం అసం లేదు. 
పాల ఆర్థిక వ్యవస్థలో యాదవ స్త్రీ అంతర్భాగం కాబట్టి ఆమే పాలను పెరుగుగా, నెయ్యిగా 
మార్చే ప్రక్రియను ముందుగా కనుగొని వుంటుంది. దురదృష్టవశాత్తూ వారి సేవలను 
పాల ఆర్థిక వ్యవస్థలో నమోదు చేయలేదు. 


తల్లికోడి సంస్కృతి 
తల్లికోడి సంస్కృతి అనే మాట యాదవ గ్రీల జీవితానుభవాలనుంచే పుట్టింది. 
సాంప్రదాయిక వివాహ వ్యవస్థ పరిథిలో జీవిస్తున్న స్త్రీలే స్వయంగా తమకంటూ 
నిర్మించుకున్న ఒక స్వయం ప్రతిపత్తి కలిగిన సామాజిక సంస్కృతి ఇది. ఇతర మహిళల్లాగే 
యాదవ మహిళలు కూడా పెళ్లి చేసుకుని, స్త్రీ ప్రధానమైన (మాతృస్వామిక) జీవితాన్ని 
గడుపుతారు. ఇక్కడ పురుషుడు తన పశువులతో ఎప్పుడూ దూరంగా వెళ్తుంటాడు. 
నిజానికి ఈ పరిస్థితికి దగ్గరగా వుండే స్త్రీలు దేవాలయాల్లో నృత్యాలు చేసే స్త్రీలే (దేవదాసీలు) 
అని చెప్పవచ్చు. కాకపోతే వాళ్లు అసలు పెళ్లి చేసుకోరు కానీ పిల్లల్ని కంటారు, సమాజంలో 
తమదైన సామాజిక జీవనాన్ని సాగిస్తుంటారు. దేవదాసీలను సాధారణంగా సెక్స్‌ వర్మర్లుగా 
పరిగణిస్తుంటారు. వాళ్లు ఏ ఉత్పత్తి పనుల్లోనూ పాలుపంచుకోరు. గొల్ల స్త్రీలు వివాహ 
వ్యవస్థ పరిథిలో జీవిస్తారు. చాలా కేసుల్లో తమ భర్తలకు విశ్వసనీయంగా వుంటారు. 
తమ పిల్లల్ని పెంచి పెద్ద చేసేందుకు, తమ దైన స్వతంత్ర ఆర్థిక వ్యవస్థను నిర్మించు 
కునేందుకు సామాజికంగా పోరాటం సాగిస్తారు. 

పాలూ, వ్యవసాయ పనుల చుట్టూ ఏర్పడిన ఈ ఆర్థిక వ్యవస్థ తనదైన ప్రత్యేక 
పేరుతో గుర్తింపు పొందింది. ఈ ఆర్థిక వ్యవస్థలో భర్త మాటకి పెద్దగా స్థానం లేదు. 
నిజానికి అతను తన భార్యకు స్వయం ప్రపత్తిని ఇచ్చేస్తాడు. ఆమె తనకోసం తన పిల్లల 
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కోసం ఇంటిని నిర్వహిస్తుందని అతనికి తెలుసు. చాలాకాలం గ్రామీణ పౌర సమాజంలో 
పిల్లలు తల్లి పేరుతోనే గుర్తించబడుతుండేవారు. పౌర సమాజంలో తన పిల్లలు ఏ పేరుతో 
గుర్తించబడ్డా తండ్రికి అభ్యంతరం వుండేది కాదు. ఆవిధంగా తల్లి ఇక్కడ ఒక 'తల్లికోడి” 
అయింది. భర్తతో సహజీవనం ద్వారా పిల్లల్ని కన్నప్పటికీ ఆ భర్తకు పిల్లల పెంపకంలో 
పెద్దగా బాధ్యత వుండదు. ఇది సరిగ్గా కోళ్లలో పుంజూ, పెట్ట లాంటి పాత్రలు గల 
జీవనం. పెట్ట తన పిల్లల్ని పెంచేందుకు పూర్తి బాధ్యత తీసుకుంటే పుంజు ఏ పాత్రా 
నిర్వహించదు. 

యాదవ మహిళలు నిర్వహించే తల్లికోడి పాత్ర విడాకులకు ఏమీ దారితీయదు. 
సామాజిక, చారిత్రక నేపథ్యం ప్రకారం తాము నిర్వహించాల్సిన బాధ్యతల. పట్ల స్త్రీకీ 
పురుషుడికీ ఒక స్పష్టమైన అవగాహన ఏర్పడింది. పురుషుడు గొర్రెలు, మేకలు, బర్రెల 
చుట్టూ తిరుగుతూ నిరంతరం ప్రకృతిలో సంచారం చేస్తుంటే స్త్రీలు సమిష్టి జీవనం 
ద్వారా పౌర సామాజిక సంస్కృతిని నిర్మిస్తారు. గొల్ల కులంలో అందరూ ఒక చోట 
గుమికూడే, కలిసి వండుకుని కలిసి భోజనాలు చేసే సాంస్కృతిక సందర్భాలు వుంటాయి. 
బ్రాహ్మణీయ సామాజిక జీవనం మాత్రం రోజువారీ ప్రాతిపదికన పురుష ప్రధానమైనదిగా 
వుంటుంది. పిల్లల పెంపకం పూర్తిగా స్త్రీలే చూసుకున్నా వారికి ఎలాంటి గుర్తింపూ 
వుండదు. అదే గొల్ల కులంలో స్త్రీ తను చేసే పనికి పరిపూర్ణమైన గుర్తింపును పొందుతుంది. 
అందుకే చాలా కుంటుంబాల్లో పిల్లల ఆధునిక విద్యను స్త్రీలే చూడడం కనిపిస్తుంది. 
ఆధునికీకరణ ప్రక్రియలో తండ్రి పాత్ర నామమాత్రంగానే వుంటుంది. 


భౌగోళిక ఆవిష్కరణలు 

గొర్రెలనూ, పశువులనూ మేపే పనిలో ఎక్కువగా సంచార జీవనం వుంటుంది. ఎందుకంటే 
పశువుల మేతకోసం ఎప్పుడూ అనువైన పచ్చగడ్డి మైదానాలను అన్వేషిస్తూ వుండాలి. 
ఈ వృత్తిలో అన్వేషణ ఒక అంతర్భాగం. జంతువుల పట్ల పశువులకాపర్లకుండే (ప్రేమే 
వారిని సాహసవంతుల్నీ, మానవతామూర్తుల్నీ చేస్తుంది. గొర్రెల అవసరాలే గొగ్రెలకాపర్ల 
అవసరాలుగా మారతాయి. నీటి వనరులూ, తలదాచుకునేందుకు తగిన చోటూ, చిత్తడి 
నేలల్లో రక్షణా, బీడు భూముల్లో ఇబ్బందులూ వీటన్నింటి దృష్టా కాపరులు తమకూ, 
తమ పశువులకూ అనుకూలమైన మంచి పచ్చిక బయళ్లను వెతికేందుకు నిరంతరం 
తిరుగుతుంటారు. పచ్చికబయళ్లూ, భౌగోళిక పరిస్థితులూ, నదులూ, పర్వతాలూ, అడవులూ, 
క్రూర మృగాలూ, సరీసృపాలూ మొదలైనవాటిపట్ల వారికి ఈనాడు కూడా మంచి 
అవగాహన వుండడం గమనించవచ్చు. గొర్రెల కాపర్లు కనుగొనే విషయాల మీద ఆధారపడే 
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గ్రామీణ వ్యవస్థ విస్తరిస్తుంటుంది. భూమి పుంద్లుగానీ (ఊబి), క్రూరమృగాల, పాముల 
భయంగానీ లేకుండా, కాలువలూ నీటివనరులతో కూడిన పచ్చిక బయళ్లున్న ప్రాంతాన్ని 
కనిపెట్టగలగినవాడే మంచి పశువుల కాపరిగా గుర్తింపబడతాడు. అతను తన పశువుల 
సంరక్షణకు ఇట్లాంటి ప్రాంతాలను కనుగొంటే, ఆతరువాత క్రమంగా ఆ ప్రాంతాలే 
మానవ ఆవాసాలుగా మారతాయి. జంతువులకు ఏది మంచిదని తేలుతుందో అదే 
మనుషుల నివాసానికీ, ఉత్పత్తి ప్రక్రియకూ మంచిదన్న మాట నిజమేనని దీనివల్ల 
రుజువవుతోంది. 

భౌగోళిక అన్వేషణతో పాటు అనేక పనికొచ్చే మొక్కలూ, పళ్లూ, విత్తనాల అన్వేషణ 
కూడా ఏకకాలంలో సాగుతుంటుంది. మొక్కజొన్న అమెరికానుంచి దిగుమతి అయిందన్న 
వాదన తపో, ఒప్పో తెలియదు కానీ మన గొర్రెల కాపర్లకు మానవులు వినియోగించే 
రకరకాల విత్తనాల గురించి బాగా తెలుసు. ఈ పరిజ్ఞానంతోనే వాళ్లు వివిధ సంకరజాతి 
విత్తనాలు సృష్టించి వుండవచ్చు. భారతీయ గొర్రెల కాపర్లకు ప్రాచీన కాలం నుంచే 
మొక్కజొన్నలు తెలుసు. పశువుల, గొర్రెల సంకరజాతీకరణకీ, విత్తనాల సంకరజాతీకరణకీ 
ఆధారమేమిటో పరిశీలిద్దాం. యాదవులలో కాటమరాజు ఒక సుప్రసిద్ధుడైన పశువుల 
కాపరి. ఆయనకి బెషధ మొక్కల గురించి కూడా మంచి అవగాహన వుండేది. కాటమరాజు 
తన పశువులనూ, గొగ్రెలనూ తీసుకుని నెల్లూరుకు వలస వస్తాడు. వాటిని స్థానిక 
పశువులతో, గొగ్రెలతో సంకరం జరిపిస్తాడు. తత్భలితంగానే ఈనాటికీ మరే జిల్లాలోనూ 
లేనన్ని రకాల సంకరజాతి పశువులూ, గొగ్రెలూ మనకు నెల్లూరులో కనిపిస్తాయి. 
సంకరజాతి పశువులూ గొర్రెలూ బతకడానికి అనువైన పరిస్థితులు ఆ జిల్లాలో వున్నాయన్న 
విషయాన్ని కాటమరాజు ముందే గ్రహించి వుంటాడు. ఇప్పుడు కూడా నెల్లూరులో పెరిగే 
పశువులూ, గొగ్రెలూ మంచి బరువు, ఒడ్డూ పొడవుతో, రంగుతో వుంటాయి. అయితే 
అవి ఇతర ప్రాంతాల్లో సరిగా జీవించలేకపోతున్నాయి. ఈవిధంగా భారతదేశమంతటా 
సంకరజాతి పశువులను సృష్టించడమనేది గొర్రెల కాపర్ల వృత్తిపరమైన అంశంగా మారింది. 

గొర్రెల కాపర్లూ, పశువులను మేపేవాళ్లూ సంచార జీవులు కాబట్టి భారత 
ఉపఖండంలో వాళ్లు పశువుల, విత్తనాల, మొక్కల సంకరజాతీకరణకి మధ్యవర్తులుగా 
వున్నారు. ఈ సాంకర్య ప్రక్రియలకు ఆయా నేలల గురించిన పరిపూర్ణ జ్ఞానం అవసరం. 
ఎందుకంటే కొన్ని రకాల నేలలు కొన్ని రకాల జంతువులకూ, విత్తనాలకూ, మొక్కలకూ 
మాత్రమే అనుకూలంగా వుంటాయి. యాదవులకు ఈ అన్ని రకాల జ్ఞానం పుష్కలంగా 
వున్నప్పటికీ అవి తమ సొంతమని వాళ్లు ఎక్కడా చెప్పుకోలేకపోయారు. 
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యాదవులు ఆర్థిక శాస్త్రవేత్తలా? 

ఆహార వనరుల ఉత్పత్తీ, పంపిణీల గురించీ, అలాగే ఆహార తయారీ, మార్కెటింగ్‌ విధానాల 
గురించీ సరైన అవగాహన వున్న వ్యక్తే ఆర్థిక శాస్త్రవేత్త అవుతాడు. ఈ అన్ని అంశాల 
గురించిన జ్ఞానానికి ఉత్పత్తి ప్రక్రియతో సన్నిహిత సంబంధం వుంటుంది. యాదవ స్త్రీ 
పురుషులు కొన్ని వందల సంవత్సరాల నుంచీ సంఖ్యా శాస్త్రాన్ని వినియోగిస్తూ మాంసం, 
పాలు, ఉన్ని మొదలైనవి ఉత్పత్తి చేస్తూ వాటి పంపిణీతో సంబంధాన్ని కలిగి వున్నారు. 
ఈవిధంగా మన భారత ఆర్థిక వ్యవస్థకు మౌలిక వసతుల్ని సమకూర్చిన యాదవులను 
మన బ్రాహ్మణ ఆర్థిక శాస్త్రవేత్తలు మూర్చులుగా చిత్రించారు. యాదవ పురుషుడు 
జంతువులను ప్రేమిస్తూ, తన జీవితమంతా వాటితో మమేకమై గడుపుతూ రెండు రకాల 
ప్రయోజనాలను నెరవేరుస్తుంటాడు. ఒకటి: జంతువులను మేపే పని చేస్తూ మనుషులకు 
కావలసిన జంతువుల సంఖ్య బాగా వృద్ధి చెందేట్టు చేయడం. భూమ్మీద మనుషుల కంటే 
జంతువులే ఎక్కువగా వున్న కాలంలో అన్ని రకాల జంతువులను పరిరక్షించడం అనేది 
ఆర్థిక కార్యక్రమం కిందకు రాదు. మానవ మనుగడకు, ప్రయోజనాలకు తోడ్పడే 
జంతువులనే ఎంపిక చేసుకోవాల్సిన అవసరం వుంటుంది. ఆవిధంగా గొర్రె, మేక, బర్రెలు, 
ఆవులు మొదలైన జంతువులు మనుషులకు ప్రియమైనవీ, బాగా ఉపయోగకరమైనవిగా 
మారాయి. మానవుల ప్రయోజనాల కోసమే ఈ జంతువుల జనాభాని పెంచడం 
జరుగుతోంది. ఇక రెండోది: మానవ నాగరికత అభివృద్ధి కోసం పశు సంపదను మానవులు 
గరిష్ట స్థాయిలో వినియోగించుకునేట్టు చేయడం. ఇందులో శాస్త్రీయ ప్రక్రియ కూడా 
వుంది. మానవాభివృద్ధికోసం జంతు వనరులను ఎలా వినియోగించుకోవాలి, ఎలా 
విస్తరించాలి అనే అంశాల్లో యాదవులు ప్రాథమిక జ్ఞాన వ్యవస్థను రూపొందించారు. 
మరి వాళ్లని ఆర్థిక శాస్త్రవేత్తలుగా గుర్తించడానికి ఈ అర్హతలు చాలవా? మన దేశంలో 
మొత్తం మాంసం, పాల ఆర్థిక వ్యవస్థను అభివృద్ధి పరిచింది యాదవులే కదా. 


మంచి గొర్రెల కాపరీ - బ్రాహ్మణ బుషీ 

ప్రపంచంలో ఏసుక్రీస్తు, మహమ్మదు వంటి మహా ప్రవక్తలెందరో తమను తాము మంచి 
గొర్రెల కాపర్లుగా అభివర్ణించుకున్నారు. దేవుడు తన ప్రజలంతా మంచి గొర్రెల కాపర్లలా 
వుండాలని కోరుకుంటాడని వాళ్లు వివరించారు. వాళ్లు మానవ జీవనానికి దోహదం 
చేసే మనుషులందరితోనూ, మంచి జంతువులన్నింటితోనూ నిరంతరం పరస్పర 
సంబంధాలు కలిగి ఉంటూ అమాయక ప్రజల జంతువుల సంరక్షణ చూసుకుంటారు. 
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: 


గొర్రె మంచితనానికీ, ప్రయోజనత్వానికీ, అమాయకత్వానికీ ఒక ప్రతీకగా మారింది. 
అలాంటి వ్యక్తులు ఈ భూమ్మీద స్వర్గతుల్యమైన పరిస్థితులను కల్పించేందుకు, అందరికీ 
అర్ధవంతమైన, సౌకర్యవంతమైన ప్రామాణిక జీవితాన్ని అందించేందుకు నిరంతరం 
ప్రకృతితో పోరాడుతూ కృషి చేస్తుంటారు. ఉత్తమ గొర్రెల కాపరి ఎప్పుడూ కాలు విరిగిన, 
గాయపడిన, ప్రసవవేదన పడుతున్న జంతువులను ఎక్కువగా పట్టించుకుంటాడు. అతను 
వాటి గాయాలకు మందు రాస్తాడు, విరిగిన కాలుకి కట్టుకడతాడు, తిరిగి వాటిని మామూలు 
స్థితికి తెచ్చేందుకు కృషి చేస్తాడు. ప్రసవిస్తున్న జంతువుకు ఒక మంత్రసాని లాగా 
సేవలందిస్తాడు. 

ఉత్తమ గొర్రెల కాపరి మందను వదిలేసి తప్పిపోయిన గొర్రె పిల్ల కోసం పరితపిస్తూ, 
వెతుకుతూ వెళ్తాడు. ఎందుకంటే అది ఒంటరిగా, నిస్సహాయ స్థితిలో, విపత్కర పరిస్థితిలో 
చిక్కుకుని వుంటుంది కనుక. తప్పిపోయిన గొర్రె పిల్ల లేదా తోడేళ్ల దాడిలో గాయపడ్డ 
గొర్రె పిల్ల దొరకగానే అతను ఎంతో ఆప్యాయంగా తన చేతుల్లోకి తీసుకుంటాడు. 
చంటిబిడ్డను ఎత్తుకున్నట్టు ఎత్తుకుని తెచ్చి దానిని తిరిగి మందలోకి చేరుస్తాడు. అలాంటి 
పనులు చేస్తున్నప్పుడు అతను తనకు తానుగా సాధికారంగా వుంటాడు. బ్రాహ్మణీయ 
తరహా స్వార్థం నుంచి తనను తాను విముక్తి చేసుకునే ప్రక్రియ అది. ఆ విముక్తిలో 
స్వీయ అధ్యయనం కూడా వుంటుంది. ఉత్తమ గొర్రెల కాపరి అటు ఆధ్యాత్మికతనూ, 
ఇటు భౌతికతనూ కలగలిపి కృషి చేస్తాడు. ఉదాహరణకి ప్రతి గ్రామంలో మంచి గొర్రెల 
కాపరులైన స్రీలకు కూడ బర్రె, గొర్రె లేదా ఆవు వంటి జంతువుల నుంచి వాటికి 
ఏమాత్రం ఇబ్బంది కలగకుండా, వాటిని కొట్టకుండా పాలు ఎలా పితకాలో తెలుసు. 
అదేవిధంగా పాలను సరిగా కాగబెట్టడం, పెరుగు, చల్ల, నెయ్యి చేయడం కూడా తెలుసు. 
అయితే ఇవన్నీ సాంకేతికపరమైన నైపుణ్యాల కిందకు వస్తాయి. కాగా, చల్లకోసం 
ఇంటికొచ్చిన వ్యక్తిని ఉత్తచేతులతో పంపని మహిళే మంచి గొగ్రెలకాపరి మహిళగా 
గుర్తించబడుతుంది. యాదవ మహిళలు జెదార్యానికి మారుపేరుగా నిలుస్తారు. వున్న 
వనరులను పౌర సమాజంలోని ప్రతి ఒక్కరితో కలిసి పంచుకోవాలనుకోవడం నిజంగా 
వారి బెన్నత్యాన్ని చాటుతుంది. ఉత్తమ గొగ్రెల కాపర్లందరూ తమ పాలు, పెరుగు, చల్ల 
లను, ప్రత్యేకించి నెయ్యినీ బ్రాహ్మణులకూ, కోమట్లకూ ధారపోస్తారు. అందుకు ప్రతిగా 
బ్రాహ్మణుల చేత ఆధ్యాత్మిక వంచనకు గురవుతుంటారు. మరోపక్క ఇతర మతాలు - 
దేవుడికి సేవచేయడానికి మనం మంచి గొర్రైలకాపర్లుగా మారడమే ఉత్తమ పద్ధతని 
ఉద్బోధిస్తున్నాయి. గొరైల కాపరి అన్న ప్రతీకను వారు అందుకే ఎన్నుకున్నారు. 
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హిందూ బ్రాహ్మణ బుషి మాత్రం గొర్రెల కాపరిని ద్వేషిస్తాడు. ఎందుకంటే గొర్రెల 
కాపర్లు గొర్రెలు, బర్రెలు, ఆవులు మొదలైన వాటిని ముట్టుకుని మరీ సేవలు చేస్తుంటారు 
కాబట్టి. బ్రాహ్మణిజం సృష్టించిన ఈ బుషిత్వం తనకు తానుగా ఇతర్ల నుంచి దూరంగా, 
ఏకాంతంగా వుంటుంది. అది నిరాశోపహతుల్ని, జబ్బుపడ్డ వాళ్లనీ, చివరికి తన లాగే 
దేవుడి సన్నిధిని చేరాలనుకునే వాళ్లనీ ఎవరినీ దగ్గరకు రానివ్వదు. బ్రాహ్మణులు నిర్మించిన 
బుషిత్వం అందరికీ చదువు చెప్పడం, అందరి రక్షణనూ చూసుకోవడం, అందరి జబ్బులనూ 
నయం చేయడం మొదలైన వాటిని నమ్మదు. అది ఇతర్లను బలిచేసి స్వీయ విముక్తి 
మార్గాన్ని చూసుకునే విధానం దైవతుల్యమని భావిస్తుంది. ఉదాహరణకి మన వైద్య 
వృత్తినే తీసుకోండి - అది మంచి గొగ్రెలకాపరిత్వ సిద్ధాంతం మీద ఆధారపడింది లేదు. 
మంచి గొర్రెలకాపర్ల మాదిరిగా డాక్టర్లకు - మానవులందరికీ సమానంగా చికిత్స చేయాలనీ, 
అందరినీ శ్రద్ధగా చూసుకోవాలనీ వుండదు. వైద్యం ఒక ఆధునిక బ్రాహ్మణీయ వృత్తిగా 
తయారైంది. మంచి గొర్రెలకాపరి సూత్రాన్ని నమ్మిన పౌర సమాజాలు ఉత్తమ మానవీయ 
విలువలను అనుసరిస్తున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ బుషిత్వాన్ని నమ్మే సమాజాలు స్వార్థపూరిత 
సంప్రదాయాలను పాటిస్తూ సామాజిక వినాశనానికి దారితీస్తున్నాయి. 

(బ్రాహ్మణ బుషికి మానవుల లేదా జంతువుల గాయాలను నయం చేయడం మీద 
నమ్మకం వుండదు. అతను చివరికి గొర్రె లాంటి జంతువును కూడా పట్టించుకోడు. 
ఎందుకంటే బుషి వ్యక్తిత్వం మానవ జీవితాన్నీ జంతు జీవితాన్నీ ద్వేషిస్తుంది. మంచి 
గొర్రెల కాపరి గొగ్రెలనన్నింటినీ సమంగా (ప్రేమిస్తాడు. ఆ క్రమంలోనే తనకోసం, 
ఇతర్లందరికోసం వాటి నుంచి మాంసాన్ని, పాలను ఉత్పత్తి చేస్తాడు. బుషికి తన స్వీయ 
మనుగడ కోసం ఇతర్లు ఉత్పత్తి చేసిన పాలనూ, ఇతర ఆహార పదార్థాలనూ తేరగా 
అనుభవించడం మాత్రమే తెలుసు. ఈవిధంగా, గొర్రెల కాపరి భావన సామాజికంగా, 
ఆధ్యాత్మికంగా సానుకూలమైనదీ, స్ఫూర్తిదాయకమైనదీ, విముక్తిదాయకమైనదీ కాగా - 
బ్రాహ్మణ బుషి భావన మాత్రం ప్రతికూలమైనదీ, స్వార్థపూరితమైనదీ, వినాశకరమైనదీ 
అని స్పష్ట మవుతోంది. 

నేను ఇంతకు ముందే చెప్పినట్టు, మంచి గొగ్రెలకాపరితనం అనేది కేవలం యాదవ 
పురుషులకు మాత్రమే చెందింది కాదు. యాదవ మహిళలకు కూడా ఆందులో సాధికారిక 
భాగస్వామ్యం వుంది. బుషిత్వం మాత్రం కచ్చితంగా కేవలం బ్రాహ్మణ పురుషులకు 
మాత్రమే పరిమితమైంది. ఉత్తమ గొర్రెల కాపరిత్వం పితృస్వామిక స్వభావం కలిగింది 
కాదు. హిందూ మతంలో మహిళా బుషులు లేరు. కానీ యాదవులలో మంచి మహిళా 
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గొర్రెలకాపర్లు వున్నారు. మానవ జీవితంలోకి ప్రవేశించేదేదైనా అది స్తీ పురుషులిరువురినీ 
విముక్తి చేసేదిగా వుండాలి. ఉత్తమ గొగ్రెలకాపరి భావన స్ర్తీ పురుషులిరువురినీ విముక్తి 
చేసేందుకు ఉద్దేశించినదే. 

తమను ఆర్థికంగా, ఆధ్యాత్మికంగా సర్వనాశనం చేసిన బ్రాహ్మణ పూజారులనూ, 
బుషులనూ భారతీయ గొర్రెల కాపర్లు గుడ్డిగా వాళ్లేదో సర్వమానవ సంక్షేమం కోసం 
పాటుపడుతున్నారని నమ్ముతున్నారు. ఇన్ని సంవత్సరాలలో ఎన్నడూ వాళ్లగురించి 
కించిత్తయినా అనుమానం రాలేదు వీళ్లకి. కృష్ణుడు స్వయంగా యాదవుడైనప్పటికీ 
భగవద్గీతలో ఆయన పేరిట బ్రాహ్మణులే కీర్తించబడ్డారు తప్ప యాదవులకు న్యాయంగా 
దక్కవలసిన గౌరవం ఏమాత్రం దక్కలేదు. ఆ గ్రంథం కేవలం బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, వైశ్య 
కులాల ఆధిపత్యాన్ని నిలబెట్టేందుకు ఉద్దేశించింది. ఇవాళ ఒక్క యాదవులు మాత్రమే 
కాదు, దళితబహుజనులంతా తమదైన విలక్షణ విలువలతో కూడిన ఉత్తమ గొర్రెలకాపరి 
పాఠశాలలను తెరవాల్సిన అవసరం వుంది. ఈ. ఆధునిక కాలంలో కూడా ఇంకా ఇంకా 
దళితబహుజనులను దగాచేసే ఉద్దేశంతోనే బ్రాహ్మణీయ హిందూత్వ శక్తులు 
గురుకులాలనూ, సరస్వతీ శిశుమందిరాలనూ నిర్వహిస్తున్నాయి. దళిత బహుజనులు 
గొర్రెలకాపరి కులాలవాళ్లు ఉత్పత్తి చేసే మాంసం, పాల ఆర్థిక వ్యవస్థ ప్రాముఖ్యతను 
అధ్యయనం చేసేందుకు తమవైన ఉత్తమ గొగ్రెలకాపరి సామాజిక సంస్థలనూ, పరిశోధనా 
సంస్థలనూ, తమ మానసిక ఆధ్యాత్మిక శ్రమ శక్తితో నిర్మించాలి. తమ జీవితాల్లో తిష్టవేసిన 
బ్రాహ్మణిజాన్ని ఏవిధంగా ఈడ్చి అవతలికి పారేయాలో ఆ సంస్థల్లో నేర్చుకోవాలి. 
అదేవిధంగా బ్రాహ్మణులు తమంత తాముగా మంచి గొర్రెల కాపర్లుగా మారేందుకు 
వీలు కల్పించాలి. తద్వారా ఈ వ్యవస్థలో గతంలో చొప్పించబడ్డ ప్రతికూల ఆధ్యాత్మికతనూ, 
స్వీయ వినాశకర విధానాలనూ నామరూపాల్లేకుండా చేయాలి. వాళ్లు గనక దేవుణ్ణి ఉత్తమ 
గొర్రైలకాపరిగా చూడగలగితే శతాబ్దాలుగా తమను వెనుకబాటుతనంలో మగ్గేట్టు చేసిన 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని ఇక ఏమాత్రం నమ్మరు. వాళ్లు తమ మూర్ధత్వానికి వ్యతిరేకంగా 
తామే తిరగబడాలి. తమ చుట్టూ వున్న ప్రపంచాన్ని నిశితంగా పరిశీలించాలి. ఆ రోజులు 
ఆరంభమయ్యాయి. 
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అధ్యాయం 7 
అజ్ఞాత ఇంజనీర్లు 


యాదవ పౌర సమాజాన్ని దాటిన తరువాత, వాళ్ల సేవల్నీ, సమస్యలనూ చర్చించుకున్న 
తరువాత మన ప్రయాణాన్ని చేతివృత్తుల కులాల వైపునకు సాగిద్దాం. గౌండ్ల (గౌడ), 
కంసాలి (బెసుల), కమ్మరి, కుమ్మరి, వడ్రంగి మొదలైన ఈ కులాలకు హిందూ 
బ్రాహ్మణిజంతో వున్న (ప్రేమ-ద్వేష పూరిత సంబంధాలను పరిశీలిద్దాం. ఇలాంటి నైపుణ్యాలు 
వున్న కులాలు దేశమంతటా మరెన్నో వున్నాయి. పౌరసమాజంలో వీరి జనాభా అధికంగా 
వుంటుంది. అయితే వీళ్లంతా దేవుడి కాళ్లలోంచి పుట్టుకొచ్చినవాళ్లు కాబట్టి - వైశ్య, 
క్షతియ, బ్రాహ్మణ కులాలకు సేవ చేయడమే వీరి పరమావధి అని బ్రాహ్మణిజం 
నిర్దేశించింది. వీళ్లకు బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, వైశ్య కులాలతో సమాన స్థాయి పొందే అర్హత 
లేదని పేర్కొంది. ఈ కులాల వాళ్లెవరూ సంస్కృతం నేర్చుకునేందుకూ, పూజారు 
లయ్యేందుకూ వీల్లేదని శాసించింది. అయితే వీరిలో కొన్ని కులాల వారు ద్విజత్వం 
పొందేందుకు తమకు తాముగా పురుషులు మెడలో జందెం వేసుకుంటూ, స్రీలు తడిబట్ట/ 
మడి కట్టుకుని వంటచేస్తూ రకరకాల ప్రయత్నాలు చేశారు. అయినప్పటికీ వారి చారిత్రక 
నైపుణ్యాలకూ, జ్ఞాన వ్యవస్థలకూ ఎలాంటి గౌరవనీయ స్థానమూ దక్కలేదు. ఈ కులాల్లోని 
వారు బ్రాహ్మణులను అనుకరిస్తూ వారిలాగే మెడలో జందెం వేసుకున్నప్పటికీ బ్రాహ్మణులు 
మాత్రం వీరిని తమతో సమానులుగా ఎన్నడూ చూడలేదు. 

చేతివృత్తుల కులాలవాళ్లు అనేక రంగాల్లో అద్భుతమైన ఇంజనీరింగ్‌ పరిజ్ఞానాన్ని 
సృష్టించారు. బ్రాహ్మణ హిందూ ఉత్పత్తి వ్యతిరేక సంస్కృతి ఎంత ఎదురుదాడి చేసినప్పటికీ 
భారతీయ నాగరికత ఈ కులాలకు ప్రతిబింబంగానే రూపుదిద్దుకున్నది. ఆర్యులూ, 
ముస్లింలూ, బ్రిటీషు వలసవాదులూ గనక భారతదేశం మీదకు దండెత్తి వచ్చి వుండకపోతే 
ఈ భారతీయ ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు ఆర్య పూర్వ రోజులనుంచే హిందువేతర రీతిలో 
ఒక ప్రత్యేక తాత్విక దృక్పథాన్ని సంతరించుకుని వుండేవి. ఈ కులాల నైపుణ్యాలను 
ముస్లిం, బ్రిటీషు దురాక్రమణదార్ల కంటే బ్రాహ్మణీయ హిందూ మతమే ఎక్కువగా 
దెబ్బతీసింది. వీరి నైపుణ్యాలకు ఆధ్యాత్మిక హోదా కల్పించకుండా, అవి ఒకరూపాన్ని 


సంతరించుకుని విస్తరించకుండా, ఇతర నైపుణ్యాలతో సమ్మేళనం కాకుండా అణగదొక్కింది. 
ఈ కులాలేవీ బ్రాహ్మణిజాన్ని ప్రతిఘటించలేకపోయాయి. భారతదేశ చరిత్రలో తమకంటూ 
ఒక స్థానాన్ని కల్పించుకునేందుకు గట్టిగా ప్రయత్నించలేకపోయాయి. ఈ కులాల ప్రాథమిక 
నైపుణ్యాల తీరుతెన్నులను ఇప్పుడు మనం స్ఫూలంగా పరిశీలిద్దాం. ఈ కులాల నైపుణ్యాల 
గురించి భారత చరిత్రలో ఏ బ్రాహ్మణ రచయితా ఏ ఆధ్యాత్మిక, సాహిత్య రచనలోనూ 
ప్రస్తావించిన పాపాన పోలేదు. 


కల్లుగీత 


కల్లు గీత కార్మికులు లేదా గౌండ్లోళ్లు (గౌడ్‌లు) కొన్ని రాష్ట్రాల్లో మధ్యస్థ శూద్రులుగా, 
తమిళనాడులో (నాడార్లు), కేరళలో (ఎజవాలు/ఈడవలు) మాజీ అంటరానిఐ శ్లుగా 
వున్నారు. ప్రస్తుతం అన్ని రాష్ట్రాల్లో వీరిది మధ్యస్థ కులం స్థాయి. బ్రాహ్మణిజం యాదవులను 
పరిగణించినట్టే ఈ కులాన్ని కూడా ఆధ్యాత్మికంగా మైల కులంగా పరిగణించింది. 
నా దృష్టిలో వీళ్లు మన దేశంలో తొలినాళ్ల ఇంజనీరింగ్‌ ప్రతిభకు ప్రతీకలు. మనుషులు 
తాగడానికీ, తద్వారా తమ ఆరోగ్యాన్ని సమతులంగా వుంచుకోడానికీ పనికొచ్చే పానీయాన్ని 
అందించే చెట్లను కనుగొనడంలోనే వీరి ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు వున్నాయి. శ్రమవల్ల 
అలసిన శరీరానికి ఆ పానీయం (తాటి కల్లు, ఈతకల్లు) గొప్ప ఉపశమనాన్నిస్తుంది. 
మత్తు మందులా పనిచేస్తుంది. కల్లు గీత ప్రకృతి సహజమైనది. ఇందులో సారాయి 
కాపులాంటిదేమీ వుండదు. నాకు తెలిసినంతవరకూ ఈవిధంగా చెట్ల నుంచి 
మత్తుమందులాంటి పానీయం తీయడం అనేది ఇతర దేశాల్లో ఎక్కడా లేదు. ఐరోపా 
దేశాల్లో, పాశ్చాత్య దేశాల్లో ఒక్క తేనె సేకరణే కనిపిస్తుంది. బైబిల్‌, ఖురాన్‌లు కూడా 
ద్రాక్ష కాజువంటి పళ్లనుంచి కాపు కాసి తయారు చేసే వైన్‌ గురించి మాత్రమే 
ప్రస్తావించాయి తప్ప ఇట్లా చెట్ల నుంచి తీసే కల్లు గురించి ఎక్కడా పేర్మోలేదు. ఐరోపా, 
అరబిక్‌ సమాజాల్లో వైన్‌ తయారు చేసేవాళ్లకి మంచి హోదా వుంటుంది. వారిలో కొందరు 
పూజారులుగా, ముల్లాలుగా కూడా పనిచేస్తుంటారు. క్రైస్తవ మతంలో ఇప్పటికీ వైన్‌కి 
ఆధ్యాత్మిక నైవేద్య గుర్తింపు వుంది. మన దళితబహుజన కులాల్లో కూడా అట్లాంటి 
సంస్కృతే కనిపిస్తుంది. చెట్టునించి ప్రకృతి సహజమైన పానీయాన్ని సేకరించడం 
ఆధ్యాత్మికంగా పనికిమాలిన చర్య అని ప్రపంచంలో ఎక్కడా పరిగణించలేదు. పోపు, 
పూజారులు, ముల్లాల వంటి ఆధ్యాత్మిక గురువుల తాగుడు అలవాట్లకీ దాని సామాజిక, 
ఆధ్యాత్మిక స్థాయితో నిమిత్తంలేదు. ఆరోగ్యాన్ని దెబ్బతీస్తుంది కాబట్టి కాపు కాసిన సారాయిని 
తాగడాన్ని ఇస్లాం నిషేధించింది. అయితే బైబిల్‌ గానీ, ఖురాన్‌ గానీ కల్లు తాగొద్దని 


186 పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


మాత్రం చెప్పలేదు. ఆ గ్రంథాలు రూపుదిద్దుకున్న సమాజాల్లో కల్లు లేదు. ఏ మత 
గ్రంథమూ కల్లు గీయడం, వైన్‌ తయారు చేయడం వంటి పనులు చేసేవాళ్లకు సమాన 
మానవ హోదాను నిరాకరించవు. హిందూయిజం మాత్రం కల్లు గీచే వారికి ఎలాంటి 
గౌరవనీయ స్థానాన్ని కల్పించలేదు. వందలాది సంవత్సరాలుగా వారిని అణచివేసింది. 
బ్రాహ్మణులు తమ ధర్మశాస్తాలను రచిస్తున్న కాలంలో మొత్తం హిందూ దేవుళ్లంతా కల్లు 
(సుర), పాలు శుభ్రంగా సేవిస్తుండేవాళ్లు. నిజానికి పాలు తాగే అలవాటు గురించి 
కూడా హిందూ మత ప్రాథమిక గ్రంథాల్లో ఎక్కడా పెద్దగా ప్రస్తావనలు లేవు. కానీ, 
బుగ్వేదం ఇంద్రుడిని ఇట్లా పొగిడింది “నువ్వు సోమ సేవించనివారిని చెల్లా చెదురు 
చేశావు, సోమ తాగే నీవు సర్వోన్నతుడివి”. ఒక పక్క సోమను సేవించే ఇంద్రుడిని 
పొగుడుతూ మరోపక్క సోమ (కల్లు)ను గీచే వాళ్లని, సోమ గీయడానికి అవసరమైన 
సాంకేతిక పద్ధతులను అభివృద్ధిపరచిన వాళ్లని సామాజికంగా నీచంగా చూశారు. 
హిందూయిజం బ్రాహ్మణ రచయితల చేతుల్లో జనాన్ని మట్టి బొమ్మల్ని చేసింది. వాళ్లు 
తమకు చిత్తం వచ్చినట్టు నిజాన్ని మలిచారు. వాళ్ల చేతుల్లో నిజం మట్టి బొమ్మకంటే 
హీనంగా మారిపోయింది. 

కల్లు గీత ప్రక్రియలో రెండు ముఖ్యమైన అంశాలున్నాయి. ఒకటి: తాటి చెట్టుని 
ఎక్కడం. భారతదేశంలోని ఎత్తైన చెట్లలో తాటి చెట్టు ఒకటి. దీని కాండానికి కొమ్మలేమీ 
వుండవు. దీని నుంచి కల్లును సేకరించాలంటే బల్లిలా పాకుతూ చెట్టెక్కాల్సి వుంటుంది. 
అందుకు ఎంతో సునిశితమైన శిక్షణ కావాలి. చెట్టు ఎక్కేందుకూ, చెట్టుపైన నిలిచి 
పనిచేసేందుకూ ఎంతో నైపుణ్యం కావాలి. తాటి చెట్టును ఎక్కేందుకు 'మోకు”, 'ముత్తదు” 
అనే రెండు సాధనాలను ఉపయోగిస్తారు. వాటిని రూపొందించడానికి ముందు వాళ్లు 
ఉత్త చేతులతోనే చెట్టు ఎక్కేవారేమో. ఈ పని ఒక విధంగా మృత్యుముఖం లోకి వెళ్లిరావడం 
లాంటిది. ఈనాడు కూడా కల్లు గీత కార్మికులు తాటిచెట్టు చివరి అంచున నిలబడి 
అత్యంత పదునైన కత్తులనూ, రకరకాల లొట్లనూ ఉపయోగిస్తూ కల్లు గీస్తుంటారు. 
మోకు, ముత్తదు ఆధారంతో తాటి చెట్టు ఎక్కి ఆ కొసన నిలబడి, బాలెన్స్‌ చేసుకుంటూ 
గెలను గీయడం నిజంగా అద్భుతమైన విన్యాసం. ఇక రెండో అంశం పదునైన కత్తితో 
గెలను గీయడంలో కనబరిచే వారి నిర్వహణా ప్రతిభ. తాటి గెల చెట్టుపై చివరన అతి 
సున్నితంగా పెరుగుతుంది. దాని నుంచే కల్లు పారుతుంది. కల్లు గీత కార్మికుడు తన 
చేతులను నేర్పుగా ఉపయోగిస్తూ గెలను సున్నితంగా గీస్తాడు. ఈ నైపుణ్యాన్ని అతను 
తన తండ్రి నుంచి నేర్చుకుంటాడు. కల్లు గీచే ఈ మొత్తం ప్రక్రియ కోసం మొదట్లో వాళ్లు 
ఎంతో నిశితంగా తాటి చెట్టును అధ్యయనం చేసివుంటారు. కల్లు కేవలం మత్తుపదార్థం 
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కాదు. అదొక ఆరోగ్యకరమైన ప్రకృతి సహజమైన పానీయం. అందుకే కల్లు గీత కోసం 
రూపొందించిన సాంకేతిక పరిజ్ఞానం మనిషికీ, (ప్రకృతికీ మధ్య ఒక సజీవమైన 
అనుబంధంగా మారింది. అయితే, వాళ్లు ఉత్పత్తి చేసే కల్లూ, ఆప్రక్రియ నిర్వహణా 
నైపుణ్యాలు అన్నీ కలుషితమైనవి అన్న ముద్రవేసి హిందూమతం ఈ తొలి ఇంజనీర్లని 
మత ఆచారవ్యవహారాలకు అవతల వుంచింది. 


ఇంజనీరింగ్‌ - వ్యవసాయ ఆర్థిక వ్యవస్థ 

భారతదేశంలో అత్యంత గొప్ప ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు మూడు కులాల్లో కనిపిస్తాయి. 
అవి 1) కమ్మరి (ఇనుముతో పనిముట్లను తయారు చేసేవారు), 2) వడ్రంగి (కలపతో 
వివిధ పనులు చేసేవాళ్లు), 3) కంసాలి (బంగారం, వెండితో ఆభరణాలు చేసేవాళ్లు - 
బెసులోళ్లు/ విశ్వబ్రాహ్మణులు). ఈ కులాలవాళ్లు వ్యవసాయ ఉత్పత్తిలో విప్లవాత్మక మార్చును 
తీసుకొచ్చారు. అయితే ఈ కులాలన్నీ శూ[ద్రులన్న సామాజిక కళంకంతో కుంగిపోయినవే. 
కమ్మరి వృత్తి ఆర్యుల కాలం కంటే ముందు నుంచే వున్నట్టు కనబడుతుంది. అందుకే 
వాళ్ల వృత్తి దేశమంతటా శూద్ర వృత్తి కిందే పరిగణించబడుతోంది. లోహాలను ఉపయోగించి 
పనిముట్లను తయారు చేయడమనేది చారిత్రకంగా సింధూ నాగరికత కంటే ముందే 
పరిణతి చెంది వుంది. ఇప్పటికీ మన గ్రామాల్లో కమ్మరి పనితీరులో ఆర్యులకంటే ముందరి, 
సింధూ నాగరికత నాటి లక్షణాలు కనిపిస్తాయి. మత గ్రంథాల మాదిరిగానే మానవ 
వృత్తుల్లో కూడా ఎంతో చరిత్ర నిబిడీకృతమై వుంటుంది. చేతివృత్తుల కులాలవాళ్లూ, 
పనిముట్లపై ఆధారపడిన వారి ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలూ వారి సొంత చరిత్రకు ఆనవాళ్లుగా 
నిలుస్తాయి. కమ్మరి వృత్తికి సంబంధించిన పరిజ్ఞానమూ, సాంకేతికతా ఇప్పటికీ మన 
గ్రామీణ వ్యవసాయ ఆర్థిక వ్యవస్థలో అంతర్భాగంగా వున్నాయి. వాటి ఆధారంగా 
ఈ ఇంజనీరింగ్‌ పనితీరుకూ హిందూ ఆధ్యాత్మికతకూ మధ్య వున్న సంబంధాన్ని విశ్లేషిస్తూ 
నూతన చరిత్రను నిర్మించవచ్చు. 


ఇనుముతో చేసే కమ్మరి పనిలో అనేక దశలుంటాయి. కమ్మరి పని వ్యవసాయ 
ప్రక్రియలో అనేక విధాలుగా విప్లవాత్మక మార్పులను తీసుకొచ్చింది. ఆర్యులు మన 
దేశం మీదకు దండెత్తి రాకముందు భారతదేశపు సామాజిక శక్తులు ఇనుము ఉపయోగాలను 
ఎలా కనుగొనివుంటారన్నది చారిత్రకాంశం. మరోవిధంగా చెప్పాలంటే- (బ్రహ్మ, విష్ణు, 
రాముడు వంటి ఆర్య దేవుళ్లు హిందూ దేవతాగణంలోకి చేరకముందే, ఈ సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానం పట్టణ నాగరికత నిర్మించే స్థాయికి ఎదగక ముందే ఈ ప్రక్రియను కనుగొనడం 
జరిగి వుంటుంది. ఈ సామాజిక శక్తులు హిందూ దేవుళ్లని అనుసరించడం, పూజించడం 
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మొదలుపెట్టిన తరువాత వీరి ఇంజనీరింగ్‌ ప్రక్రియ అభివృద్ధికి వాళ్లు దోహదపడి 
వుంటారనేందుకు ఎలాంటి ఆధారాలు లేవు. హిందూ దేవుడి కాళ్ల నుంచి పుట్టిన వాళ్లంటూ 
వీళ్లపై హిందూమతం వేసిన పైశాచిక ముద్ర మాత్రం వీరి నైతిక స్టైర్యాన్నీ చారిత్రక 
శక్తినీ దారుణంగా దెబ్బతీసింది. కాళ్లనుంచి పుట్టిన వాళ్లు అన్న హోదా చాలా 
అమానుషమైనది. కాబట్టి మనం ఆధ్యాత్మికంగా అమానవీకరణకు గురైన ఈ శక్తుల 
శాస్త్రీయ నైపుణ్యాలను వాళ్ల పరిధిలోనే పరిశీలించాల్సిన అవసరం వుంది. 

ఇనుమును కరిగించే ప్రక్రియ, కమ్మరి పని గురించి మన చారిత్రక రచనల్లో 
ప్రత్యేకించి కుల, భారతీయ పౌర సమాజ కోణంలోంచి ఎక్కడా చర్చించలేదు. మొత్తం 
ఇనుముకు సంబంధించిన సాంకేతికాభివృద్ధి అంతా కమ్మరి వాళ్ల స్వీయ పరిజ్ఞానంతో 
జరిగింది. బ్రాహ్మణీయ పౌర సమాజంలో కమ్మరి వాళ్లు కూడా వెలివేత జీవితమే 
అనుభవించారు. అందువల్లనే వాళ్ల శక్తి సామర్థాలు పూర్తి స్థాయిలో బహిర్గతం 
కాలేకపోయాయి. చరిత్రను వక్రీకరించేవాళ్లు వెలివేసిన ఏ పరిజ్ఞానమైనా మొత్తం చరిత్ర 
ప్రక్రియనే దెబ్బతీస్తుంది. భారదతేశపు బ్రాహ్మణిజం అగ్ని (నిప్పు) కేవలం మతపరమైన 
క్రతువులకు ఒక సాధనంగా చిత్రించింది. తద్వారా భారతీయ ఇంజనీరింగ్‌ ప్రక్రియకు 
ఎనలేని హాని చేసింది. కమ్మరి కొలిమిలో ఇనుమును కరిగించేందుకు అగ్ని ఎంతో 
శక్తివంతమైన సాధనంగా తోడ్చడుతుందన్న వాస్తవాన్ని వాళ్లసలు పట్టించుకోనేలేదు. 
ఈ ఇంజనీరింగ్‌ ప్రక్రియలో అగ్ని ప్రాధాన్యత గురించి ఏ గ్రంథమూ చర్చించలేదు. 
ఇనుమును కరిగించే విషయంలో నిప్పుకూ ఇనుముకూ మధ్య వున్న సంబంధాన్ని ఈ కులాల 
వాళ్లు ఎట్లా కనుగొనివుంటారని కూడా ఏ గ్రంధమూ చర్చించలేదు. 


కమ్మరి కొలిమి 
కమ్మరి వృత్తిలో, ఇనుము సంబంధ ఇంజనీరింగ్‌ పనుల్లో తొలిదశ స్థిరమైన “ఇనుమును 
కరిగించే ప్రదేశం” తో మొదలవుతుంది. ఆ ప్రదేశం రెండు పైపులైన్లున్న తోలు తిత్తితో 
అనుసంధానించబడి వుంటుంది. అది కొలిమిలోకి క్రమబద్ధంగా గాలిని సరఫరా 
చేస్తుంటుంది. మాదిగ మోచీ, కమ్మరీ కొలిమి దారుడు తమ తెలివితేటలను కలగలిపి 
రూపొందించిన బ్లో పైపు (గాలి సరఫరాచేసే తిత్తి) నిజంగా ఒక అద్భుతం. బ్లో పైపుల 
కిందుగా లోపలివైపు నుంచి ఒక పలచని తోలు వాల్వు వుంటుంది. తిత్తిని పైకి లాగినప్పుడు 
తిత్తిలోని శూన్యం వాల్వును పైకి నెట్టడం ద్వారా గాలిని లోపలికి పీల్చుకుంటుంది. 
బయటినుంచి వచ్చే గాలి ఒత్తిడికి వాల్వు పైకి కదలడం వల్ల ఇది సాధ్యమవుతుంది. 
గాలి నిండగానే వెంటనే ఆ గాలి మళ్లీ బయటికి వెళ్లకుండా తిత్తి లోపలివైపు నుంచి 
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వాల్వు రంధ్రాన్ని మూసేస్తుంది. ఆతరువాత తిత్తిని నాక్కినప్పుడు తిత్తికి మరో వైపు 
అమర్చిన ఇనుప పైపుల లోంచి గాలి కొలిమి లోకి వెళ్తుంది. ఈ ప్రక్రియను అదేపనిగా 
చేయడం వల్ల కొలిమికి గాలి ధారాళంగా సరఫరా అవుతుంటుంది. దాంతో కొలిమిలోని 
బొగ్గులు కణకణమండుతూ అందులో వుంచిన ఇనుమును కావలసినంత స్థాయిలో 
వేడెక్కిస్తాయి. మన దేశానికి ఆర్యులు రావడానికి ఎంతోకాలం ముందే కనుగొన్న ఈ 
ప్రక్రియ శూద్రుల ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలను చాటిచెబుతోంది. అయితే అదే శూద్రులను 
తెలివితక్కువ జనం అంటూ వైదిక, వైదికానంతర కాలంలో హిందూ మతం అవహేళన 
చేసింది. ఇప్పటికీ అదే ధోరణి కొనసాగుతోంది. 

ఇనుప కొలిమి వున్న ప్రదేశాన్ని నిటారైన భారీ ఇనుప స్థంభంతో అనుసంధానిస్తారు. 
కొలిమిలో అత్యంత తీవ్రమైన ఉష్ణోగ్రత వద్ద అందులో వుంచిన ముడి ఇనుము దాదాపు 
కరిగిపోయే స్థితికి చేరుకుంటుంది. అప్పుడు దానిని కావలసిన రూపంలోకి మార్చేందుకు 
ఈ ఇనుప స్తంభం తోడ్పడుతుంది. దీనినంతా కలిపి 'కమ్మరి కొలిమి” అంటారు. కమ్మరి 
మంచి తెలివితేటలున్న వ్యక్తి. అతనికి ఇనుము లక్షణాలు, దానిని ఎలా మలచాలి అనే 
వాటిగురించి పరిపూర్ణమైన అవగాహన వుంటుంది. ముడి ఇనుమును కమ్మరి కొలిమిలో 
ఏ స్థాయిలో వేడి చేస్తే అది కరిగే స్థితికి చేరుకుంటుందో అతనికి బాగా తెలుసు. అదేవిధంగా 
కాలిన ఇనుమును ఏవిధంగా వ్యవసాయ పనిముట్లుగా, కొడవలి, సుత్తి, పార వంటి 
సాధనాలుగా మలచాలో కూడా అతనికి తెలుసు. కమ్మరి ప్రక్రియలో తయారైన అత్యంత 
శక్తిమంతమైన సాధనం సుత్తి. అది భారత దేశాన్నే కాదు యావత్‌ ప్రపంచాన్ని ఒక 
మలుపు తిప్పింది. ప్రపంచ పారిశ్రామిక విప్లవానికి బీజం వేసిన ఈ చారిత్రాత్మక పనిముట్టు 
తయారవడంలో భారతీయ కమ్మరి వాళ్లకు కూడా భాగస్వామ్యం వుంది. కానీ, ఈ అంశాన్ని 
సరైన రీతిలో నిర్ధారించడం మాత్రం జరగలేదు. ప్రపంచ వ్యాప్తంగా పెల్లుబికిన కమ్యూనిస్టు 
ఉద్యమం సుత్తి-కొడవలిని తన సైద్ధాంతిక చిహ్నంగా చేసుకుంది. సుత్తీ, కొడవలి 
ప్రపంచంలోని (శ్రామిక వర్గానికి ప్రతీకలుగా మారాయి. వారికి సామాజిక హోదాను 
కల్పించేందుకు అవి ఉద్దేశించబడ్డాయి. అయితే కుల తత్వంతో కూడిన మన దేశ సమాజం 
మాత్రం ఈ పారిశ్రామిక, ఆర్థిక వ్యవస్థ నిర్మాతలను గుర్తించకపోగా వారిని దారుణంగా 
కించపరిచింది. ఈ విషయంలో సమగ్రమైన అధ్యయనాలు జరగాల్సిన అవసరం వుంది. 
మన దేశంలో కమ్యూనిస్టు నాయకత్వ మూలాలు బ్రాహ్మణీయ కుటుంబాలలో వున్నాయి. 
అందుకే శతాబ్దాలుగా మానవాభివృద్ధి ప్రక్రియను సర్వనాశనం చేసిన బ్రాహ్మణిజపు 
పారిశ్రామిక వ్యతిరేక స్వభావాన్ని ఎవరూ అర్థం చేసుకోలేకపోయారు. భారతీయ కమ్యూనిస్టు 
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ఉద్యమానికి ఇఎం.ఎస్‌. నంబూద్రిపాద్‌ వంటి బ్రాహ్మణ సిద్ధాంతకర్తలు నాయకత్వం 
వహించారు. వాళ్లు కూడా ఈ కులాలవారికి ఎప్పుడూ నిర్వహణా బాధ్యతలు అప్పగించలేదు. 

కమ్మరివాళ్లు రూపొందించిన వ్యవసాయ పనిముట్లే ప్రపంచంలో పారిశ్రామిక 
విప్లవానికి బీజం వేశాయన్నది సర్వవిదితమే. మన దేశంలోని (బ్రాహ్మణిజపు ప్రతికూల 
చరిత్రను బట్టి చూస్తే, మన వ్యవసాయ, పారిశ్రామిక వ్యవస్థల అభివృద్ధికి దోహదపడే 
అన్ని రకాల ఇంజనీరింగ్‌, ఉత్పత్తి పరిజ్ఞానాలకూ, ప్రయోగాలకూ బ్రాహ్మణిజం అడ్డుకట్ట 
వేసివుంటుంది. దాని ఆధ్యాత్మిక హీరోలంతా యుద్ధవీరులే కాబట్టి అన్ని మానవ 
సంబంధాలనూ అది యుద్ద పరిభాషలోనే నిర్వచిస్తుంది. మానవ జీవితానికి ప్రథాన 
చోదక శక్తి అయిన వ్యవసాయ, పారిశ్రామిక ఉత్పత్తిలో బ్రాహ్మణిజం ఎన్నడూ పాలు 
పంచుకున్న పాపాన పోలేదు. హిందూవేతర ప్రవక్తలు- బుద్ధుడు, ఏసుక్రీస్తు, మహమ్మదు 
మొదలైన వాళ్లంతా వ్యవసాయ, పారిశ్రామిక ఆర్థిక ప్రక్రియల గురించి మాట్లాడారు. 
కానీ బ్రాహ్మణులు సృష్టించిన ఏ కులానికి చెందిన హిందూ దేవతలైనా సరే ఎప్పుడూ, 
ఎక్కడా వ్యవసాయ, పారిశ్రామిక ఉత్పత్తి గురించీ ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక గౌరవంతో 
ప్రస్తావించలేదు. 


వ్యవసాయ విప్లవం - ఇనుప పనిముట్లు 
తోలు తాళ్లనీ- ఎద్దుల శక్తినీ కలగలిపి విప్లవాన్ని తీసుకొచ్చిన రెండు పనిముట్లలో మొదటిది 
'కర్రు' కాగా, రెండవది ఎడ్ల బండి చక్రం చుట్టూ వేసే ఇనుప పట్టీ దీన్ని బండి, గిర్రపట్ట 
అంటారు. ఇనుప కర్రును నాగలికి పై భాగాన అమరుస్తారు. అది నేలను సాళ్లుగా చీల్చి 
విత్తనాలు వేసేందుకు అనువుగా చేస్తుంది. కర్ర నాగలీ, ఇనుప కర్రూ ఏకమై భూమిని 
దున్నే భారతీయ సాంకేతిక పరిజ్ఞానంలో విప్లవం తెచ్చాయి. వ్యవసాయ రంగానికి 
సాంకేతికంగా ఎంతో ఉపయోగపడే పార, గడ్డపార, మోట బావి బొక్కెనలు మొదలైన 
సాధనాలను కమ్మరి వాళ్లు అందించారు. అయితే వ్యవసాయ రంగంలో విప్లవం 
తీసుకొచ్చింది మాత్రం ప్రధానంగా 'కర్రు' అనే చెప్పాలి. వ్యవసాయ పనిముట్ల పనితీరును 
గమనిస్తూ కమ్మరోళ్లు వాటిలో ఎప్పటికప్పుడు మార్పులూ చేర్పులూ చేస్తూ, అభివృద్ధిపరుస్తూ 
వచ్చారు. 

కమ్మరోళ్లు అందించిన రెండో విప్లవాత్మక సాధనం 'బండి గిర్ర పట్ట. ఎడ్ల బండి 
చక్రానికి ఇనుప పట్టాను తయారు చేయడం నిజంగా ఒక గొప్ప ఇంజనీరింగ్‌ ప్రక్రియ. 
సుశిక్షితులైన కమ్మరోళ్లు మాత్రమే దీనిని సమర్ధవంతంగా చేయగలుగుతారు. ఎర్రగా 
కాల్చిన ఇనుప కడ్డీలను పొడగాటి పట్టాలుగా తయారుచేయడం, వాటిని గుండ్రంగా 
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వంచడం, కొనలను కలిపి వెల్డింగ్‌ చేయడం వంటి పనులన్నీ కమ్మరి కొలిమి ఆధారంగా 
శతాబ్దాలుగా మన పల్లెటూళ్లలో జరుగుతున్నాయి. ఈ ప్రక్రియనంతా నేను 
నా చిన్నతనంలోనే ప్రత్యక్షంగా చూశాను. నాకది నమ్మశక్యంకాని మానవాతీత 
కార్యక్రమంగా అనిపించేది. అయితే ఇంత అద్భుతమైన నైపుణ్యాన్ని ఒక్క పూజారి, ఒక్క 
అయ్యవారు అయినా నోరారా పొగడడం మాత్రం ఎప్పుడూ నా చెవిన పడలేదు. 


బండి గిర్ర పట్టాను తయారు చేయడంలో రెండో దశ కార్యక్రమం- పట్టాని 
అతికించిన పిదప బాగా వేడి చేసి ఆ తరువాత చల్లబరచడం. దీనివల్ల బండి గిర్ర పట్టా 
కావలసినంత వెడల్పు అవుతుంది. ఇనుము అధిక ఉష్ణోగ్రతలో వ్యాకోచిస్తుంది అన్న 
భౌతిక శాస్త్ర సూత్రంపై ఆధారపడిన ప్రక్రియ ఇది. బాగా వేడిచేసిన ఇనుప పట్టాని 
బండి గిర్రకు (చక్రానికి) బిగించి ఆ తరువాత దానిపై నీళ్లు చల్లుతూ చల్లారుస్తారు. 
అప్పుడు ఆ పట్టా తిరిగి సంకోచించి బండి గిర్రకు గట్టిగా బిగుసుకుంటుంది. కమ్మరి 
నైపుణ్యం, వడ్రంగి నైపుణ్యం కలగలిసి సృష్టించిన ఈ బండి చక్రం భారత రవాణా 
వ్యవస్థలో విప్లవాత్మక మార్పును తెచ్చింది. అందుకు కమ్మరోళ్లు వడ్రంగులే ప్రధాన 
కారకులు. ప్రఖ్యాత బౌద్ధ చక్రవర్తి అశోకుడు రవాణారంగంలో విప్లవం సృష్టించిన బండి 
చక్రాన్ని గుర్తించి ఎంతో అభిమానంగా దాన్ని తన రాజ్య చిహ్నంగా మార్చుకున్నాడు. 
అయితే అశోకుడు బౌద్భుడు కాబట్టి హిందూ సంప్రదాయం ఆ చిహ్నాన్ని సొంతం 
చేసుకోలేదు. 


ఇనుముతో బండి గిర్ర పట్టాను తయారు చేయడం, దానిని బండి చక్రానికి బిగించడం 
పిల్లలకు ఒక మాయగా అనిపిస్తుంది. అందుకే పల్లెటూళ్లలో ఈ పని చేస్తున్నప్పుడు 
పిల్లలంతా గుమికూడి ఆసక్తిగా చూస్తుంటారు. మన పాఠ్యపుస్తకాలేవీ ఈ నాటికీ ఈ ప్రక్రియ 
గురించి పిల్లలకు బోధించవు. గ్రామీణ విద్యార్థులకు ఈ ప్రక్రియను కళ్లారా చూసే 
అవకాశమే తప్ప దానిగురించి తమ పాఠ్య పుస్తకాల్లో సవివరంగా అధ్యయనం చేసే 
భాగ్యం మాత్రం లభించడం లేదు. ఎంత సేపూ వాళ్లు తమ పాఠ్య పుస్తకాల్లో రాముడు 
రావణుడిని చంపెను”, “కృష్ణుడు తమ సొంత మేనమామను చంపెను’ వంటి కసాయి 
పాఠాలను చదువుకోవలసి వస్తోంది. అవి ఏవీ వారికి తమ నిత్యజీవితంలో అనుభవంలోకి 
వచ్చేవి కావు. ఇటువంటి వ్యాఖ్యాలను వ్యాకరణంగా నేర్చుకుంటే పిల్లలు నీతిమంతులు 
కారు. హంతకులౌతారు. అట్లాంటి యుద్ధతంత్రాలను పిల్లలకు ప్రత్యక్షంగా ప్రదర్శించి 
చూపించినా కూడా వాటినుంచి వాళ్లు నేర్చుకునేది ఏమీ వుండకపోగా తీవ్రమైన నష్టం 
జరుగుతుంది. వాళ్లు గనక ఏ కమ్మరి పనితనం గురించో తమ పాఠ్య పుస్తకాల్లో 
చదువుకుంటే వారిలో నైతికత్వం, సాంకేతిక పరిజ్ఞానం అభివృద్ధిచెందేందుకు 
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వీలేర్చడుతుంది. ఆర్యుల రాకకు పూర్వమే భారతీయ కమ్మరులకు గొప్ప నైపుణ్యంతో 
ఇనుప పనిముట్లను తయారుచేసే చరిత్ర వుంది. 

ఇనుముతో వ్యవసాయ పనిముట్లు చేయడమనే ప్రక్రియ ఆర్యులు భారతదేశానికి 
దండెత్తిరాక ముందే రూపుదిద్దుకుని వుంటుంది. రథం కంటే ఎడ్ల బండి చక్రమే రవాణా 
సౌకర్యాల విస్తరణకు ఎక్కువగా దోహదపడింది. ఆర్య యుద్దోన్మాద కథానాయకులు 
ఈ రథాలను ప్రథానంగా స్థానిక ఆదివాసీల మీద యుద్ధం చేయడానికి మాత్రమే 
వినియోగించారు. మన హిందూ గ్రంథాలు రథాల గురించి రకరకాలుగా అభివర్ణించాయే 
తప్ప ఎక్కడా ఎడ్ల బండ్ల గురించి ప్రస్తావించలేదు. తాము పుస్తకాల్లో చదివే రథాలను 
ప్రత్యక్షంగా చూసే అవకాశం మన గ్రామీణ పిల్లలకు లేదు. బ్రాహ్మణీయ శక్తులకు 
చదువు అంటే కేవలం సైద్ధాంతిక స్వభావంతో కూడిన, గతాన్ని కీర్తించేందుకు ఉద్దేశించిన 
ఒక అంశం మాత్రమే. దళితబహుజనులకు ఈ చదువులు ఏమాత్రం పనికిరానివి, 
అసంబద్ధమైనవి. వాళ్ల చదువు ఆచరణయోగ్యంగా వుండాలి. ఆచరణయోగ్యమైన వాటినే 
పాఠ్య పుస్తకాల్లో చేర్చాలి. కానీ అది ఇప్పటివరకూ జరగలేదు. 


గొద్దలీ, పారా 

వ్యవసాయ ఉత్పత్తిలో కీలక పాత్ర పోషించిన ఇతర ఇనుప పనిముట్లలో గొడ్డలీ, పారా 
ముఖ్యమైనవి. అడవుల నరికివేతలో, జంతువుల వేటలో గొడ్డలి ప్రధాన భూమిక 
వహించింది. చెట్టు చేమలను నరికి నేలను సాగుకు అనుకూలంగా మలచడం మీదనే 
వ్యవసాయాభివృద్ధి ఆధారపడివుంటుంది. గొర్రెల కాపర్లు, పశువులను మేపేవాళ్లు ఇప్పటికీ 
గొడ్డలిని నిరంతరంగా ఉపయోగించడాన్ని గమనించవచ్చు. పశువుల, మేకల మేతకోసం 
చెట్టుకొమ్మల్ని నరికే సాధనంగా, క్రూర మృగాల నుంచి తమను తాము రక్షించుకునే 
ఆయుధంగా గొడ్డలిని వాడుతుంటారు. కమ్మరోళ్లు ఆయా వర్గాల ప్రజల అవసరాలకు 
అనుగుణంగా రకరకాల రూపాల్లో గొడ్డళ్లను తయారుచేసి యిస్తుంటారు. ఇవాళ కూడా 
మన గ్రామాల్లో వందల రకాల గొడ్డళ్లు కనిపిస్తాయి. 


నేలను పంటసాగుకు అనుకూలంగా మలచడానికీ, పంటలకు సాగునీటిని 
అందించేందుకూ పార బాగా తోద్చడుతుంది. ఉత్తరాదిలోనూ, దక్షిణాదిలోనూ పార, 
గడ్డపార (గునపం) అత్యావశ్యక వ్యవసాయ పనిముట్లుగా కొనసాగుతున్నాయి. చెరువులూ, 
కాలువలూ, పొలాల మధ్య గట్లూ మొదలైనవి నిర్మించేందుకు అవి తప్పనిసరి. మన 
నేలలను తవ్వేందుకు అనువైన రీతిలో కమ్మరోళ్లు తమ ఇంజనీరింగ్‌ సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్ని 
ఉపయోగించి వీటిని రూపొందించారు. చెరువులూ, బావులూ, కాలవలూ మొదలైన 
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వాటిని తవ్వడంలో ఇవే కీలక పాత్ర పోషిస్తాయి. హిందూ దేవుళ్లూ, దేవతలూ ఈ 
పనుల గురించి ప్రస్తావించకపోవడమే కాదు, వీటితో తమకేం సంబంధంలేనట్టుగా 
వ్యవహరించారు. పైగా కమ్మరి పని పట్ల ఒక ప్రతికూల భావనను ఏర్పరిచారు. సుప్రసిద్ధ 
బ్రాహ్మణ దేవుడైన పరశురాముడు నాగలినీ, గొడ్డలినీ తన ఆయుధాలనుగా చేసుకున్నాడే 
తప్ప వాటిని ఉత్పత్తి పరికరాలుగా వాడని వైనం మనకు తెలిసిందే. 


కమ్మరి వృత్తి-సామాజిక సమైక్యత 

కమ్మరి వృత్తిలో మోచీ కార్మికులు రూపొందించిన తోలు తిత్తులు గణనీయమైన పాత్రను 
పోషిస్తాయి. అనేక సంక్లిష్టమైన ఇనుప పనిముట్లు తయారు చేయడంలో ఇతర సాంకేతిక 
అంశాలతో పాటు ఈ తోలు తిత్తులూ బాగా ఉపయోగపడతాయి. మొదట్లో బ్లోపైపులను 
పూర్తిగా తోళ్లతోనే తయారు చేసేవారు. ఆ తరువాత తోలు బ్లోపైపుల వాల్వు వ్యవస్థకు 
కర్ర ముక్కలను అనుబంధంగా వాడడం మొదలైంది. గాలిని తిత్తిలోకి పీల్చు కునేందుకు 
వాల్వు వ్యవస్థ ఎలా తోడ్చడుతుందో మనం ఇదివరకే చెప్పుకున్నాం. ఇనుమును కరిగించే 
కొలిమిలోకి గాలిని పంపే తోలు తిత్తి - మాదిగలూ, కమ్మరులూ, వడ్రంగుల ఉమ్మడి 
శాస్త్రీయ పరిజ్ఞానంతో రూపొందింది. బ్లో పైపు నిర్మాణంలో తోలు, కర్ర, ఇనుము కలగలిసి 
వుంటాయి. ఇలాంటి సందర్భాల్లో సాంకేతికంగా కులాంతర సంబంధాలు ఏర్పడతాయి. 
అయితే వారి మధ్య కులాంతర వివాహాలను బ్రాహ్మణిజం నిషేధించడం ఓ విషాదం. 


భారత నాగరికత తన కాళ్ల మీద తను నిలబడేట్టు చేసింది కమ్మరి విజ్ఞానమే... మన 
దేశంలో ఉత్పత్తి ప్రక్రియ అభివృద్ధికి కావలసిన కలప సాంకేతిక పరిజ్ఞానం రూపు 
దిద్దుకునేందుకు కమ్మరి విజ్ఞానమే దోహదం చేసింది. ఇప్పుడిక మనం కలప, వడ్రంగం 
తాలూకు సమగ్ర సాంకేతిక పరిజ్ఞానం మీద దృష్టి సారిద్దాం. ఇంతవరకూ భారతదేశ 
చరిత్రకారులెవరూ ఆపని చేయలేదు. వాళ్లు దీనినొక సాధారణ శూద్ర పనిగా 
పరిగణించారు. + 


వద్రంగివాళ్ల ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు ' 

వండ్రంగి పనికి అద్భుతమైన వృత్తి నైపుణ్యం అవసరం. వడ్రంగుల ఇంజనీరింగ్‌ పరిజ్ఞానం 
సృష్టించిన అత్యంత విప్లవాత్మక సాధనం “నాగలి”. ఎద్దుల, దున్నపోతుల శక్తిని 
వినియోగించుకుని నాగలి నేలను సాళ్లుగా చీలుస్తుంది. పాశ్చాత్య దేశాల్లో అశ్వ శక్తి 


ఆధారంగా భూమిని .దున్నుతారు. మన దేశంలో మాత్రం పశువుల శక్తి ఉపయోగించి 
భూమి దున్నడం జరుగుతుంటుంది. మొదట్లో వడ్రంగులు మానవ శక్తితో నేలను 
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దున్నేందుకు అనువైన నాగలిని రూపొందించారు. (శ్రామికుల ఆహార వనరులను 
బ్రాహ్మణిజం ఉద్దేశపూర్వకంగా కుదించి వారి శక్తికి అడ్డుకట్ట వేసింది. దాంతో ఒక 
స్థాయికి మించి శ్రమించడం మనుషులకు సాధ్యం కాలేదు. ఉత్పత్తి చేసేవాళ్లు ఎప్పుడూ 
బీదరికంలో మగ్గిపోతుండేలా బ్రాహ్మణిజం విసృత స్థాయిలో గ్రంథ రచన చేసింది. 
నాగలిని తయారు చే సేవాళ్లకూ, నాగలిని ఉపయోగించేవారికీ చరిత్రలో ఎప్పుడూ సరైన 
తిండి లభించలేదు. ఎల్లప్పుడూ విశ్రాంత జీవితాన్ని అనుభవించే బ్రాహ్మణ రచయితలు 
సమాజంలోని (శ్రమజీవులు నిత్య దారిద్ర్యంలో కొట్టుమిట్టాడుతూ పడివుండేవిధంగా ఎన్నో 
ఎత్తులూ జిత్తులూ పన్నారు. తేరగా తింటూ కూర్చునే తమ జీవన విధానానికి ఢోకా 
లేకుండా శక్తివంతమైన ఆధ్యాత్మిక నియంత్రణా పద్ధతులను అనుసరించి ఇతర్లను ఎప్పుడూ 
కష్టపడి పనిచేస్తుండేలా చేశారు. 

నాగలికి అనువైన కర్రను కనుగొనేందుకు చెట్ల స్వరూప, స్వభావాలను కూలంకషంగా 
అధ్యయనం చేయాల్సి వుంటుంది. ఆ పరిజ్ఞానం ఇప్పటికీ గొర్రెల కాపర్లలో వుండటం 
గమనించవచ్చు. వడ్రంగులు నాగలిని తయారు వేసేందుకు కమ్మరివాళ్ల నుంచి కూడా 
సహాయాన్ని తీసుకున్నారు. వడ్రంగులు చెక్కిన నాగలికి కమ్మరోళ్లు తయారు చేసిన ఇనుప 
సాధనాన్ని బిగించడం, భూమిని దున్నేందుకు పశువులకు మాల పద్ధతిలో శిక్షణ యివ్వడం 
మొదలైన వన్నీ నిరంతరంగా సాగుతేనే వ్యవసాయాభివృద్ధి సాధ్యమవుతుంది. ఈ ప్రాథమిక 
వ్యవసాయ ప్రక్రియకు బ్రాహ్మణులూ, క్షత్రియులూ, వైశ్యులూ మొదటినుంచీ దూరంగా 
వుండిపోయారు. శూద్రులలోని ఇతర కులాలవాళ్లూ, చండాలురూ, ఆదివాసీలూ అందరూ 
వ్యవసాయంతో తమకున్న అనుబంధం వల్ల దానితో తమ పరిజ్ఞానాన్ని పంచుకున్నారు. 
బ్రాహ్మణుల ఇల్లు మాత్రం వ్యవసాయాన్ని ఈనడించుకునే ఇల్లుగా మిగిలిపోయింది. 
వండ్రంగి ఇల్లేమో ఒక సామాజిక కూడలిగా మారింది. ఆ ఇంటిలో అన్ని కులాల వాళ్లూ 
చేరి మనుషులకు జీవనాధారమైన వ్యవసాయం గురించి పరస్పరం చర్చించుకుంటూ 
వుంటారు. మన గ్రామాల్లో ఈనాటికీ కమ్మరోళ్ల ఇండ్లూ, వడ్రంగుల ఇండ్లూ వ్యవసాయ 
అనుభవాలను పరస్పరం పంచుకునే అడ్డాలుగా వున్నాయి. ఏ బాపన పండితుడూ ఈ 
చర్చల్లో భాగస్వామి కాడు. బ్రాహ్మణులు తీవ్రంగా ద్వేషించే చండాలుర అడ్డా అది. 
మనదేశంలో ఉత్పత్తి కులాల సాంకేతిక, ఆర్థిక జ్ఞానాన్ని, సమాచారాన్ని పరస్పరం, 
కలబోసుకునే అడ్డా అది. 


వండ్రంగులు అందించిన రెండో అతి ముఖ్యమైన సేవ ఎడ్లబండి తాలూకు బుద్ది 
నిర్మాణం. ఎడ్లబండికి కావలసిన ఇనుప సామగ్రిని కమ్మరోళ్లు అందిస్తే మిగతా కర్ర 
సామగ్రిని పూర్తిగా వడ్రంగులు అందించారు. ఇందులో సాంకేతికపరంగా అత్యం! 


అజ్ఞాత ఇంజనీర్లు 19§$ 


నైపుణ్యంతో కూడిన కీలకమైన పని బండి చక్రం తయారీ, ముఖ్యంగా బండి గిర్ర నిర్మాణం. 
మొత్తం ఎడ్ల బండి బుడ్జిని రూపొందించేందుకు ఎంతో అధునాతన నైపుణ్యాలు అవసరం. 
ముందుగా కర్రతో గిర్ర తయారు చెయ్యడానికి దాని కేంద్ర బిందువైన బుడ్డీ (మండి 
చక్రం మధ్య భాగం) తయారు చేస్తారు. ఇది అన్ని కర్ర పట్టీలను కలిపి వుంచి గుండ్రని 
ఆకారం రావడానికి దోహదపడుతుంది. ఈ పనికి నైపుణ్యం మాత్రమే కాదు అద్భుతమైన 
ఊహాశక్తి కూడా కావాలి. మన వడ్రంగులకు అవి అపారంగా వున్నాయి. ఇంత అద్భుతమైన 
పరిజ్ఞానాన్ని బ్రాహ్మణులు గుర్తించకపోగా దానిని తేలిగ్గా కొట్టి పడేశారు. గుర్తిస్తే వడ్రంగులు 
ఆధ్యాత్మికంగా ఎక్కడ ఉన్నత స్థానాన్ని గౌరవాన్ని డిమాండ్‌ చేస్తారోనని వాళ్ల భయం. 
కర్రతో బండి చక్రం తయారు చేయడమనేది వడ్రంగులు ఏనాడో అభివృద్ధిపరచిన ప్రక్రియ. 
మనదేశంలో ఇది అశోక చక్రవర్తి కాలం నాటీకే బాగా అభివృద్ధి చెందింది. 

ఇక వడ్రంగులు మానవ సమాజానికి అందించిన మూడో సేవ - మానవుల 
ప్రధాన అవసరాలలో ఒకటైన కర్ర ఇంటి నిర్మాణం. తొలినాళ్లలో మానవ ఆవాసాలను 
కర్రలతోనే నిర్మించేవారు. అయితే భారతీయ నాగరికత ఇళ్ల నిర్మాణం విషయంలో ఆదివాసీ 
దశ నుంచి క్రమేణా అభివృద్ధి చెందుతూ వచ్చింది. వడ్రంగులు దానిని తమ ఇంజనీరింగ్‌ 
నైపుణ్యాలతో మరింత విస్తరించారు. ఈనాటి అనేక ఇళ్ల నమూనాల మూలాలన్నీ వడ్రంగుల 
ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలలోనే వున్నాయి. ఆనాటి ఎనకర్ర (ఏకస్థంభ) ఇళ్లు ఇప్పటికీ మధ్య 
భారతంలో కనిపిస్తాయి. అట్లాగే ఆనాటి బహుళ అంతస్థుల నమూనాలు కేరళ, కాశ్మీర్‌లో 
దర్శినమిస్తాయి. ఇవన్నీ కూడా వడ్రంగుల పనితనంలోంచి రూపుదిద్దుకున్నవే. 

ఇళ్ల నిర్మాణానికి సంబంధించిన స్థలం, సమయం తాలూకు పరిజ్ఞానాన్ని కూడా 
వడ్రంగులు అభివృద్ధిపరిచారు. అయితే బ్రాహ్మణులొచ్చి “ముహూర్తం”, “వాస్తు” అంటూ 
అందులో మూఢనమ్మకాలను ప్రవేశపెట్టారు. ఇప్పటికీ ఇంటి నిర్మాణ ప్రక్రియలో 
ముహూర్తం నిర్ణయించడం, వాస్తును నిర్ధారించడం అనే పేరుతో బాపనోళ్లు జోక్యం 
చేసుకుని - వడ్రంగుల పనితనాన్ని సిమెంటు ఇటుకలతో నిర్మాణాలు జరిపే మేస్త్రీల 
ప్రావీణ్యాన్ని త్రోసిరాజని బాగా డబ్బు దండుకు పోతుంటారు. భారతీయ ఆదివాసీలు, 
చండాలురు, శూద్రులు అలాగే ప్రపంచ వ్యాప్తంగా వున్న క్రైస్తవులూ, ముస్లింలూ 
ఎవరూ ఈ ముహూర్తాలూ, వాస్తు పాటించరన్న చారిత్రక సత్యాన్ని బ్రాహ్మణ మేధస్సు 
జీర్ణించుకోలేదు. విదేశీయులు వడ్రంగుల ప్రతిభమీద ఆధారపడి శాస్త్రీయ ప్రాతిపదికన 
ఇళ్లను నిర్మించుకుంటారు. ఇతర మతాల పవిత్ర గ్రంథాలేవీ మూఢనమ్మకాలకు 
అవకాశమివ్వవు. కానీ బ్రాహ్మణీయ హిందూ గ్రంథాలు మాత్రం మూఢనమ్మకాలను 
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బాగా ప్రోత్సహిస్తాయి. వలసవాద ఆధునికతతో అనుబంధం ఏర్పడేంతవరకూ వడ్రంగులు 
శాస్త్రీయ పని విధానం ఉన్నత దశకు చేరుకోలేకపోయింది. అయితే మన వడ్రంగులు 
మాత్రం అనేక రకాల కలప ఇళ్లను రూపొందించగలిగారు. కాకపోతే వారి శాస్త్ర సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానానికి హిందూ మతంలో ఎలాంటి ఆధ్యాత్మిక హోదా దక్కలేదు. 


కుండల తయారీలో ఇంజనీరింగ్‌ 


ప్రపంచంలో తొలినాళ్ల కుండల తయారీ జ్ఞానవ్యవస్థల్లో కొన్నింటికి భారతదేశం పుట్టినిల్లని 
చెప్పవచ్చు. సింధూ నాగరికత నాటికే మనదేశంలో కుండల తయారీ ఎంతో ఉచ్చస్థితిలో 
వుంది. ఆర్యులు మనదేశం మీదికి దండెత్తి రావడానికి చాలా కాలం ముందే ఆ పరిజ్ఞానం 
ఇక్కడ అభివృద్ధిచెంది వుంది. కుండల తయారీని ఎవరు అభివృద్ధి పరిచారు? ఈనాడు 
కూడా భారతీయ గ్రామాల్లో కుండల తయారీలో అధునాతన పరిజ్ఞానం కలిగిన కులాలూ, 
సమాజాలూ వున్నాయి. వారిని తెలుగునాట కుమ్మరోళ్లు అని పిలుస్తారు. ఇలాంటి కులాలు 
ఇతర అన్ని రాష్ట్రాల్లోనూ కనిపిస్తాయి. కుమ్మరి పరిజ్ఞానాన్ని జాగ్రత్తగా అధ్యయనం చేస్తే 
దాని మూలాలు సింధూనాగరికత కంటే ముందరి కాలంలో వున్నట్టు స్పష్టమవుతుంది. 
అసలు సింధూ నాగరికత ఈ కుండలు తయారుచేసే వారి భుజస్మంధాలపై ఆధారపడే 
ఏర్పడినట్టు అనిపిస్తుంది. అయితే ఈ నైపుణ్యాల గురించిన ప్రస్తావన ఏ బ్రాహ్మణీయ 
గ్రంథాల్లోనూ లేదు. 

కుండల తయారీ పరిజ్ఞానం, తొలుత మట్టికీ, కుమ్మరి చక్రానికీ మధ్యనుండే 
సంబంధాన్ని అర్థం చేసుకోవడంతో మొదలౌతుంది. తిరిగే చక్రం మీద ముడి కుండను 
మలిచేందుకుగాను వాళ్లు చక్రాన్ని తిప్పుతారు. మెత్తని బంకమట్టిని కుండగా మార్చవచ్చనీ, 
ఆ కుండను వంటకీ, నీళ్లూ నూనెలూ ఇతర ఘన ద్రవ పదార్థాలు నిల్వ చేసుకునేందుకూ 
ఉపయోగించవచ్చనీ వాళ్లకి ఎవరు చెప్పివుంటారు? మానవ జీవన పరిస్థితులను 
మెరుగుపరిచేందుకు భూ వనరులతో నిరంతరం పోరాడేవాళ్లే స్వయంగా మెత్తని మట్టిని 
బంక మట్టిగా మార్చవచ్చనీ, బంక మట్టినుంచి రకరకాల కుండలు తయారు చేయవచ్చనీ 
కనుగొనివుంటారు. 

చక్రం ఆధారంగా కుండలు తయారుచేసే ప్రక్రియలో వివిధ దశలుంటాయి. మొదటి 
దశలో మెత్తటి మట్టీ, బూడిద లేదా రంపపు పొట్టు, సన్న ఇసుకను సరైన పాళ్లలో 
కలగలిపి బంక మట్టిగా తయారు చేస్తారు. ఆ మిశ్రమంలో తగినన్ని నీళ్లు కలిపి కాళ్లతో 
కసాపిసా తొక్కుతారు. బంకమన్ను తయారైన తరువాత ఆ ముద్దను ప్రత్యేకంగా సిద్దం 
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చేసిన బండి చక్రం మీద పెడతారు. ఆ చక్రం కమ్మరి, కుమ్మరి, వడ్రంగి వాళ్ల ఉమ్మడి 
పరిజ్ఞానంతో రూపొందించబడింది. గుండ్రని రంధ్రం వున్న నాపరాయి మీద అమర్చిన 
కర్ర తిరగలి పై ఆ చక్రాన్ని వుంచుతారు. కర్ర తిరగలికి 'సాండ్ర కర్రని ఉపయోగిస్తారు. 
చక్రం సులువుగా తిరిగేందుకు కర్ర ఇరుసుకు నిరంతరం గ్రీజు రాస్తుంటారు. 

కేవలం కుమ్మరి చక్రం తయారు చేయడంలోనే ఎన్నో ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు 
మిళితమై వుంటాయి. మన దేశంలోని కుండలు తయారు చేసేవాళ్లు సింధూ నాగరికతకు 
పూర్వమే ఇంత అద్భుతమైన చక్రాన్ని రూపొందించడం అబ్బురమనిపిస్తుంది. 
ఈ ప్రక్రియలోని చక్రం, కుండ, సాంకేతిక పరిజ్ఞానం పుస్తకాల ఆధారంగా రూపొందినవి 
కావు. ఎందుకంటే ఈ అంశం గురించి ఏ బ్రాహ్మడూ వేద కాలంలో గానీ, వేదానంతర 
కాలంలో గానీ ఎలాంటి గ్రంథమూ రాయలేదు. ఈ ఇంజనీరింగ్‌ సాంకేతిక పరిజ్ఞానం 
గ్రంథస్థం చేయతగినదని ఏ బ్రాహ్మణ పండితుడూ భావించలేదు. 


వేగంగా తిరిగే చక్రం మీద వుంచిన బంక మట్టిని చేతివేళ్ల కొనలతో నొక్కుతూ 
ముందుగా “నిలువు అనే ఆకారంలోకి తెస్తారు. ఈ దశలో కుమ్మరి చేతివేళ్లూ, గోర్లూ 
కీలక పాత్రను పోషిస్తాయి. కుండకు అందమైన మూతిని/అంచును రూపుదిద్దేందుకు 
తడి బట్టను సాధనంగా ఉపయోగిస్తారు. కుండ మూతికి వొంకులు, గొలుసులూ 
తీర్చిదిద్దేందుకు కేవలం చేతి గోళ్లనే వినియోగిస్తారు. ఈవిధంగా 'నిలువు'ని మలచడంలో 
కుమ్మరి చేతులు, ప్రత్యేకించి వేళ్లు గొప్ప చారిత్రక భూమికను నిర్వహిస్తాయి. “నిలువు” 
సిద్ధం కాగానే దానిని చక్రం నుంచి వేరు చేసి కాసేపు ఆరబెడతారు. అప్పుడే రెండో 
దశలో చేతిపనిద్వారా దానిని సరైన రీతిలో కుండగా మలిచేందుకు వీలవుతుంది. 


ఈ చేతిపనిలో కర్ర పలకనూ, గుండ్రని రాయినీ, పొడి బూడిదనూ ఎంతో నేర్పుగా 
వినియోగించాల్సి వుంటుంది. ఈ దశలోనే స్రీలు కుండకు ఒక రూపునిచ్చేందుకు పనిలో 
జోక్యం చేసుకుంటారు. చాలామంది కమ్మరి స్రీలకు ఈ పనిలో మంచి ప్రావీణ్యం 
వుంటుంది. కుండ పరిమాణాన్ని బట్టి నిలువును ఉత్పత్తి చేస్తారు. పలక, రాయి, బూడిద 
ద్వారా మధ్య భాగంలో నొక్కుతూ అడుగుకు ఒక రూపును తీర్చిదిద్దుతారు. తేమ స్థాయిని 
కాపాడేందుకు చేతిపనిచేస్తున్నప్పుడు బూడిదను వినియోగిస్తుంటారు. కుండ పూర్తిగా 
తయారైన తరువాత కొన్ని రోజుల పాటు దానిని ఆరబెడతారు. దానివల్ల కాల్చే ప్రక్రియను 
తట్టుకునేంత గట్టిదనం ఆ కుండకు సంక్రమిస్తుంది. ఇక మూడో దశలో అలా ఎండిన 
కుండలన్నింటినీ 'కుమ్మరి వాము'లో పేర్చుతారు. ఆ వాము ఒకేసారి వందల కుండల్ని 
పేర్చేందుకు అనువుగా వుంటుంది. అలా పేర్చిన తరువాత వాముని పూర్తిగా బురద 
మట్టితో కప్పేస్తారు. అలా చేయడం వల్ల వాము అడుగులోని కొలిమిని భారీ ఎత్తున 
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మండించినప్పుడు అన్ని కుండలకూ కావలసినంత వేడి తగులుతుంది. కుండలన్నీ కాలిన 
తరువాత వాటిని నెమ్మదిగా చల్లారనిస్తారు. దాంతో అవి దృఢంగా తయారవుతాయి. 
అప్పుడు వాటిని వంటకూ, నీళ్లూ, నూనెలూ, ధాన్యాలూ నిలువ చేసుకునేందుకూ 
ఉపయోగించుకోవచ్చు. 

ఇవాళ మనదేశంలో అనేక రకాల కుండలను, మట్టి పరికరాలనూ తయారు చేయడం 
జరుగుతోంది. కుండలు తయారు చేసేవాళ్లు ఆనాడు రూపొందించిన ప్రాథమిక పరిజ్ఞానం 
దశదిశల్లో శాఖోపశాఖలుగా విస్తరించింది. తత్ఫలితంగా దేశంలోని అన్ని ప్రాంతాలలో 
ఇవాళ ఎంతో అధునాతనమైన కుండలు తయారవుతున్నాయి. గృహాల అంతర్గత 
అలంకరణకు వినియోగించేందుకు అర్హమైన అనేక రకాల కుండలను నేటి కుమ్మరోళ్లు 
అద్భుతంగా తయారు చేస్తున్నారు. విచిత్రం ఏమిటంటే, భారతీయ విద్యార్థిలోకం, పౌర 
సమాజం కుమ్మరోళ్ల ఈ విశిష్ట పరిజ్ఞానం గురించి తెలుసుకునేందుకు వీలుగా ఏ హిందూ 
గ్రంథమూ వివరించలేదు. హిందూ సామాజిక వ్యవస్థలో కుమ్మరోళ్లను ఎందుకు చిన్నచూపు 
చూస్తున్నారు? హిందూ సమాజిక వ్యవస్థలో వారి స్థాయి చాలా దిగువను వుంది. అనేక 
రాష్ట్రాల్లో వాళ్లు దిగువ వెనుకబడిన తరగతికి చెందిన వాళ్లుగా పరిగణించబడుతున్నారు. 
పాశ్చాత్య దేశాల్లో కుండలు తయారు చేసే వాళ్ల నైపుణ్యాలకు ఎంతో గౌరవం లభిస్తుంది. 
వాళ్లు తమకు తాముగా మంచి పేరు ప్రతిష్టలను సంపాదించుకున్నారక్కడ. బహుశ 
అందువల్లనే జె.కె. రౌలింగ్‌ తన సుప్రసిద్ధ పిల్లల సిరీస్‌కు “హారీ పాటర్‌”.(కుమ్మరి హారీ) 
అనే పేరు పెట్టింది. హిందూ సంస్కృతి కుమ్మరి వాళ్ల నైపుణ్యాలను గౌరవించతగినవిగా 
భావించదు కాబట్టి భారత దేశంలో అలాంటి సాంస్కృతిక వాతావరణం లేదు. ఈ దేశంలో 
ఒక కుమ్మరి కుర్రాడు ఏ కాల్పనిక సాహిత్యంలోనూ హీరో కాలేడు. మన దేశ రచనలకు 
ప్రపంచ స్థాయి సాహిత్యంలో గౌరవం లభించక పోవడానికి బహుశా ఇదీ ఒక కారణం 
అయివుంటుంది. 


బంగారు వెండి ఆభరణాల తయారీ 

ఇనుము, కలప, మట్టి పనిముట్లతో పాటు భారతీయ వృత్తి నిపుణులు బంగారు వెండి 
ఆభరణాలు తయారు చేయడంలో కూడా నిష్టాతులు. ఈ నైపుణ్యాలు ఉత్పత్తి ప్రక్రియకు 
పెద్దగా దోహదపడకపోయినా మనదేశంలో ఇదొక సాంస్కృతిక, ఆర్థిక సంపదకు 
కారణమయింది. బంగారం ఎంతో అపురూపమైన, ఖరీదైన లోహం కాబట్టి బ్రాహ్మణులూ, 
కోమట్లూ పెద్ద ఎత్తున బంగారు నిధులను కూడబెట్టుకుంటారు. వాళ్ల ఇళ్లల్లో ఆభరణాల 
రూపంలో పెద్ద ఎత్తున బంగారం నిల్వలుంటాయి. ఇతర కులాల వాళ్లు కూడా ఏ మాత్రం 
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వెనకేసుకునే అవకాశం లభించినా ఆ డబ్బును బంగారు ఆభరణాల రూపంలో 
దాచుకుంటారు. అయితే అన్ని రకాల వ్యాపారాలతో పాటు బంగారం వ్యాపారం కూడా 
చేసే కోమట్లూ, మార్వాడీల వద్దనే మిగతా అన్ని కులాలవారి కంటే ఎక్కువ స్థాయిలో 
బంగారం పేరుకుని వుందంటారు. మన కులతత్వ సమాజంలో ఎంత తక్కువ స్థాయి 
కులస్తులైతే వాళ్ల దగ్గర అంత తక్కువ మోతాదులో బంగారం వుంటుంది అనే భావన 
వుంది. 

మనదేశంలో బంగారు, వెండి ఆభరణాలు తయారుచేసే ప్రక్రియను జెౌసులోళ్లు/ 
కంసాలులు ప్రత్యేకంగా సాధన చేసి అభివృద్ధిపరిచారు. బెసులవృత్తిలో ఎంతో సునిశితమైన 
ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలున్నాయి. చండాలురకూ, శూద్రులకూ బంగారు వెండి ఆభరణాలు 
ధరించే హక్కు లేదని మనుధర్మశాస్త్రం వంటి రచనల ద్వారా బ్రాహ్మణిజం చాలా స్పష్టంగా 
ఆదేశించింది. అయితే వాటిని తయారు చేసే బెసులోళ్లు కూడా శూద్రవర్ణానికి చెందిన 
వాళ్లే కాబట్టి వాళ్లు సాటి ప్రజల మధ్య అలాంటి వివక్షను చూపేందుకు ఒప్పుకోలేదు. 
బంగారాన్ని, వెండిని తీసుకొచ్చి తమ కూళ్లు తమకు ఇచ్చే ప్రతి ఒక్కరికీ కులంతో 
నిమిత్తం లేకుండా వాళ్లు ఆభరణాలు తయారు చేసి యిచ్చారు. ఈ మేరకు వాళ్లు హిందూ 
బ్రాహ్మణీయ శాసనాలను ధిక్కరించారనే చెప్పాలి. 

ఆభరణాలు తయారు చేసే సాధారణ సాంప్రదాయిక పద్ధతిలో బంగారాన్ని 'మూసిలో 
వుంచి, చిన్న బొగ్గుల కొలిమిలో పెట్టి కరిగిస్తారు. వీటన్నిటినీ జెసులోళ్లు తమ ఇళ్లల్లోనే 
ప్రత్యేకంగా ఏర్పాటు చేసుకుంటారు. ఒక సన్నని గొట్టం ద్వారా కొలిమిలోకి గాలి ఊదుతూ 
నిప్పును మండిస్తుంటారు. బంగారం కరిగేంతవరకూ అలా ఊదుతూనే వుంటారు. ఒకోసారి 
ఈ గాలి ఊదే ప్రక్రియ అనేక గంటల తరబడి కొనసాగుతుంది. తత్ఫలితంగా చాలామంది 
ఊపిరితిత్తులు దెబ్బతింటుంటాయి. ఈ కారణంగానే చాలామంది బెసులోళ్లు 
ఊపిరితిత్తులకు సంబంధించిన వ్యాధుల బారినపడి చనిపోవడం జరుగుతోంది. బంగారం 
కరిగిన తరువాత దానిని తీగెలుగా చేసి, నేసి, మలచి రకరకాల ఆభరణాలను తయారు 
చేస్తారు. సరిగ్గా ఇదే పద్ధతిలో వెండిని కూడా బొగ్గుల కొలిమిలో కరిగించి, పోతపోసి 
వెండి ఆభరణాలను రూపొందిస్తారు. కరిగించిన తరువాతి దశలో కటింగ్‌ ప్లేయర్లూ, 
రకరకాల సుత్తెలూ ఉపయోగించి బంగారాన్ని వెండిని వివిధ పరిమాణాల్లో కత్తిరిస్తారు. 
ఆ తీగెలతో అందమైన ఆభరణాలను రూపొందిస్తారు. కొన్ని నమూనాల్లో బంగారాన్ని 
లేదా వెండిని కడ్డీల రూపంలోకి మారుస్తారు. ఆ కడ్డీలను బంగారు, వెండి ఆభరణాలుగా 
మలచడంలో అద్భుతమైన నైపుణ్యాలు వ్యక్తమవుతాయి. 
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ఆభరణాల తయారీ ప్రక్రియ చాలా సంక్షిష్టమైంది. దీనికి ఎంతో సునిశితమైన 
ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు కావాలి. మన దేశ జెసులోళ్లు/కంసాలులు ఈ నైపుణ్యాలను 
తమ సుదీర్చ అనుభవం, కృషి స్వీయ శిక్షణ ద్వారా అభివృద్ధి పరచుకున్నారు. ప్రాథమిక 
శిక్షణ పొందిన తరువాత ఆచరణలోనే ఆభరణాల తయారీలోని మెళకువలన్నింటినీ 
నేర్చుకుంటారు. ఈ వృత్తి నైపుణ్యాలను సాధించిన తల్లిదండ్రులే తమ పిల్లలకు తగిన 
శిక్షణ యిస్తుంటారు. గ్రామాల్లో అనేక మంది మహిళలు కూడా ఈ వృత్తిలో నైపుణ్య, 
గడించారు. 


హిందూ మతం - వివిధ వృత్తి నైపుణ్యాలు 

హిందూ మతం ఈ అన్ని రంగాల ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలనూ ఆధ్యాత్మికంగా పనికి 
మాలినవిగా కొట్టిపారేసింది. దేవుళ్లుగానీ, బాపన సన్యాసులు గానీ వీటిని గౌరవ ప్రదమైన 
ప్రక్రియలుగా పరిగణించలేదు. దేశంలోని వివిధ ప్రాంతాల్లో బెసులోళ్లే తమను తాము 
“విశ్వబ్రాహ్మణులు”గా, “విశ్వకర్మలు”గా నిర్వచించుకున్నారు. పద్దెనిమిదో శతాబ్దంలో 
తెలుగునాట పోతులూరి వీరబ్రహ్మం జెసులోళ్లని ఒక ఆధ్యాత్మిక వర్గంగా సంఘటిత 
పరిచాడు. ఆయన “కాలజ్ఞానం” అనే సుప్రసిద్ధ గ్రంథాన్ని రచించాడు. (బ్రాహ్మణులతో 
సమంగా బెసులోళ్లకు ద్విజత్వం లభింపజేసేందుకు పాటుపడ్డాడు. అయినప్పటికీ 
బ్రాహ్మణులు మాత్రం వారికి గౌరవప్రదమైన ఆధ్యాత్మిక స్థానం కల్పించలేదు. తమతో 
సమంగా వారిని చూడలేదు. ఎందుకు? 


ద్విజత్వాన్ని పొందని గౌండ్లోళ్లనీ, కుమ్మరోళ్లనీ మినహాయించినా (కేరళ, తమిళనాడు 
రాష్ట్రాల్లో ఈడవలు, నాడార్లు ఈవిధంగా హిందూత్వంలో కలిసేందుకు ప్రయత్నించారు) 
తమకు తాము ద్విజత్వాన్ని ప్రకటించుకున్న జెసులోళ్లకీ, వడ్రంగులకీ కూడా గౌరవప్రదమైన 
ఆధ్యాత్మిక హోదా లభించలేదు. ఎందుకంటే బ్రహ్మ పాదాల్లోంచి పుట్టుకొచ్చిన శూద్రులు 
అని వారిపైవేసిన ముద్ర అందుకు అడ్డుగా నిలిచింది. వీళ్లకే కాదు మన సమాజంలో 
ఎంతో గొప్ప ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలను అభివృద్ధిపరచిన ఇతర ఏ కులాలకూ బ్రాహ్మణులు 
సమాన స్థాయిని ఇవ్వలేదు. హిందూ మతం, బ్రాహ్మణ పూజారివర్గం ఈ అద్భుతమైన 
ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలనన్నింటినీ హిందువేతరమైనవిగా, ఆధ్యాత్మికంగా ఏ విలువా లేనివిగా 
తీర్మానించింది. చెట్లనూ వాటి స్వరూపస్వభావాలనూ నిశితంగా అధ్యయనం చేసి 
ఆ పరిజ్ఞానాన్ని మానవ అవసరాలకు వినియోగించిన గౌండ్లోళ్ల, వడ్రంగుల కృషిని శూద్ర 
కృషిగా, హైందవేతర కృషిగా కొట్టిపడేసింది. ఇనుము, బంగారం, వెండి మొదలైన 
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లోహాల భౌతిక లక్షణాలను అర్థం చేసుకునే కృషినీ, వాటితో మానవ వినియోగానికి 
అవసరమైన వస్తువులను తయారు చేసే అద్భుతమైన ఇంజనీరింగ్‌ ప్రతిభనీ కూడా 
'హైందవేతరంగానే పరిగణించింది. 

ఈ అన్ని రకాల వృత్తి నైపుణ్యాలకూ, ఆధ్యాత్మిక రంగానికీ మధ్య నున్న సంబంధాన్ని 
హిందూ పండితులు (ప్రతికూల సంబంధంగా చూశారు. హిందూ దేవుళ్లకూ - 
ఈ వృత్తిపరమైన కార్యకలాపాలకూ మధ్యనున్న సంబంధాన్ని బ్రాహ్మణిజం తిరస్మరించింది. 
అందువల్లనే ఆ సంబంధం సామాజిక నిచ్చెనలో అట్టడుగుకు చేరింది. బుగ్వేదం గానీ, 
భగవద్గీత గానీ మానవ జీవితంలోని ఈ అంశాల గురించి ఎక్కడా మాటమాత్రంగానైనా 
ప్రస్తావించలేదు. ఇప్పటికి కూడా ఈ సామాజిక వర్గాలకు చెందిన పిల్లలకు హిందూ 
దేవాలయాల్లో పూజారులయ్యే అర్హత లేకుండా చేయడమనేది - శూద్ర వర్గాలు భారత 
ఆర్థిక వ్యవస్థ పరిపుష్టికి చేసిన విశిష్ట సేవలకూ, వారి వృత్తి నైపుణ్యాలకూ ఏమాత్రం 
గౌరవం లేదనడానికి సూచన. గత మూడువేల సంవత్సరాల సుదీర్హ చరిత్రలో ఏ బ్రాహ్మణ 
రచనల్లోనూ ఈ నైపుణ్యాలనూ, జ్ఞాన వ్యవస్థలనూ గుర్తించిన దాఖలాలు లేనే లేవు. మన 
దేశంలో ఆంగ్లంలో రచనలు మొదలై కూడా రెండు వందల సంవత్సరాలు గడచినప్పటికీ 
ఈ (బ్రాహ్మణ మేధావి వర్గం ఈ వృత్తి నైపుణ్యాలను ఎక్కడా నమోదు చేయలేదు. 
ఈ నైపుణ్యాలకు మన పాఠ్య పుస్తకాల్లో చోటు కల్పించలేదు. అయినప్పటికీ ఈ 
జ్ఞానవ్యవస్థలు, వృత్తి నైపుణ్యాలు మన గ్రామాల్లో ఇంకా సజీవంగానే వున్నాయి. అభివృద్ధి 
చెందుతున్నాయి. ఈ కులాలకు చెందిన పిల్లలు ఐఐటీల్లో, ఇతర ఇంజనీరింగ్‌ కళాశాలల్లో 
చేరినప్పుడు వాళ్లు మన వృత్తి పరిజ్ఞానాన్ని కచ్చితంగా మరింత ముందుకు తీసుకెళ్తారు. 
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సత్యాన్వేషణ యాత్రలో అజ్ఞాత ఇంజనీర్ల పౌర సమాజాన్ని దాటిన తరువాత, ఆలాగే 
సమస్త సంస్కృతులకు తల్లిలాంటి వ్యవసాయ సంస్కృతి నిర్మాణానికి కావలసిన శాస్త్ర 
సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్ని అందించినవాళ్ల కృషిని చూసిన తరువాత - ఇప్పుడు మనం 
కాపువాడలో అడుగుపెడుతున్నాం. పొలాలకు కాపు కాస్తుంటారు కాబట్టే వీరికి కాపులు 
అని పేరొచ్చివుంటుంది. కొన్ని ఆంగ్ల నిఘంటువులు కూడా వీళ్లని వ్యవసాయదార్లుగా 
పేర్కొన్నాయి. ఆహార ఉత్పత్తిలో కీలకమైన భూమిని దున్నే ప్రక్రియ అభివృద్ధికి అనేక 
కులాల వాళ్లు సహకారం అందించి, కాపుల వ్యక్తిత్వాన్ని తీర్చిదిద్దారు. ఈ అధ్యాయంలో 
వాటిని పరిశీలిద్దాం. హిందూ మతంలో శూద్రులందరి సామాజిక స్థాయి ఇప్పటికీ దేవుడి 
పాదాల నుంచి పుట్టిన వాళ్లు అన్నదే. హిందూ బ్రాహ్మణిజం వాళ్ల పాదాల దగ్గరుండాల్సిన 
మనుషులుగానే చూస్తుంది. శూద్రుల ఆర్థిక, రాజకీయ పరిస్థితితో దీనికి నిమిత్తంలేదు. 
ఆధ్యాత్మిక రంగంలో శూద్రులంతా తమ పాదాలవద్ద పడివుండేందుకు బ్రాహ్మణిజం 
దయతో అనుమతించింది అని ఈ వర్గాలు భావించే భావ దారిద్ర్యపు స్థితిలో వాళ్లున్నారు. 
ఈ ఆహార ఉత్పత్తిదార్లలోని కొన్ని వర్గాల వాళ్లు ఆయా ప్రాంతాలను బట్టి రెడ్డి, రావు, 
సింగ్‌, పటేల్‌, పాటిల్‌, నాయర్‌, మీనన్‌ వంటి బిరుదుల్ని ఆపాదించుకున్నారు. ముస్లిం, 
బ్రిటీషు పాలనలో ఆర్థికంగా, రాజకీయంగా మిగతావాళ్లకంటే ఎక్కువ లబ్ధిపొందింది ఈ 
వర్గాలవాళ్లే. అయినప్పటికీ ఆధ్యాత్మిక రంగంలో మాత్రం 'దేవుడి పాదాల నుంచి పుట్టిన 
వాళ్లు అన్న వీరి స్థాయిలో మార్పేమీ లేదు. హిందూ దేవుళ్లతో ప్రత్యక్ష సంబంధం 
కలిగివుండే అవకాశం వీరికి లేదు. సంస్కృతంలో ఎంత పాండిత్యం సంపాదించినా 
హిందూ దేవాలయాల్లో పూజారులయ్యే అధికారం వీళ్లకు లేదు. ఎంత సిరిసంపదలను 
సంపాదించుకున్నా కూడా, కొన్ని రాష్ట్రాల్లో రాజ్యాధికారాన్ని చేజిక్కించుకున్నా కూడా 
వీరిది మానసికంగా బానిస పరిస్థితే. రాజకీయ, పరిపాల.౮ రంగాల్లో ఫెడరల్‌ వనరుల 
మీద బ్రాహ్మణ, వైశ్య శక్తులు పెత్తనం చెలాయిస్తుంటే, రాష్ట్ర స్థాయిలో కమ్మ, రెడ్డి, 
పటేల్‌, జాట్‌, మరాఠాల వంటి అగ్రవర్ణ శూద్రులు అధికారాన్ని నియంత్రిస్తుంటారు. 


మన దేశంలో బ్రాహ్మణీయ శక్తులూ, అగ్రవర్ణ శూద్రులూ కలిసి అధికారాన్ని ఉమ్మడిగా 
పంచుకుంటున్నారు. దళితబహుజనులు ఈ సోదిలోకే రాకుండా పోతున్నారు. అయితే 
ఆధ్యాత్మికంగా, తాత్వికంగా శూద్రుల రాజ్యాధికారం దేశమంతటా బ్రాహ్మణిజం చెప్పు 
చేతల్లోనే వుంటోంది. కాబట్టి మన దేశ వ్యవస్థలో సూద్రులు ఏమాత్రం స్వతంత్రంగా 
వ్యవహరించలేకపోతున్నారు. 


శూద్ర భూస్వామ్యం 

చారిత్రకంగా చూస్తే గతంలో చాలామంది శూద్రకులాలవాళ్లు ఇస్లాం, క్రైస్తవ మతాల్లో 
చేరారు. ముస్లిం పాలకులు వారికి అనేక భూములూ, పేర్ల చివర తగిలించుకునేందుకు 
బిరుదులూ యిచ్చి వీళ్లని ఆకర్షించారు. ఆవిధంగా మన దేశంలో ఆధ్యాత్మికంగా, 
తాల్వికంగా బ్రాహ్మణిజం నియంత్రణ పరిధిలోనే అయినప్పటికీ శూద్ర భూస్వాములు 
ఆవిర్భవించారు. అయితే వాళ్లు ఎక్కువగా ఇస్లాంకు లోబడి వున్నారే తప్ప హిందూ 
మతానికి కాదు. హిందూవేతర మతాల్లో వీళ్లంతా ఆయా మతాలకు సంబంధించిన 
ప్రవక్తలతో, దేవుళ్లతో ప్రత్యక్ష సంబంధాలు నెలకొల్పుకోగలిగారు. భారతీయ ముస్లింలలోని 
అత్యున్నత శ్రేణి ముల్లాల, క్రైస్తవంలోని పాస్టర్ల, బిషప్‌ల కుల మూలాలను గనక ఒక్కసారి 
పరిశీలించి నట్టయితే అత్యధికులు వ్యావసాయిక కులాల నుంచి వచ్చినవాళ్లే అని 
స్పష్టమవుతుంది. అదేవిధంగా శిక్కు మతంలో అత్యధిక పూజారులు జాట్‌ కులం నుంచి 
వచ్చిన వాళ్లు. చారిత్రకంగా జాట్‌ కులానిది హిందూ మతంలో ఏ హక్కులూ లేని, 
దేవుడి కాళ్లనుంచి పుట్టిన శూద్రుల స్థాయి మాత్రమే. చరిత్రలో అనేక వందల సంవత్సరాల 
క్రితమే బౌద్ధ మతం ప్రజలందరికీ ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని ప్రసాదించింది. ఆధ్యాత్మిక 
రంగంలో హిందూయిజం ఒక జీవితవిధానంగా గానీ లేక ఒక మతంగా గానీ ఏ శూద్ర 
కులానికీ ఎలాంటి హక్కులనూ ఇవ్వలేదు. ఏ శూద్ర కులం వాళ్ల ఆర్థిక స్టోమతనూ 
పరిగణనలోకి తీసుకొని వారికి ఉన్నత స్థానాన్ని కల్పించలేదు. శూద్రులు ఎంత 
సంపన్నులైనా సరే బ్రాహ్మండ్ల మధ్యవర్తిత్వం లేకుండా మోక్షాన్ని సాధించలేరు. బ్రాహ్మణ 
అన్న పదాన్ని జ్ఞానానికి పర్యాయపదంగా సృష్టించినప్పటికీ ఆ పేరుతో వాళ్లు ఒక సామాజిక 
వర్గంగా, కులంగా ఏర్పడి క్రమేణా మిగతా సామాజిక వర్గాలన్నింటినీ తమకు లొంగి 
వుండేట్టు చేశారు. మరోవిధంగా చెప్పాలంటే హిందూ పవిత్ర గ్రంథాలు ప్రస్తావించే 
“ముప్పది మూడు కోట్ల దేవతల్లో” అందరికందరూ ఆహారం ఆరగించే వాళ్లే తప్ప వారిలో 
కనీసం ఒక్క ఆహార ఉత్పత్తిదారుడైనా లేడు. 
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శూద్రులూ పూజారిత్వం 
తెలుగునాట అనేకమంది క్రైస్తవ పాస్టర్ల పేర్ల చివరన రెడ్డి, రావు వంటి పదాలుండటం 
గమనించవచ్చు. కానీ, ప్రముఖ హిందూ దేవాలయాల్లో పనిచేసే ఒక్క పూజారి పేరు 
చివరనైనా అట్లాంటి పదం కనిపించదు. అదేవిధంగా ఇతర రాష్ట్రాల్లోని హిందూ దేవాలయ 
పూజార్ల పేర్ల చివర పటేల్‌, నాయర్‌ వంటి పదాలు కనిపించవు. స్వాతంత్ర్యం వచ్చిన 
తరువాత కూడా 'దేవుడి కాళ్ల నుంచి పుట్టిన వాళ్లు' అనే వీరి స్థాయిలో ఎలాంటి మార్పూ 
రాలేదు. ఈ రోజుల్లో అనేకమంది రెడ్లు అల్లా లేదా క్రీస్తుతో నేరుగా వ్యవహరించ 
గలుగుతున్నారు. కానీ హిందూ మతంలో మాత్రం బ్రహ్మదేవుడితో ఒక్క రెడ్డి కూడా 
ప్రత్యక్షంగా సంబంధం పెట్టుకోలేడు. హిందూ మతంలో దేవుడితో ప్రత్యక్ష సంబంధం 
కలిగివుండే హక్కు శూద్రులకు లేదు. హిందూ దేవుళ్లంతా (బ్రాహ్మణులకు బానిసలైతే, 
బ్రాహ్మణులేమో సమాజంలోని మిగతా మనుషులందరికీ యజమానులై కూచున్నారు. 
ఇప్పటివరకూ ఈ స్థితిని మార్చడంలో ఎవరూ విజయం సాధించలేక పోయారు. ఇదంతా 
ఆధ్యాత్మిక పద్ధతులద్వారా రూపుదిద్దుకున్న యజమాని-బానిస సంబంధం కాబట్టే ఇక్కడ 
బానిసల విముక్తి అసాధ్యంగా మారింది. దళితబహుజన కులాలవాళ్లేమో శాశ్వత బానిసల్లా 
మగ్గుతుంటే - బ్రాహ్మణులేమో శాశ్వత యజమానులుగా పెత్తనం చెలా యిస్తుంటారు. 
పూజారివర్గంలోని కొందరు బ్రాహ్మణుల పేదరికం గురించిన ప్రస్తావనలు కేవలం తమ 
ఆధ్యాత్మిక ఆధిపత్యాన్ని కొనసేగించేందుకు ఒక సాకుగా చూపడానికే. శూద్రులు ఆర్థికంగా 
ఎంత సంపన్నులైనా, రాజకీయంగా ఎంత శక్తి వంతులైనా ఆధ్యాత్మికంగా మాత్రం 
పరాధీనులుగా పడివుండాల్సిందే. ఏ ఒక్క హిందూ పవిత్ర గ్రంథంలోనూ శూద్రుడు 
చారిత్రక పురుషుడుగా కనిపించడు. వారి భౌతిక స్థితి, వారి ఆధ్యాత్మిక, తాత్విక దైన్యం 
వారికి అసలు చరిత్రలో మనుషులుగా గుర్తింపునివ్వలేదు. 

శూద్ర కులాల్లోని కొందరు తమ సిరిసంపదలనూ, రాజకీయ శక్తిసామర్భాలనూ 
చూసుకొని వాళ్లేదో ఆధ్యాత్మికంగా శాసించే స్థితికి చేరుకున్నారని భావిస్తే పప్పులో కాలు 
వేసినట్లే. పైకి తమ డబ్బుదర్చంతో, కండబలంతో బాపన అయ్యవార్ల మీద పెత్తనం 
చేస్తున్నట్టు కనిపిస్తుంది కానీ శూద్రుల్లో ఎంత తలపొగరువాడైనా సరే చివరికి పూజారికి 
పాదాభి వందనం చేయకతప్పదు. ఎందుకంటే ఆధ్యాత్మిక శక్తి అంతా బ్రాహ్మణుల చేతుల్లో 
కేంద్రీకృతమై వుంది. శూద్ర ఆహార ఉత్పత్తిదార్లు కూడా తాము ఆధ్యాత్మిక రంగాన్ని 
నియంత్రించగలమని భావించరు. ఆధ్యాత్మిక ప్రసంగాల విషయం వచ్చేసరికి శూద్రుల 
ఆత్మవిశ్వాసం సన్నగిల్లుతుంది. వారి ఆత్మవిశ్వాసాన్ని పునాది నుంచి నిర్మించుకుంటూ 
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రావల్సిన అవసరం వుంది. ఆ పునాది మనకు కనిపించని మరెక్కడో వుంది, దానిని 
శోధించాలి. “సంతృప్తి చెందిన మనిషి అసంతృప్తితో వున్న పంది కన్నా నికృష్ణుడు” అన్న 
సామెత ప్రస్తుత శూద్రుల జీవన స్థితిని చక్కగా వివరిస్తుంది. 

ఏ సామాజిక కులం ఆధ్యాత్మిక స్థాయి అయినా ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాల్లో నిర్వచించబడ్డ 
దేవుడి-మానవుడి సంబంధాల తీరుమీద ఆధారపడివుంటుంది. అలాగే దేవాలయం, 
మసీదు లేదా చర్చి పరిథిలో ఆ వర్గానికున్న దేవుడికి విన్నవించుకునే హక్కు మీద, 
ఆధ్యాత్మిక (గ్రంథాలు వారి వ్యక్తిత్వాన్ని ప్రతిబింబించిన తీరు మీద ఆధారపడి ఉంటాయి. 
బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మికత శూద్రుల ఉత్పత్తి సంస్కృతినీ, నాగరిక పద్ధతులనీ చారిత్రకంగా 
కించపరుస్తూ గ్రంథ రచన చేసింది. చరిత్రలోంచి శూద్ర వ్యక్తిత్వాన్ని చెరిపివేసింది. 
ఈ ఆధ్యాత్మిక బానిసలు - తాము ఆర్థికంగా బలహీనులు కాకపోయినప్పటికీ తమ 
శాశ్వత ఆధ్యాత్మిక బానిసత్వానికి ఏవిధంగా దోహదం చేశారో, అత్యున్నత స్థాయి 
మానవీయత విముక్తి మార్గం చూపుతున్నప్పటికీ తాము బానిసలమన్న విషయాన్ని ఇంకా 
ఎందుకు గ్రహించలేకపోతున్నారో ఇప్పుడు మనం పరిశీలిద్దాం. కొందరు తలబిరుసు 
శూద్రులు మాకు ఆధ్యాత్మిక హోదా మీద అసలు ఆసక్తేలేదని వాదించవచ్చు. అయితే 
అది స్వాతంత్ర్యం పట్ల వారికున్న భయానికీ, వారి ఆధ్యాత్మిక బానిస మనస్తత్వానికీ 
ప్రతీక మాత్రమే. తాత్విక రంగానికీ, ఆధ్యాత్మిక రంగానికీ మధ్య సన్నిహిత పరస్పర 
సంబంధాలుంటాయి. శూద్రకులాలు భౌతిక, రాజకీయ రంగాలను నిర్వహించగల స్థితిలో 
వున్నట్టు భావిస్తాయి. కానీ దానివల్ల వారికి చారిత్రకంగా దక్కింది ఏమీలేదు. ఇక్కడ 
నేను వారి తాత్విక జీవితాన్ని వారి సొంత చారిత్రక రూపంలో ఆవిష్కరించేందుకు 
ప్రయత్నిస్తాను. 


భూమిని ఉత్పత్తి సాధనంగా గుర్తించడం 

మన దేశంలో శూద్రులు బ్రాహ్మణ పూర్వ (ఆర్య పూర్వ) కాలంలోనే భూమి ఉత్పత్తికి ఒక 
సాధనమని గ్రహించారు. ప్రత్యేకించి శూద్ర స్రీలు - తమ గర్భం ఏవిధంగానైతే తమ 
రూపంలో లేదా తమ పురుషుల రూపంలో పునరుత్పత్తికి దోహదం చేస్తుందో అదేవిధంగా 
భూమి కూడా ఇప్పుడున్న చెట్ల ఆకారంలో, అదేరకం కొమ్మలూ, ఆకులూ, విత్తనాలతో 
కొత్త మొక్కలను సృష్టిస్తుందని ముందుగా గ్రహించి వుంటారు. తమలాగే మొక్కలూ, 
జంతువులూ తమ ప్రతిరూపంలో పునరుత్పత్తి చేయడం గమనించి వుంటారు. జంతువులలో 
పునరుత్పత్తి ఆడ జంతువుల గర్భాల్లో జరిగితే, మొక్కలకు సంబంధించి నంతవరకు ఆ 
గర్భాలు భూమిలో వున్నాయని అర్థంచేసుకున్నారు. భూమి గురించిన ఈ అవగాహన 


206 పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


ఆహార ఉత్పత్తి తాలూకు జ్ఞాన వ్యవస్థ రూపుదిద్దుకోవడంలో కీలకంగా మారింది. ఆ విధంగా 
మన మాతృభూమి (భారతీయ బ్రాహ్మణులు తరచూ అలంకారప్రాయంగా వాడే మాట) 
అభివృద్ధి బ్రాహ్మణ జ్ఞానం వల్ల కాకుండా శూద్ర మహిళల తెలివితేటల వల్ల సాధ్యమైంది. 
వారి కఠోర పరిశ్రమ, వినూత్న విషయాలను కనుగొనడంలో వారి సామర్థ్యం ఎక్కడా 
నమోదు కాకపోయినా మన దేశ (ప్రగతికి దోహదపడ్డవి అవే అని చెప్పవచ్చు. 
సాధారణమైనదిగా కనిపించే ఈ గొప్ప సత్యాన్ని భారతీయ బ్రాహ్మలు అంగీకరించరు. 
ఈ ప్రాథమిక సత్యాన్ని మంత్రాలు వల్లించేవాళ్లు కాకుండా సామాన్య జనమే కనుగొన్నారు. 
ఇది హిందూమతం ఊదరగొట్టే మాయ సిద్ధాంతం వంటిది కాదు. దీనిని ప్రతి ఒక్కరూ 
ఎక్కడైనా చూడవచ్చు, స్పర్శించవచ్చు, గ్రహించవచ్చు. ఈ ఆవిష్మరణలోంచే ఆహార ఉత్పత్తి 
ప్రక్రియ అభివృద్ధి చెందింది. 


భూమిని దున్నే తాత్వికత 
పై సత్యాన్ని శాస్రీయమైనదిగా గుర్తించిన తరువాత భూమిని దున్నే పనులు 
ముమ్మరమయ్యాయి. భూమిని దున్నే తాత్వికతను బ్రాహ్మణిజం ఇహలోకపరమైన చౌకబారు 
అంశంగా చూసింది. చర్చించడానికి కూడా పనికిరాని విషయంగా పరిగణించింది. దానిని 
అసలు ఒక జ్ఞానంగానే గుర్తించలేదు. ఇది శూద్రత్వంలో ఒక భాగమనీ, ఉత్పత్తి పని 
అనీ, తాత్వికంగా పనికిరాని అంశమనీ భావించింది. కానీ నిజానికి భూమిని దున్నడమనేది 
పనికిరానివాళ్లు చేసే సాధారణ కార్యం కాదు. ఇది స్వయంగా ఒక తాత్వికతకు రూపునిచ్చే 
కార్యక్రమం. ఈ ఉత్పత్తి తాత్వికత అంతవరకూ మానవులు రూపొందించని అతి గొప్ప 
తాత్వికత. మనుషుల జీవన చక్రం ఈ ఉత్పత్తి తాత్వికత మీదఆధారపడివుంది. ఆహార 
ఉత్పత్తి తాత్వికత మూలాలు ఆహార వినియోగంలో వున్నప్పటికీ ఒకసారి ఉత్పత్తి గనక 
మొదలైందంటే అది బ్రాహ్మణీయ వినియోగ అవగాహన స్థాయిని మించి ఎదుగుతుంది. 
అంచెలంచెలుగా సామాజిక అభివృద్ధి ప్రక్రియగా మారుతుంది. అభివృద్ధి గురించిన 
శూద్ర అవగాహనలో ఉత్పత్తి చేసే వ్యక్తులందరూ సమానులే అనేది ఒక అంతర్గత 
నమ్మకం. ఇది బ్రాహ్మణిజానికి పూర్తిగా వ్యతిరేకమైనది. 

భూమిని దున్నే తాత్వికతకూ, ఆ తాత్వికత ఆచరణగా మారడానికీ మధ్యనున్న 
సంబంధం గతితార్మికమైనది. గౌతమ బుద్ధుడు కర్ర నాగలితో, ఎద్దుల సాయంతో భూమిని 
దున్నే ప్రక్రియను మొట్టమొదటిసారి చూసి నప్పుడు నమ్మలేకపోయాడు. ఆ సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానానికి విస్తుపోయాడు. ఆయనకదో అద్భుత కార్యక్రమంగా కనిపించింది. బుద్దుడి 
బాల్యంలో ఆదివాసీ రాజ్యాలన్నీ కేవలం పోడు వ్యవసాయం ద్వారా ధాన్యాన్ని ఉత్పత్తి 
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చేసేవి. పోడు వ్యవసాయం నుంచి నాగలి వ్యవసాయ పద్ధతికి ఎదగడం ఒక విప్లవాత్మక 
పరిణామం. బుద్ధుడి బాల్యదశ నుంచే ఆ మార్పు చోటుచేసుకుంటూ వచ్చింది. ఇరవైయప 
శతాబ్దంలో వచ్చిన కంప్యూటర్‌ విప్లవం కంటే కూడా ఆనాటి ఎద్దుల సాయంతో భూమిని 
దున్నడం అనే విప్లవం యువతరం మీద ఎక్కువ ప్రభావం చూపింది. అయితే భూమిని 
దున్నే పరిజ్ఞానాన్ని అభివృద్ధి పరచడం ద్వారా మేధస్సును తార్మికత వైపునకు నడిపించిన 
ఆనాటి శూద్ర సామాజిక ఉత్పాదకత గొప్పదనాన్ని గ్రంథస్థం చేసేందుకు బ్రాహ్మణులు 
ఇష్టపడలేదు. దున్నడం ద్వారా భూమినీ, ప్రకృతినీ స్వల్పవ్యవథిలో మానవులకు 
ఉపయోగకరమైన వ్యవస్థగా మార్చవచ్చని చాటిచెప్పిన తొలి చారిత్రక పరిజ్ఞానం అది. 
శూద్రులు కేవలం తమ (శ్రమశక్తి ద్వారానే ఈ మార్చును సాధించారు. భూమిని దున్నడం, 
విత్తనాలు వేయడం అనే ప్రక్రియలో మానవుడు తన మానవీయతనూ, విలువనూ 
తెలుసుకున్నాడు. 

భూమిని దున్నే శాస్త్రీయ ప్రక్రియ - నాగలి, కాడి, తోలు తాళ్లు, గడ్డపార, పార, 
గొడ్డలి వంటి నిర్మాణరంగ సాంకేతిక పనిముట్ల చుట్టే కాకుండా అంతకు మించి 
విస్తరించింది. ఈ సాంకేతిక పరిజ్ఞానం ఉత్పత్తి ఆచారంగా మార్చు చెందడం శూద్రులు 
సాధించిన ఒక చారిత్రక విజయంగా పేర్కొనవచ్చు. ఉత్పత్తి ప్రక్రియ అనేది ఏదో 
సులభమైన, సాధారణ ప్రక్రియ కాదు. టానికీ, ఈ వ్యవస్థలోని పశువుల, మనుషుల 
జీవితాలతో పెనవేసుకుపోయిన సాంకేతిక పనిముట్లను ఉపయోగించే నైపుణ్యాలకూ 
మధ్య దగ్గరి సంబంధం వుంది. క్రమశిక్షణ ఉల్లంఘించినప్పుడు కర్రు (కాలు కర్రు) వల్ల 
పశువుల కాళ్లకు తీవ్రమైన గాయాలు అవుతుంటాయి. మెడమీద కాడి వుండగా ఇష్టం 
వచ్చినట్టు పరుగెత్తితే కూడా వాటికి బాగా దెబ్బలు తగులుతాయి. భూమిని దున్నే వాళ్లు 
కూడా ఒకోసారి నాగలికీ, మెడమీద కాడితో అడ్డదిడ్డంగా పరుగెత్తే పశువులకీ మధ్యన 
నలిగిపోతుంటారు. ఈ మొత్తం దున్నే ప్రక్రియకు ఆరోగ్యవంతమైన ఎద్దులూ, వాటికి 
తగిన శిక్షణా కావాలి. కానీ, ప్రాచీనకాలంలోని బ్రాహ్మణులు ఎద్దులను కేవలం రుచికరమైన 
ఆహారానికి వనరుగా మాత్రమే చూశారు. ఆరోగ్యకరమైన పశువులకు భూమిని దున్నడంలో 
శిక్షణనిచ్చే నైపుణ్యాన్ని వాళ్లు పిచ్చిపనిగా పరిగణించారు. ఎద్దులు ఉత్పత్తి పశువులుగా 
మారదాన్ని వ్యతిరేకించిన బ్రాహ్మణులు యాగాల పేరిట వాటిని బలి యిచ్చేవారు. అదే 
అత్యంత ఉన్నతమైన జ్ఞానంగా భావించెవారు. క్రమశిక్షణకలిగిన పశువులు కాడిని 
లాగడమనేది ఒక ఆధ్యాత్మిక విజయానికి (ప్రతీక అని ఏసుక్రీస్తు భావించినట్టు ఒక్క 
భారతీయ బుషి కూడా భావించలేదు. లెక్కలేనంతమంది హిందూ దేవుళ్లలో ఒక్కరంటే 
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ఒక్కరైనా కాడి గురించి గానీ, పశువులకూ మనుషులకూ మధ్యనున్న సంబంధం గురించి 
గానీ ప్రస్తావించలేదు. దేవుళ్లంతా ఎంతసేపూ యుద్ధాలూ, యుద్ధాల్లో వాడే ఆయుధాల 
గురించే చర్చించారు. రామాయణంలో తాటకి అనే స్రీని చంపిన... అత్యంత 
సాహసవంతురాలైన శూర్పనఖ ముక్కు చెవులు కోసిన రాముడిని పురుషోత్తముడిగా 
అభివర్ణించారు. యాదవుల ఇళ్లల్లో వెన్న దొంగిలించి, యాదవ మహిళలతో అక్రమ 
సంబంధాలు పెట్టుకున్న కృష్ణుడిని విశ్వరూపుడిగా కీర్తించారు. చివరికి వ్యాకరణ పుస్తకాలలో 
కూడా “రాముడు రావణుడిని చంపెను” (రామా కిల్డ్‌ రావణ), “కృష్ణుడు వెన్న 
దొంగిలించెను” (క్రిష్ణా హాడ్‌ స్టోలెన్‌ ది బట్టర్‌) వంటి వాక్యాలనే ఉదాహరించడం ఉత్పత్తి 
వృత్తి పట్ల వారికున్న చిన్నచూపును చాటుతోంది. అంతేకాక చంపడం దొంగతనం చెయ్యడం 
పట్ల ఆ రచయితలకున్న (ప్రేమను కూడ చాటుతుంది. ఈవిధమైన ఆధ్యాత్మికత వల్ల ఒక 
జాతిగా భారతదేశానికి దశాదిశా లేకుండాపోయింది. మాతృ దేవతలు అన్న భావనకూ 
- భూశక్తి (భూమాత) అనే ఉత్పత్తి నేలకూ దగ్గరి సంబంధం వుంది. ఇది దళితబహుజన 
సమాజం సృష్టించిన స్త్రీత్వ మత విధానాన్ని సూచిస్తుంది. కానీ ఇలాంటి స్త్రీత్వ తాత్విక 
చర్యలకు హిందూ ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతంలో ఏమాత్రం విలువలేదు. 

ఉత్పత్తి సైనికులు అనే అధ్యాయంలో మాలల వంటి సామాజిక శక్తులు పశువుల 
శిక్షణా కార్యక్రమాన్ని చేపట్టడాన్నీ, దానిద్వారానే ఎద్దులూ, బర్రెలూ ప్రధాన పాత్ర వహించే 
వ్యవసాయ ఉత్పత్తి మొదలుకావడాన్నీ గమనించాం. ఈ పెంపుడు జంతువుల శిక్షణా 
కార్యక్రమాన్నీ వాటిని వ్యవసాయ ప్రాణులుగా తీర్చిదిద్దే పనినీ కొనసాగించేందుకు, 
దానిని మరింత ముందుకు తీసుకెళ్లేందుకు కాపులు, వెలమలు, కమ్మలు, రెడ్లు మొదలైన 
కులాల వారు చారిత్రకంగా, సుదీర్ధంగా ఎంతో ఉపయుక్తమైన కృషి చేశారు. అందుకే 
వాటికి వ్యవసాయ కులాలు అన్న గుర్తింపు వచ్చింది. శూద్ర సంస్కృతీ, శూద్ర ఆర్థిక 
వ్యవస్థల పరిథిలోనే ఇదంతా జరిగింది. “నేను హిందువు నెట్లయిత? (వై ఐ యామ్‌ 
నాట్‌ ఎ హిందూ) అనే పుస్తకంలో నేను పేర్మొన్నట్టు వాళ్లు నియో క్షత్రియులుగా సామాజిక 
సాంస్కృతిక విధానంవైపు మారడం ఆ తదనంతరపు పరిణామం. జాతీయవాద తొలి 
దశలో ఈ శూద్ర చైతన్యంతోనే దక్షిణ భారతదేశంలో కమ్మలూ, రెడ్ల వంటి నేటి శూద్రులు 
జస్టిస్‌ పార్టీని ప్రారంభిస్తే, ఉత్తర భారతంలో చరణ్‌ సింగ్‌ లాంటి వాళ్లు శక్తిమంతమైన 
కిసాన్‌ ఉద్యమాన్నినిర్మించారు. చరణ్‌ సింగ్‌ తొలి శూద్ర ప్రధాన మంత్రి అయ్యారు కానీ 
ఆరునెలల్లోపలే ఆయన పదవీచ్యుతులు కావలసివచ్చింది. ఈ వ్యవసాయ కులాల అసలు 
శక్తి ఎక్కడ వుందో ఇప్పుడు పరిశీలిద్దాం. 
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భూమిని దున్నే విజ్ఞాన శాస్త్రం 
నాగలిని కనుగొన్న తరువాత భూమిని దున్నడం అనే కార్యక్రమం మరింత శాస్త్రీయ 
ప్రాతిపదికన జరగాలి. ఇవాళ అది బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, వైశ్యులకు తప్ప మిగతా కులాలన్నీ 
పాల్గొనే చర్యగా మారింది. బ్రాహ్మణ వర్ణాలకు మాత్రం అదో తెలివితక్కువ శూద్ర పనిగా 
అనిపిస్తుంది. దాని సంగతేమిటో ఇప్పుడు పరిశీలిద్దాం. 

కర్ర నాగలితో, కాడెద్దుల సహాయంతో భూమిని దున్నడం అనేది మన పూర్వీకులు 
మనకు అందించిన అత్యంత శాస్త్రీయమైన, భౌతికవాద ప్రక్రియ. భారతీయ వ్యవసాయంలో 
నేడు కూడా ఈ పద్ధతిలోనే భూమిని దున్నుతున్నారు. భూమిని దున్నేవాళ్లలో కొండ్రను 
వేసేందుకు మొదటి చాలును పెట్టేవాదే అత్యంత తెలివైన వాడు. సాధారణంగా మొదటి 
చాలుకీ రెండో చాలుకీ మధ్య రెండున్నర లేదా మూడు మీటర్ల ఖాలీని వదులుతారు. ఒక 
చాలు తర్వాత ఒక చాలు ఏర్పరుస్తూ మొత్తం నేలను దున్నేందుకు ఎంతో నైపుణ్యం 
కావాలి. పశువులు కదిలేందుకు తగినంత చోటు వుండేలా చూసుకుంటూ, ఒక చాలు 
తర్వాత మరో చాలు ద్వారా మొత్తం నేలను దున్నడమనేది లెక్కల పరిజ్ఞానం వున్నప్పుడే 
సాధ్యపడుతుంది. నాగలి భూమిలోకి దిగిన తరువాత, దానిని పశువులు లాగుతున్నప్పుడు 
అక్కడక్కడా రాళ్లూ, చెట్ల వేళ్లూ అడ్డుపడటం సహజం. అలాంటప్పుడు దున్నే రైతు ఏమాత్రం 
ఏమరుపాటుగా వున్నా నాగలి విరిగి ముక్కలయ్యే ప్రమాదం వుంటుంది. తెల్లవారు జాము 
నుంచి సాయంత్రం పొద్దు పోయేవరకూ రైతు నిరంతర అప్రమత్తతతో భూమిని 
దున్నుతుంటాడు. 


నేల గురించీ, దాని స్వభావం గురించీ రైతుకు ప్రాథమిక పరిజ్ఞానం వున్నప్పుడే 
అతను సమర్థవంతంగా దున్నగలుగుతాడు. భూమి ఉపరితలాన్ని చూసి దాని స్వభావాన్ని 
అతను గ్రహించగలడు. సగటు రైతు నిరంతరం నాగలితో పనిచేస్తూ నేల స్వభావం 
గురించిన పరిపూర్ణ అవగాహనతో వుంటాడు. దున్నడం మొదలుపెట్టే ముందే అతను 
నేలలో తేమ ఏమేరకు వుందో అంచనా వేసుకోవాల్సి వుంటుంది. నేల అటు మరీ 
తడిగానూ, ఇటు మరీ పొడిగానూ వుండకూడదు. అప్పుడే అది మెట్ట వ్యవసాయానికి 
అనువుగా ఉంటుంది. 


రైతులు (వివిధ శూద్ర కులాలవాళ్లూ, దళితులూ, ఆదివాసీలూ పొలాలు 
దున్నుతుంటారు) పరస్పరం అర్థం చేసుకునేందుకు వీలైన పరిభాషలో ఎంతో గొప్ప 
వ్యవసాయ జ్ఞానాన్ని అభివృద్ధి పరిచారు. వర్షం పడ్డప్పుడు ఆ వర్షం ఒక చాలు దున్నేంత 
పడిందా లేక రెండు చాళ్ల దున్నేంత పడిందా (సాలేటి వానా, రెండు సాళ్ల వానా) అంటే 
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వర్షం సాంద్రత ఎంత అని రైతులు సులువుగా చెప్పగలరు. బ్రాహ్మణ పండితుడికి 
వర్షపాతాన్ని ఎలా కొలవాలో తెలియదు. భూమిని దున్నే వ్యక్తి మాత్రం ఆ వర్షాన్ని అన్ని 
కోణాల్లో అంచనావేయగలడు. హిందూమత పవిత్ర గ్రంథాలను రచించిన సామాజిక 
శక్తులలో మానవ మనుగడకు ఈ వ్యవసాయ పరిజ్ఞానం అత్యంత కీలకమన్న అవగాహనే 
లేదు. హిందూ దేవుళ్లు ఈ వ్యవసాయ జ్ఞానాన్ని ఎందుకు పరిగణనలోకి తీసుకోలేదు? 
బౌద్ధ గ్రంథాల్లో, బైబిల్‌లో, ఖురాన్‌లో దున్నే ప్రక్రియకు సంబంధించిన ప్రస్తావనలున్నాయి. 
కానీ బుగ్వేదం మొదలుకుని భగవద్గీత వరకూ ఏ ఒక్క హిందూమత గ్రంథంలో, ఎక్కడా 
అది కనిపించదు. హిందూ శూద్ర సంస్కృతి సాధించిన ఈ అపూర్వ విజ్ఞానాన్ని 
హిందూమత గ్రంథాలు ఎందుకు గుర్తించలేకపోయాయి? ఇంత విస్తృతమైన వ్యావసాయిక 
వ్యవస్థనూ, నేలకూ మనుషులకూ మధ్యవున్న అవినాభావ సంబంధాన్నీ చరిత్రలో ఎక్కడా 
ఎందుకు ప్రస్తావించలేదు? ఎందుకంటే బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతి వ్యవసాయ వ్యతిరేక, 
స్వీయ వినాశకరమైన సంస్కృతి కాబట్టి. హిందూమత గ్రంథాల్లో శూద్ర సంస్కృతికి 
చోటు లభించకపోవడం వల్ల భారతీయ సంస్కృతి ఎంతో నష్టపోయింది. హిందూ దేవుళ్లు 
చేసిన యుద్ధాల్లో చచ్చిన పీనుగుల మధ్య భారతీయ సంస్కృతి మనుగడ సాగించాల్సి 
వచ్చింది. హిందూ సంస్కృతిలో అసలు ఉత్పత్తికి స్థానమేలేదు. ఒక్క హిందూ మత 
గ్రంథమూ ఉత్పత్తి గురించి సానుకూలంగా చర్చించిన పాపానపోలేదు. హిందూ దేవుళ్లూ, 
హిందూ పూజార్లూ వ్యవసాయానికి ఏమాత్రం విలువనివ్వలేదు. హిందూ మత 
సంప్రదాయం వ్యవసాయానికీ, భూమిని దున్నడానికీ వ్యతిరేకం. సంస్కృతి అంటే కేవలం 
యుద్ధాలను ఆరాధించడం కాదన్న అవగాహన బ్రాహ్మణ పూజారులకు లేదు. ఉత్పత్తిని 
ఆరాధించడమూ, ఉత్పత్తిలో నిమగ్నమైన శక్తులూ రెండూ కూడా ఆధ్యాత్మికమైనవీ, 
భౌతికమైనవీ కూడా. ఉత్పత్తితత్వం ఆ రెంటి మధ్య సంబంధాన్ని నెలకొల్పుతుంది. దేవుడూ 
లేదా మత ప్రవక్తా గనక భూమిని దున్నే కుటుంబంలో పుట్టివున్నా లేక పూర్తిస్థాయిలో 
ఉత్పత్తితో సంబంధాన్ని కలిగివున్నా సంస్కృతి రూపురేఖలే మారిపోతాయి. హిందూ 
మతం ప్రవక్తల మీదా, ఒకే భగవంతుడు అన్న నమ్మకం మీద ఏర్పడిన మతం కానందువల్ల 
బైబిల్‌, ఖురాన్‌ల వంటి ప్రవర్తనా నియమావళితో కూడిన గ్రంథం లేకుండాపోయింది. 
హిందూ నైతికత చాలా బలహీనమైనది. హిందూ మతం దేవుడికీ ఉత్పత్తి సంస్కృతికీ 
మధ్య సంబంధాన్ని ఏర్పరచలేకపోయింది. వాస్తవానికి పూజారులందరి మనుగడకు అదే 
ఆధారమయింది. 


నేను ఇంతకు ముందే చెప్పినట్టు భూమిని దున్నే ప్రక్రియ నైపుణ్యాలతో కూడిన 
ప్రక్రియ. దీనిని ఒక లయబద్ధమైన పద్ధతిలో నిర్వహించాల్సి వుంటుంది. భూమిని దున్నే 
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వ్యక్తి శిక్షణ పొందిన ఎద్దులను నియంత్రించేందుకు, అవి ఏ దిశలో వెళ్లాలో, ఎంత 
వేగంతో వెళ్లాలో నిర్దేశించేందుకు పగ్గాలు పట్టుకుంటాడు. అందుకు కూడా ఎంతో నైపుణ్యం 
కావాలి. దున్నే నేలను జాగ్రత్తగా పరిశీలించి ఒక పద్ధతి ప్రకారం చాళ్లను ఏర్పరిచేందుకు 
అనువుగా నాగలిని నొక్కి పట్టుకుంటాడు. అతని కుడి చేతిలోని ముల్లుగర్ర - ఎద్దులు 
చాలు ప్రక్రియను చెడకొట్టకుండా నిరంతరం అదుపులో వుంచుతుంది. ఉత్పత్తికోసం 
బానిసను చిత్రహింసలుపెట్టే యురోపియన్‌ యజమానికీ, శూద్రుడికీ మధ్య చాలా తేడా 
వుంది. తమతో పాటు శ్రమించే పశువుల్ని శూద్రులు ఎంతో (ప్రేమిస్తారు. అందుకే 
భూమిని దున్నే వ్యక్తులు ఎప్పుడూ మానవీయతతో వుంటారు. 


నాగలిని నిర్వహించే విషయంలో భూమిని దున్నే వ్యక్తి నైపుణ్యం అత్యంత 
సునిశితమైంది. ఇందుకతను ఎప్పుడూ స్థిమితంగా, ఒక పద్ధతి ప్రకారం వ్యవహరించాల్సి 
వుంటుంది. నాగలి పట్టడం ఒక చారిత్రక కార్యం. దున్నే వ్యక్తి మనసును అస్థిర పరిచే 
భావోద్వేగాలేమీ అతనికి వుండకూడదు. అందువల్ల దున్నే వ్యక్తి మనస్తత్వం యుద్ధంలో 
రథాన్ని నడిపే వ్యక్తి మనస్తత్వానికి పూర్తిగా భిన్నమైంది. యుద్ధ క్షేత్రంలో రథసారథి 
మనసు తీవ్రమైన ఆవేశంతోకూడి వుంటుంది. అదే నాగలి పట్టి భూమిని దున్నే వ్యక్తికి 
విధిగా ప్రశాంతమైన మనసు కావాలి. నిరంతర శిక్షణ ద్వారా మాత్రమే భూమిని దున్నే 
నైపుణ్యం వస్తుంది. రోజులు, నెలలు, సంవత్సరాల తరబడి నిరంతరం దున్నుతుండేందుకు 
కావలసిన శక్తి, స్వీయ నియంత్రణ అప్పుడే అలవడతాయి. ఆర్యులు భారతదేశం మీదకు 
దండెత్తి వచ్చినప్పుడు తమతో పాటు ఈ దేశానికి గుర్రాలను తెచ్చారు. అయితే వాటికి 
కేవలం యుద్ధ రంగంలో పనిచేసే శిక్షణను మాత్రమే ఇచ్చారు. వాళ్లది ఎంతసేపూ 
చంపు లేదా చావు అనే పద్ధతి. భూమిని దున్నడమనే ప్రక్రియ ఉత్పత్తి, పునర్పుత్పత్తి 
ప్రక్రియ. అందుకే భూమిని దున్నే వ్యక్తికి అందుకు విరుద్ధమైన మనస్తత్వం వుండాలి. 
అతను తన పశువులకు కూడా తద్విరుద్ధమైన శిక్షణనే ఇవ్వాలి. ఇదంతా ఎంతో ఓపికతో 
చేయాల్సి వుంటుంది. నాగలిని పట్టే వ్యక్తికీ, నాగలిని లాగే పశువుకీ స్థిరమైన మానసిక 
శిక్షణ అవసరం. భూమిని దున్నడం పేరు ప్రతిష్టలతో కూడిన పనికాదు. దానివల్ల పేరు 
ప్రతిష్టలు రావు లేదా యుద్ధరంగంలో రథాన్ని నడిపే వ్యక్తికి వచ్చినట్టు శాశ్వత కీర్తి ఏమీ 
దక్కదు. కాకపోతే సాటి మనుషుల, పశువుల ప్రాణాలను కాపాడుతున్నాను అనే భావనతో 
ఆపని చేయాలి. అదొక చారిత్రకమైన భావన. ఈ చారిత్రక భావనకు మతం ఎలాంటి 
ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక గుర్తింపునివ్వదు. ఎందుకంటే భూమిని దున్నడం దేవుడి వాస్తవిక 
అస్తిత్వాన్ని వ్యతిరేకించే ప్రక్రియ. బుగ్వేదంతో మొదలుకుని అన్ని మత గ్రంథాల్లోనూ 
యుద్దాన్ని మాత్రమే గుర్తించడం ద్వారా హిందూమతం భూమిని దున్నే ప్రక్రియను 
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తృణీకరించింది. రామాయణ మహాభారతాల ద్వారా అది యుద్ధ సిద్ధాంతాన్ని 
ఆమోదించింది. ఉదాహరణగా భగవద్గీతను పేర్కొనవచ్చు. అది కురుక్షేత్ర యుద్ధరంగంలో 
ఆవిర్భవించిన గ్రంథం. యుద్ధ క్షేత్రంలో రూపుదిద్దుకున్న పుస్తకంలోని ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక 
నైతికత అహింసను నిలబెట్టలేదు. మానవ సంక్షేమాన్నీ, సానుకూల ఉత్పత్తినీ నిలబెట్టలేదు. 
అది యుద్ధం, హింస పక్షాన నిలబడుతుంది. ఆ పుస్తకం నుంచి భూమిని దున్నేఏ వ్యక్తీ 
స్ఫూర్తిని పొందలేడు. అలాగే అది మన వ్యవసాయ పరిజ్ఞాన ప్రగతికి ఏవిధంగానూ 
దోహదపడదు. 


స్త్రీత్వ ప్రపంచం 
వ్యవసాయం తాత్వికంగా పురుషత్వ కార్యంగా కాకుండా విధిగా స్రీత్వ కార్యంగా 
నిర్వహించబడుతుంది. భూమి ఉత్పత్తి సామర్థ్యాలను కనుగొనడంలో బహుశా స్త్రీలే ప్రధాన 
పాత్ర పోషించి వుంటారు. నేను ఇంతకు ముందే వివరించినట్టు, వ్యవసాయ రంగంలోని 
వివిధ ప్రక్రియలను అర్థం చేసుకోవడంలో స్త్రీలకు తమ పునరుత్పత్తి అనుభవం తోడ్పడి 
వుంటుంది. ఉత్పత్తిని కనుగొనడం, ఆచరించడం స్త్రీత్వ పరిథిలో జరిగితే యుద్ధం 
కనుగొనడం, ఆచరించడం పురుషత్వ పరిథిలో జరిగింది. స్త్రీలు గనక ప్రతి దశలో, ప్రతి 
కాలంలో పాలుపంచుకుని వుండకపోతే భారత వ్యవసాయరంగం పరిస్థితి ఎలా వుండేది? 
భూమిని వ్యవసాయానికి సిద్ధం చేయడంలో- దున్నడం, విత్తనాలు నాటడం, కలుపు 
తీయడం, కోతలు కోయడం వంటి పనులన్నింటిలో స్త్రీలదే ప్రముఖ భూమిక. బ్రాహ్మణిజం 
దైవసంబంధ క్రతువులను పురుషత్వపరంగా రూపొందించింది. వాటిలో స్త్రీలకు స్థానం 
లేదు. భారతీయ శూద్ర, దళిత మహిళలు నాగేటి చాళ్లలో విత్తనాలు నాటేపనిలో మంచి 
నిపుణులు. విత్తనాలు నాటడం ఎంతో నైపుణ్యంతో కూడిన పని. ఇది తమ చేతితో, చేతి 
వేళ్లతో చేయాల్సి వుంటుంది. విత్తనాల పరిమాణంపై చేతి వేళ్ల కదలికలు ఆధారపడి 
వుంటాయి. 

బ్రాహ్మణ మహిళలు అప్పటికే ఉత్పత్తి చేయబడిన దినుసులతో మనుషులకు శక్తినిచ్చే 
కార్యమైన వంటలు (ప్రసాదాలు) చేయడంలో సిద్ధహస్తులు. కాగా శూద్ర, దళిత మహిళలు 
మాత్రం అటు ఉత్పత్తి చేయడంలో, ఇటు ఉత్పత్తి అయిన వాటిని వండడంలో రెండింటి 
లోనూ సమర్థులు. దళితబహుజన మహిళలు ఎంతో ఆత్మసంతృప్తినిచ్చే ఉత్పత్తి పనుల్లో 
పాలుపంచుకుంటారు. ఈవిధంగా రెట్టింపు దోపిడీకి గురయ్యే దళితబహుజన మహిళలు 
రెట్టింపు సంతృప్తికరమైన జీవితాన్ని కూడా అనుభవిస్తుంటారు. ఈ దేశంలో దళితబహుజన 
మహిళల శరీరాల, మనసుల రూపంలో అద్భుత సృజనాత్మక సామాజిక శక్తుల అనుభవ 
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సంపద పోగుపడివుంది. ఈ చారిత్రక సామాజిక వనరుల సామర్థ్యాలను మన దేశం, 
ప్రపంచం ఇంకా గ్రహించలేదు. బ్రాహ్మణీయ గ్రంథాలు వారిని అజ్ఞానులుగా, మూర్చులుగా 
చిత్రించినప్పటికీ చరిత్రహీనులను చేయలేకపోయాయి. వారిని ఉద్దేశ పూర్వకంగా 
కనుమరుగు చేశారు. భారతదేశపు నిజమైన చరిత్ర బ్రాహ్మణీయ మహిళలు రామకోటినో, 
కృష్ణకోటినో పదేపదే రాయడంలో లేదు, శూద్ర మహిళలు చేసే విత్తనాలు నాటడం, 
కలుపు తీయడం, పంటలు కోయడం వంటి పనుల్లో వుంది. భూమిని దున్నడం, విత్తనాలు 
నాటడం వంటి పనుల ప్రాధాన్యతను తెలుసుకునేందుకు బ్రాహ్మణీయ మహిళలకు వాళ్ల 
పురుషులు కూడ అవకాశమివ్వలేదు. 


విత్తనాలు నాటడమనేది గొప్ప ఆధ్యాత్మిక కార్యక్రమం. ఎందుకంటే విత్తనం మొలకెత్తి, 
పెరిగి సరిగ్గా తనలాంటి మొక్కను పునరుత్పత్తి చేస్తుంది. దున్నేవాళ్ల, విత్తనాలు నాటేవాళ్ల, 
మొత్తం పౌర సమాజంలోని వాళ్ల అందరి జీవితం దీని మీదే ఆధారపడివుంది కాబట్టీ 
సగటు శూద్ర మహిళలూ, పురుషులూ విత్తనాలు నాటే ప్రక్రియను పరమ పవిత్రమైన 
కార్యంగా చూస్తారు. గంపను విత్తనాలతో నింపేటప్పుడు దానికి పసుపు రాసి, వేపాకులు 
కట్టి చక్కగా అలంకరిస్తారు. విత్తనాలు నాటడం మొదలుపెట్టిన తరువాత ఎన్ని గంటలైనా 
ఆ స్త్రీ దృష్టి పూర్తిగా నాగేటి చాలు మీదనే కేంద్రీకృతమై వుంటుంది. విత్తనాలు నాటే వ్యక్తి 
భూమిని దున్నే వ్యక్తి వెనకాల నడుస్తూ - పూజారులు హిందూ దేవుడి విగ్రహం మీద 
ఎంత శ్రద్ధగా నీళ్లనీ, ధాన్యపు గింజల్నీ చల్లుతూ వుంటారో - అంతకంటే ఎక్కువ శ్రద్ధతో 
విత్తనానికీ విత్తనానికీ మధ్య తగిన దూరం వుండేలా చూస్తూ విత్తనాలు నాటుతారు. 
విత్తనాలు నాటే మహిళకు ఆ పని ఎంత పవిత్రమైనదో తెలుసు. అందుకే ఆమె తన 
శరీరాన్ని మరీ ముఖ్యంగా తన మనసును సాధ్యమైనంత వరకు పరిశుద్ధంగా వుంచుకుని 
ఆ పనిలో పాల్గొంటుంది. వాళ్లే గనక ఇతర్ల శ్రమ మీద బతికే పాపాత్ములై వుంటే 
ఏ గింజా మొలకెత్తేది కాదు. మానవుల పరిథిలోని పునరుత్పత్తి ప్రక్రియను 
కొనసాగించడంలోనే పవిత్రత వుంటుంది. శూద్ర మహిళలు విత్తనాలు నాటే ప్రక్రియలో 
తమ చారిత్రక భాగస్వామ్యం ద్వారా మొక్కల ఉత్పత్తి సామర్థ్యాన్ని పెంపొందించి మన 
పవిత్రతకు పునాది వేశారు. 

వ్యక్తి ఆరోగ్య రక్షణకు స్నానం అనేది ప్రకృతి సహజమైన విధానం. అయితే విత్తనాలు 
నాటే మహిళ బహిష్టు అవడాన్ని లేక ఆ రోజు లైంగిక కార్యంలో పాల్గొనడాన్ని అపవిత్రంగా 
భావించదు. ఆధ్యాత్మికంగా చూసినా పొలం దగ్గరికి వెళ్లడానికి భూమిని దున్నే పురుషుడికి 
ఒక నియమం, విత్తనాలు నాటే మహిళకు మరొక నియమం అంటూ వుండదు. వాళ్ల 
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దృష్టిలో పొలం అంటే తల్లి భూదేవి. బహిష్టు సమయంలో పరమ పవిత్రమైన విత్తనాలు 
నాటే కార్యక్రమంలో మహిళలు పాల్గొనకూడదని నిషేధిస్తే - మొత్తం ఉత్పత్తి కుంటుబడి 
జనం తిండి లేక కృశించిపోయేవాళ్లు. విత్తనాలు నాటడమనేది కాలాన్ని బట్టి చేసే పని. 
అందువల్ల ఇక్కడ గంటలు, రోజులు వృధా అయితే కుదరదు. బహిష్టు సమయంలో 
మూడు నాలుగు రోజుల పాటు స్త్రీలను అంటరానివాళ్లుగా మార్చి పవిత్రమైన విత్తనాలు 
నాటే కార్యక్రమానికి దూరంగా వుంచడం సాధ్యం కాదు. బ్రాహ్మణీయ పితృస్వామిక 
వ్యవస్థలోలాగా బహిష్టు స్త్రీలు అంటరానివాళ్లు అన్న బ్రాహ్మణీయ భావనను శూద్రులు 
కూడా పాటించి వాళ్లను విత్తనాలు నాటే కార్యక్రమానికి దూరంగా వుంచితే మానవాళికి 
పంటలు వుండేవే కాదు. పురుషులు విత్తనాలు నాటడంలో స్రీలంత సమర్ధులు కాదు. 
నిలువుగీతలాంటి నాగేటి చాలు పురుషుడి నైపుణ్యానికి ప్రతీక అయితే, రెండు మొక్కల 
మధ్య సమాన దూరం వుండేలా నాటడం స్త్రీల నైపుణ్యానికి ప్రతీక. ఈ విషయంలో 
పురుషుడు స్త్రీలకు సాటిరాడు. శూద్రులే గనక భూమిని దున్నే విత్తనాలు నాటే ప్రక్రియలను 
కొనసాగించకపోతే - బ్రాహ్మణిజం తన కఠిన నియమాలతో మహిళలను అణిచివేస్తూ 
కేవలం పూజా పునస్కారాలతో మానవాళిని రక్షించగలిగేది కాదు. అంతటి గొప్ప కృషి 
పట్ల బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచం అగౌరవంగా వ్యవహరించి భారత జాతి 
తలవంచుకునేలా చేసింది. 

మొత్తం వ్యవసాయ కార్యకలాపాలన్నీ భూదేవత, తల్లి భూదేవి అన్న భావన చుట్టే 
సాగుతాయి. బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మికత సహాయ సహకారాలు ఏమీ లేకుండానే శూద్ర 
వ్యవసాయదార్లు ధాన్యాన్ని, పళ్లను పండించగలమని నిరూపించారు. అయితే శూద్రులు 
పండించే ధాన్యం తదితర ఆహార వనరులు లేకుండా, ముఖ్యంగా బహిష్టసమయంలో 
సైతం శూద్ర మహిళలు కఠోరంగా (శ్రమించి పండించిన పంటలు లేకుండా బ్రాహ్మణ 
జీవితమే వుండదు. శూద్రుల దృష్టిలో బహిష్టు అనేది మానవ మనుగడలో అంతర్భాగం. 
ఆధ్యాత్మికంగా, భౌతికంగా అదొక మానవ జీవన ప్రక్రియ. బహిష్టు రక్తానికీ మానవ 
సృష్టికీ మధ్యనున్న సంబంధం - పంట పొలంలోని బురదమట్టికీ అందులో మొలకెత్తే 
విత్తనానికీ మధ్య వుండే సజీవ సంబంధం వంటిదే. (ప్రకృతికీ మనిషికీ మధ్యనున్న సజీవ 
సంబంధాన్ని అర్థం చేసుకోవడమే ఆధ్యాత్మిక తాత్వికత. ప్రపంచ ఆధ్యాత్మిక తత్వవేత్తలు 
మరీ ముఖ్యంగా భారతదేశపు బ్రాహ్మణ తత్వవేత్తలు ఈ జీవిత సత్యాన్ని అర్థం 
చేసుకోవడంలో విఫలమయ్యారు. ఎందుకంటే ఒక్క తత్వవేత్త కూడా శూద్రుల అనుభవాన్ని 
ప్రత్యేకించి శూద్ర మహిళల అనుభవాన్ని శ్రద్ధగా అధ్యయనం చేయలేదు. 
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దైవత్వం - సంతానోత్పత్తి 
స్త్రీ దేవతలపై ఆధారపడి పౌర సంబంధాలను నిర్మించిన సమాజాల్లో దైవత్వానికీ, 
సంతానోతృత్తికీ సంబంధించిన భావనలు వేరుగా వుంటాయి. దళితబహుజన సమాజం 
సృష్టించినంతమంది స్త్రీ దేవతలను ప్రపంచంలో మరే సమాజమూ సృష్టించలేదు. దేవతకూ, 
స్త్రీ లోకానికీ మధ్య నుండే సంబంధం జీవనపరిణామాలను అంటే ఆడపిల్ల పుష్పవతి 
కావడం, స్త్రీ బహిష్టుకావడంను బట్టి నిషేధానికి గురికాదు. రెడ్లు, వెలమలు, కాపుల 
వంటి శూద్రులు మానవ సమాజ పరిణామ క్రమంలో శూద్ర దేవతలతోనే సన్నిహితంగా 
వున్నారు. ఇటీవలి నుంచే వాళ్లు తమ శూద్రత్వం నుంచి దూరంగా వెళ్లే ప్రయత్నం 
చేస్తున్నారు కానీ దానివల్ల స్వీయ వినాశకర పరిణామాలుంటాయి. 

స్రీ పుష్పవతి (రజస్వల) కావడం, బహిష్టు కావడం మానవ పునరుత్పత్తి ప్రక్రియలో 
అంతర్భాగం. మగవాడి కడుపు కేవలం జీర్ణప్రక్రియకు మాత్రమే తోడ్పడుతుంది. కానీ 
మహిళ కడుపు అటు జీర్ణప్రక్రియకూ ఇటు పునరుత్పత్తి ప్రక్రియకూ రెండింటికీ ఉపయోగ 
పడుతుంది. అది పంట పొలం లక్షణాలను కలిగివుంటుంది. శూద్ర సామాజిక శక్తులకు 
పంటపొలానికీ బీడు భూమికీ మధ్యనున్న తేడా స్పష్టంగా తెలుసు. బీడు భూముల్లో ఏదీ 
మొలవదు. అందులో జీవం వుండదు. చావడానికి కూడా ఏమీ వుండదు. పితృస్వామిక 
ఆధ్యాత్మికత కూడా బీడు భూమి ఆధ్యాత్మికత లాంటిదే. అదే స్త్రీత్వ ఆధ్యాత్మికత అయితే 
సారవంతమైన భూమి ఆధ్యాత్మికత వంటిది. భూమిని దున్నేటప్పుడూ, విత్తనాలు 
నాటేటప్పుడూ స్త్రీలూ పురుషులూ పరస్పరం ఆ నేలతో వ్యవహరిస్తుంటారు. అయితే 
విత్తనాలు నాటే వ్యక్తికి ఆ నేలతో మరింత గాఢమైన పరస్పర సంబంధం, జీవనానుభూతి 
వుంటుంది. నాగలిని పట్టి భూమిని దున్నే పురుషుడి పని బాహ్యమైనది కాగా విత్తనాలు 
నాటే స్త్రీల పని అంతర్గతమైనది, సమగ్రమైనది. ఈ రోజుల్లో శూద్రులలో స్త్రీ పూజారిణులు 
వుంటున్నారు. వాళ్లు దేవతలతో, దేవుళ్లతో నేరుగా వ్యవహరించవచ్చు. ఈ చారిత్రక 
ఆధ్యాత్మిక విధానాన్ని వ్యతిరేకించే పునరుత్పత్తి లేని (బీడు) పురుషులు తమ వంటి శక్తిరహిత 
పురుష దేవుడి రూపాలను ప్రతిష్టించి - సారవంత మహిళలపై ఆధ్యాత్మికంగా 
అంటరానివాళ్లు, పూజారిణులు అయ్యేందుకు అర్హతలేనివాళ్లు అన్న ముద్ర వేశారు. 
ఫలదీకరణ శక్తి లేని మగ పూజారులకూ, మగ దేవుళ్లకూ మధ్యనుండే పరస్పరసంబంధం 
చిత్రమైంది. శూద్ర సమాజంలో ఇందుకు భిన్నమైన ఉత్పత్తి సంబంధం వుంటుంది. 
అక్కడ పురుష దేవుళ్లకు స్త్రీ పూజారిణులూ, స్త్రీ దేవతలకు పురుష పూజారులూ వుండొచ్చు. 
అయితే ఆ సమాజం స్త్రీలకు పొలాల్లో (ఉత్పత్తి జరిగే నేలపై) ముఖ్యపాత్రనిచ్చింది. వారి 
ఫలదీకరణ శక్తిని గౌరవించింది. 
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సారవంతమైన నేలలో అనేక మొక్కలు పెరుగుతాయి, చనిపోతాయి. మరణం 
పునర్దన్మకు ఆధారం. శూద్రులకు, (ప్రత్యేకించి శూద్ర మహిళలకు ఈ జీవన చక్రగతి 
బాగా తెలుసు. అందువల్లనే దేవుడు అన్న భావనకు అంకురార్పణ జరగకముందే శూద్ర 
పౌర సమాజంలో దేవత అన్న భావన రూపుదిద్దుకుంది. స్తీ దేవత మూలాలు ఎక్కడో 
సింధూ నాగరికతలో వున్నాయి. ఆర్యుల పితృస్వామిక హింసాత్మక దాడి తరువాతనే స్తీ 
దేవతలను పూజించే విధానం తన ప్రాభవాన్ని కోల్పోయింది. అయితే మన గ్రామాల్లోని 
శూద్ర వ్యావసాయిక వ్యవస్థల్లో స్త్రీల శరీరం ఉత్పత్తికీ, పునరుత్పత్తికీ కేంద్రం అన్న 
అవగాహన ఇప్పటికీ కనిపిస్తుంది. పొలాల్లో మొక్కలు మొలిచేందుకోసం నేల తనలో 
కొంత బురదను ఎలా సృష్టించుకుంటుందో, అందులోంచి ఆహార ఉత్పత్తి ఎలా 
జరుగుతుందో రజస్వల, బహిష్టులు కూడా అంతే. కాబట్టి ఎవరైనా బురదను ఏవగించుకుని 
ఆ బురదలోంచి ఉత్పత్తి అయ్యే ఆహారాన్ని మాత్రమే |ప్రేమిస్తాననడం సరికాదు. అన్ని 
పితృస్వామిక సమాజాలు ఇదే తప్పు చేశాయి. కాగా, హిందూయిజం మిగతా 
వాటన్నింటికంటే అతి కిరాతకమైన పితృస్వామిక మతం. అందుకే ఇక్కడ స్త్రీలకు విముక్తి 
దొరకడం అసాధ్యం. 


కలుపు మొక్కల నిర్మూలన అహింసా కార్యక్రమం 

కలుపుతీత అనేది మానవ మనుగడకు ఉపయోగపడే మొక్కలను కాపాడేందుకూ వాటికి 
హానిచేసేవాటిని నిర్మూలించేందుకూ ఉద్దేశించిన కార్యక్రమం. శూద్ర మహిళలు (ఇప్పుడైతే 
మొత్తం దళితబహుజన మహిళలు) కలుపు తీయడంలో నిష్ణాతులు. (బ్రాహ్మణిజం 
కలుపుతీతను మొక్కల ప్రాణాలు తీసే హింసాత్మక ప్రక్రియగా పేర్కొంది. నిజానికి 
(మొక్కలనైనా, జంతువులనైనా) నరికే/కోసే పనులన్నీ ప్రాణాలు తీసేవే. ఆమాటకొస్తే 
వంటకోసం కూరగాయల్ని తరగడం కూడా అంతేకదా. (బ్రాహ్మణీయ శక్తులు తాము 
వ్యవసాయ పనుల్లో పాలు పంచుకోవడంలేదు కాబట్టి మొక్కల ప్రాణాలు హరించే పాపానికి 
తాము దూరంగా వున్నట్టు చెప్పుకుంటారు. ఆహార ఉత్పత్తి మనుషుల ప్రాణాలను 
కాపాడేందుకు ఉద్దేశించిన పరమ పవిత్రమైన పని. ఇందులో ఎక్కువ ఉపయోగకరమైన 
ప్రాణాలను కాపాడేందుకు ఇతర తక్కువ ఉపయోగకరమైన వాటి ప్రాణాలు తీసే వైరుధ్యం 
వుంటుంది. కలుపు తీయడం కూడా ధాన్యాన్ని ఉత్పత్తి చేస్తూ వెక్కువగా ఉపయోగపడే 
మొక్కల్ని రక్షించేందుకు ఉద్దేశించిన పని. కాబట్టి శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ వ్యావసాయిక 
జనం ఆహార ఉత్పత్తి ద్వారా అత్యంత విలువైన మానవ ప్రాణాల్ని కాపాడుతూ ఎంతో 
పుణ్యం మూటగట్టుకుంటున్నారని చెప్పాలి. కలుపు తీయడం ద్వారా వాళ్లు ఉత్పత్తి మొక్కలను 
కలుపు మొక్కలు నాశనం చేయకుండా అడ్డుకుంటున్నారు (వారు ఆ పనిచేయకపోతే 
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ఉత్పత్తి దారుణంగా తగ్గిపోతుంది). ఈవిధంగా దళితబహుజన వర్ణాలు ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో 
శాస్త్రీయ పద్ధతిని అనుసరిస్తున్నాయి. ఇట్లాంటి పని దైవ వ్యతిరేకమైనది ఎట్లా అవుతుందో 
బ్రాహ్మణ పండితులు ఎక్కడా వివరించలేదు. 

అంతేకాకుండా బ్రాహ్మణీయ శక్తులు ప్రాణాలు కాపాడే ఏ పనిలోనూ పాల్గొనకుండా 
పండిన పంటల్ని వినియోగించుకోవడంలో మాత్రం ముందుంటాయి. మరోపక్క యావత్‌ 
ఉత్పత్తి ప్రజానీకమంతా గతితార్మిక పద్ధతిలో జీవాన్ని ఉత్పత్తి, పునరుత్పత్తి చేస్తూ, అటు 
కలుపు తీయడం ద్వారా వినాశకరమైన మొక్కలను నిర్మూలిస్తూ ఉత్పత్తి తాలూకు చారిత్రక 
ప్రక్రియల్లో పాల్గొంటుంటారు. భారతదేశంలోని బ్రాహ్మణులూ, కోమట్లూ మాత్రం కేవలం 
వినియోగ (ఆరగింపు) కార్యక్రమంలో మాత్రమే పాల్గొంటారు. అది కేవలం స్వీయ రక్షణ 
కార్యక్రమం. విత్తనాలు నాటి, నీరు పోసి, ఎరువులు వేసి మొక్కలను పెంచే పున “తి 
ప్రక్రియలో పాల్గొనకుండా ఇతరుల ప్రాణాలను హరించే పనుల్లో మాత్రం పా చు 
కుంటారు. వ్యవసాయం చేసే ప్రజలు వినియోగ కార్యక్రమంల్‌ కూడా పాల్గొంటారు. 
కానీ వాళ్లు ఉత్పత్తి చేస్తూ అందులో కొంత భాగాన్ని వినియోగించుకుంటారు. పునరుత్పత్తి 
పనిలో తాము పరిపూర్ణంగా భాగస్వాములైన తరువాతనే వారు ఆ పని చేస్తారు. కాబట్టి 
మానవుడు తన జీవితంలో చేసే పనులన్నింటిలో ఈ పునరుత్పత్తి శ్రమే అత్యంత 
ఉత్కృష్టమైనది, పవిత్రమైనది. ఉత్పత్తి శ్రమలో పాల్గొనకుండా, తమ (శ్రమను 
మరోరకంగానైనా వెచ్చించకుండా ఇతర్ల (శ్రమను వినియోగించుకునేవారు సామాజిక 
నేరస్థులే కాదు, ఆధ్యాత్మికంగా పాపాత్ములు కూడా. ఈ దృష్ట్వా భూప్రపంచం మీద 
భారతీయ (బ్రాహ్మణులను మించిన పాపాత్ములు మరెవ్వరూ లేరని చెప్పవచ్చు. ఎందుకంటే 
భూమ్మీద మానవ మనుగడ మొదలైన నాటి నుంచీ బ్రాహ్మణుల మాదిరిగా ఉత్పత్తి 
పనికీ, పునరుత్పత్తి శ్రమకీ శాశ్వతంగా దూరంగా వున్న సామాజిక వర్గం మరొకటి 
లేదు. అయినప్పటికీ ఈ వర్గం తనను తాను ఆధ్యాత్మికంగా పరమ పవిత్ర వర్గంగా, 
సామాజికంగా అందరికంటే తెలివైన వర్గంగా చెప్పుకుంటుంది. హిందూ ఆధ్యాత్మిక ఆలోచన 
సృష్టించిన వైపరీత్యమిది. 

ఈవిధంగా చారిత్రక ఉత్పత్తి పౌర సమాజపు ఒక చివరన దళితులూ, చారిత్రకంగా 
ఉద్దేశపూర్వకంగా సృష్టించిన పౌరసమాజపు మరో చివర బ్రాహ్మణులూ వున్న- రెండు 
శాశ్వత ప్రత్యర్థి శిబిరాలతో కూడిన ప్రపంచం ఏర్పడింది. ఈ సామాజిక శక్తుల మధ్యనున్న 
పరస్పర వ్యతిరేకత - బ్రాహ్మణీయ ఉనికిలో, రచనల్లో వ్యక్తీకరించబడ్డట్టు - బ్రాహ్మణీయ 
జ్ఞానం మీదనో... శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీల అమాయకత్వం మీదనో ఆధారపడింది 
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కాదు. ఇది శాశ్వతమైన బ్రాహ్మణీయ అధికారాలమీద, ఉత్పత్తి ప్రజల శాశ్వత పరాయీకరణ 
మీద ఆధారపడింది. రెడ్డి, కమ్మ, జాట్‌, పటేల్‌, నాయర్‌, లింగాయత్‌ వంటి శూద్ర 
కులాలు తమ చారిత్రక వ్యక్తిత్వాన్ని కోల్పోవడాన్నీ, దాని తీవ్రతనూ గుర్తించడంలేదు. 
ఆధ్యాత్మిక రంగంలో తమ వ్యక్తిత్వాన్ని పొగొట్టుకున్న సామాజిక వర్గాలు ఇతర 
ఏ ప్రక్రియల్లోనూ నిజమైన వ్యక్తిత్వాన్ని పొందలేవు. డబ్బు సంపాదించడంవల్ల గానీ, 
రాజకీయ అధికారం వల్లగానీ దానిని సాధించుకోలేవు. శూద్ర కులాల అనుభవం దీనిని 
చాటి చెబుతోంది. తమ అహింసాత్మక ఉత్పత్తి విధానాన్ని హింసాత్మక విధానంగానూ, 
అసలు సిసలు హింసాత్మక బ్రాహ్మణీయతను పరిపూర్ణమైన అహింసా విధానంగానూ 
చిత్రించిన వైనాన్ని శూద్రులు అర్ధం చేసుకోలేకపోతున్నారు. 

కలుపు తీయడం, పంటలు కోయడం వంటి పనుల్లో మొక్కల, పురుగుల ప్రాణాలు 
పోతుంటాయి కాబట్టే అహింసావాదులమైన తాము ఆ (శ్రమలో పాలుపంచుకో 
లేకపోతున్నామంటూ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు తమను తాము సమర్థించుకుంటాయి. అయితే 
కులధర్మ రక్షణ పేరుతో శూద్రులనూ, చండాలురనూ, ఆదివాసీలనూ అమానుషంగా 
చంపడానికి వాళ్లు ఏమాత్రం వెనుకాడరు. శంబూకుణ్ని వధించమని హిందూ బ్రాహ్మణ 
బుషులు శ్రీరాముణ్ని రెచ్చగొట్టిన కథ అందరికీ తెలిసిందే. శూద్ర, దళిత కులాల ప్రజల 
ప్రాణాలను బలిగొనడం నేటి పెట్టుబడిదారీ సమాజంలో కూడా ఇంకా అలాగే 
కొనసాగుతోంది. కుల నియమాలు మార్కెట్‌ వ్యవస్థలో అంతర్భాగమయ్యాయి. యుద్దోన్మాద 
పురుష దేవుళ్ల ప్రవచనాలను శిరోధార్యమైనవిగా ప్రచారం చేయడమేకాదు వాటితో 
ప్రభుత్వపరంగా, పౌర సమాజ పరంగా దండనీతి సిద్ధాంతాన్ని కూడా రూపొందించారు. 
ఉత్పత్తిని పాప కార్యంగా, పూజను మహత్తరమైన ఆధ్యాత్మిక కార్యక్రమంగా వర్ణిస్తూ 
రచనలు చేశారు. 

భారతీయ బ్రాహ్మణులకు మనుషుల ప్రాణాలకంటే మొక్కల, కీటకాల ప్రాణాలే 
ముఖ్యమైనవి. మనుషులు ఎలా ఎలా అమానుషంగా తయారవ్వకూడదో వారి నుంచి 
నేర్చుకోవాలి. అదే సమయంలో ప్రపంచం శూద్రులూ, చండాలురూ, ఆదివాసీల నుంచి 
అనేక విషయాలు నేర్చుకోవలసిన అవసరం వుంది. ఎందుకంటే ఆధ్యాత్మిక రంగంలో 
తమకు ఏమాత్రం చోటు లభించకపోయినా సమస్త మానవాళి వినియోగం కోసం ఎంతో 
కష్టపడి ఆహారోత్పత్తి చేస్తున్న సామాజిక వర్గాలకు చెందినవాళ్లు వీరు. నిరంతరం ఆహార 
ధాన్యాలను సరఫరా చేస్తున్న వాళ్లని పాపాత్ములుగానూ, తేరగా కూర్చుని అనుభవిస్తున్న 
వినియోగదార్లను పుణ్యాత్ములుగానూ చిత్రిస్తున్నారు. శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ కులాల 
వాళ్లు వేలాది సంవత్సరాలుగా బ్రాహ్మణ, కోమటి, క్షత్రియ కులాల వారికి తిండి 
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పెట్టడమేకాదు ముస్లిం పాలకులకూ, బ్రిటీష్‌ పాలక వర్గాలకూ వందల ఏళ్లు ఉత్పత్తి 
ఫలాలను అందించారు. ఉత్పత్తిదార్ల శ్రమను అనుభవించిన ఏ వర్గం కూడా వారికి 
తగిన ప్రతిఫలాన్ని మాత్రం ఇవ్వలేదు. బ్రాహ్మణ వర్గం ఆహార ధాన్యాల ఉత్పత్తిదార్లకు 
అందరికంటే ఎక్కువ బుణపడివున్నది. అందువల్ల బ్రాహ్మణ వర్గానికి వ్యతిరేకంగా జరిగే 
పోరాటం చారిత్రక బాకీని రాబట్టుకునేందుకు చేసే పోరాటంగా భావించవచ్చు. ఈ 
బుణం కేవలం భౌతికమైనది మాత్రమే కాకుండా నైతికమైనదీ, ఆధ్యాత్మికమైనదీ కూడా. 


పంట కోత - నిర్మాణాత్మక శ్రమ 
కలుపుతీత తర్వాతి దశలో పంటకోత పని వుంటుంది. పంటకోతను బ్రాహ్మణీయ శక్తులు 
ప్రాణాలు తీసే కిరాతకమైన చర్యగా పరిగణిస్తాయి. పంటకోత పనిలో పెద్ద ఎత్తున 
పాల్గొనే శూద్రులకు, చండాలురకు పంట కోయడం, పళ్లు తెంపడం వల్ల మొక్కలూ 
పళ్లు జీవం కోల్పోతాయని తెలుసు. మానవ జీవితానికీ, తాము నివసిస్తున్న ప్రకృతికీ 
మధ్య వున్న వైరుధ్యాన్ని పరిష్కరించే కృషిలో భాగమిది. 

మానవ జీవితం కొనసాగాలంటే మొక్కలూ, పళ్లూ ప్రాణ త్యాగం చేయకతప్పదు. 
మానవ ప్రాణానికీ ప్రకృతికీ మధ్య సహజసిద్ధమైన వైరుధ్యం వుంటుంది. అందులో 
మానవ జీవితం కచ్చితంగా ఎక్కువ ప్రయోజనకరమైంది. మానవ అవసరాలకు 
అనుగుణంగా ప్రకృతి వనరులను సానుకూలంగా వినియోగించుకోవడం దేవుడి నిర్దేశాలకు 
లోబడిన కార్యమే. ఉదాహరణకు బైబిల్‌ పాత టెస్టమెంట్‌లో “మొక్కలూ, పళ్లూ, 
జంతువులూ, పక్షులూ మొదలైన వాటన్నింటినీ మానవ వినియోగం కోసమే సృష్టించాను” 
అని స్పష్టంగా చెబుతాడు దేవుడు. కాబట్టి మనుషులంతా ప్రకృతి వనరులను పెంచడాన్ని 
మానవ మనుగడకు వాటిని వినియోగించడాన్ని ప్రేమిస్తారు. మానవ జీవితానికీ ప్రకృతికీ 
మధ్య వున్న వైరుధ్యాన్ని పరిష్కరించేటప్పుడు విధిగా మానవ జీవితానికే ఎప్పుడూ ప్రాధాన్యత 
ఇవ్వాల్సి వుంటుంది. 

డార్విన్‌ ప్రవచించిన 'మనుగడకోసం పోరాటం” సిద్ధాంతంలో మానవ ఉనికి వివిధ 
దశలతో కూడి వుంటుంది. అది పరిణామ, విప్లవ ప్రక్రియలను రెండింటినీ ఏకం చేస్తుంది. 
మనుగడ కోసం పోరాడే మొదటి దశలో మానవ జీవితాన్ని కాపాడుకునేందుకు జంతువుల 
ప్రాణాలను తీసుకోవడం వుంది. స్థానిక ఆదివాసీ, చండాల, శూద్ర సామాజిక శక్తులు 
తమ మనుగడ కోసం చేపలు, గోమాంసం, ఇతర మాంసాలు తినడం మొదలుపెట్టారు. 
బ్రాహ్మణీయ ఆర్యులు ఈ దేశానికి వచ్చే నాటికి స్థానిక ప్రజలు మాంసాహారులుగా 
వున్నారు. క్రమంగా భారత ప్రజానీకం మాంసాహారంతోపాటు వ్యవసాయాన్ని కూడా 
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చేపట్టారు. గోమాంసంతో సహా చేపలూ, ఇతర మాంసాలనూ వ్యవసాయాన్నీ కలగలిపారు. 
శాకాహారమనేది నరమాంస భక్షణను నివారించడానికే వచ్చింది తప్ప మాంసాహార 
అలవాటుకు వ్యతిరేకంగా కాదు. మరోపక్క ఆర్య దురాక్రమణదారులు బ్రహ్మ, ఇంద్రుని 
నాయకత్వంలో మానవాళిని పెద్ద ఎత్తున చంపుతూ తమ రాక్షస ఆకలిని తీర్చుకున్నట్టు 
బుగ్వేదం స్పష్టంగానే చెబుతుంది. బుద్ధుడు పశుశక్తిని వ్యవసాయ ఉత్పత్తికోసం మళ్లించడం 
మొదలుపెట్టేనాటికి ఆర్యులంతా గోమాంస భక్షకులుగా వున్నారన్న సంగతి అందరికీ 
తెలిసిందే. ఆనాటి నుంచీ ఈనాటి వరకూ బ్రాహ్మణులు వ్యవసాయ ఉత్పత్తి పనిముట్లను 
ముట్టుకోలేదు. తద్వారా తాము అప్పుడూ ఇప్పుడూ వ్యవసాయానికి వ్యతిరేకులమని 
చాటుకున్నారు. శూద్రులు వ్యవసాయ పనిముట్ల వినియోగంలో ప్రావీణ్యతని అభివృద్ధిపరిస్తే 
- అగ్రవర్ణ హిందువులు ఆయుధాల వినియోగంలో ప్రావీణ్యతని పెంపొందించుకున్నారు. 
ద్రోణాచార్యుని వంటి గురువులు పాండవులకు, కౌరవులకు ఆయుధ విద్యలో శిక్షణ 
యిచ్చినట్టు మహాభారతంలో చూశాం. అయితే వాళ్లు వ్యవసాయ పనుల్లో శిక్షణ పట్ల 
మాత్రం ఆసక్తి చూపలేదు. 

అసలు హిందూమత గ్రంథాల్లో వ్యవసాయాన్ని మానవ మనుగడకు ఉపయోగపడే 
పనిగా గుర్తించనేలేదు. పారిశ్రామిక ఆధునికానంతర కాలంలో కూడా భారతీయ 
బ్రాహ్మణులు ఒక పక్క వ్యవసాయ ఉత్పత్తి పనుల్లో ఏమాత్రం పాలుపంచుకోకుండా 
తమను తాము శాకాహార, అహింసాత్మక సామాజిక శక్తులుగా అభివర్ణించుకుంటున్నారు. 
బ్రాహ్మణీయ పైశాచిక విధానపు వైపరీత్యమిది. అన్ని ఉత్పత్తి రంగాలపై శూద్రులూ, 
చండాలురూ, ఆదివాసీలూ వెచ్చిస్తున్న (శ్రమశక్తి అనే రక్తాన్ని బ్రాహ్మణ వర్గం ఒక 
క్రమపద్ధతిలో పీల్చేస్తూ వారి శ్రమ మీద ఆధారపడి మనుగడ సాగిస్తోంది. ఈ నేపథ్యంలో 
మనం శాకాహారవాదంలోని ప్రమాదాన్నీ, పంటకోత పనులపట్ల బ్రాహ్మణవర్గం కనబరిచే 
వ్యతిరేకతనీ అర్థం చేసుకోవాల్సిన అవసరం వుంది. నిజానికి పంటకోత అనేది మరో 
విడత పంటకు వీలు కల్పించే పునఃసృష్టి ప్రక్రియ. అనేకానేక జీవులు జీవించేందుకు 
ఉద్దేశించిన చర్య. మానవుల, జంతువుల జీవనచక్రం సజావుగా సాగేందుకు దోహదం 
చేసే కార్యం. బ్రాహ్మణిజం మొదటి నుంచీ ఈ ప్రక్రియకు వ్యతిరేకంగా నిలబడింది. 


పంటకోత జీవాన్ని పునఃసృష్టి చేసే ప్రక్రియ. పంటను కోసిన తరువాత అదే 
పరిపక్వమైన స్థలంలో, చనిపోయిన పంటల స్థానంలో కొత్త పంటలను పండించేందుకు 
శూద్రులు కృషి చేస్తారు. ఈ పునఃసృష్టి ప్రక్రియలో తమ ప్రమేయాన్నీ, తమ ప్రాధాన్యతనూ 
శూద్రులూ, చండాలురూ గ్రహించలేకపోయారు, చాటుకోలేకపోయారు. భారతీయ 
బ్రాహ్మణులు జీవాన్ని పునఃసృష్టిచేసే ఈ ప్రక్రియలో ఎన్నడూ పాల్గొనలేదు. అయినప్పటికీ 
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ఈ భూ ప్రపంచం మీద తామే అందరికంటే ఎక్కువ ఉపయోగకరమైన మానవులమనీ, 
భూదేవతలమనీ చెప్పుకుంటారు. 


శూద్ర, చండాల పర్యావరణవాదం 
భూమిని దున్నేప్పుడు ఆకాశంలో విమానం కనబడితే అందులో ఏదో ఒక భారతీయ 
పర్యావరణవేత్త వుండి వుంటాడనుకుంటాడు రైతు. కానీ ఒక్క పర్యావరణవేత్తకైనా పర్యావరణ 
నిర్మాణానికి పాటుపడే రైతుతో కనీస సంబంధం కూడా వుండదు. క్రైస్తవ ప్రపంచంలో 
ఒక రొట్టెలు తయారుచేసే వ్యక్తి తన బేకరీ నుంచి వెలువడే పొగను ఏవిధంగా తగ్గించాలా 
అని ప్రయోగాలు చేస్తాడు. అలాగే భూమిని దున్నే వ్యక్తి (పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో టిల్లర్‌ 
అనే పదం సర్వసాధారణ ఇంటిపేరుగా మారింది) పొగలేని బేకరీకీ, మరింత పచ్చదనానికీ, 
తను దున్నే పొలం ఉత్పాదకశక్తికీ, నాటే విత్తనాలకీ, పెరిగే పంటలకీ మధ్య వున్న 
సంబంధాన్ని విశ్లేషించేందుకు ప్రయత్నిస్తాడు. వాళ్లిరువురూ తాము ఉమ్మడిగా చదివే 
ఆధ్యాత్మిక గ్రంథం బైబిల్‌ ద్వారా లభించే జ్ఞానంతోనే తమ ప్రయోగాన్ని సైద్ధాంతీ 
కరించేందుకు కృషి చేస్తారు. బైబిల్‌ కంటే అధికంగా తమ సొంత అనుభవాలను వ్యక్తీకరించే 
రచనలు చేసి ఉత్పత్తిదార్లు కొత్త జ్ఞానాన్ని ఆవిష్కరించేలా ప్రపంచం వారిని శతాబ్దాలుగా 
ప్రోత్సహిస్తోంది. కానీ ఒక్క హిందూ మత గ్రంథంలోనూ అలాంటి ఉత్పత్తిదార్ల వాస్తవ 
అనుభవాలు మచ్చుకైనా కనిపించవు. అయినప్పటికీ మన ఘనత వహించిన పర్యావరణ 
వేత్తలు తమ పర్యావరణ మూల సూత్రాలన్నీ జాతీయవాదపరమైనవనీ, ఈ నేలలోంచే 
ఉద్భవించినవనీ చెప్పేందుకు హిందూ మత గ్రంథాలనుంచి కొటేషన్లను ఉటంకిస్తుంటారు. 

ఈనాటి బ్రాహ్మణీయ పర్యావరణవేత్తలకు పర్యావరణ నిర్మాతలతో ఎలాంటి ఆత్మీయ 
సంబంధాలు లేకపోవడమే కాదు, పర్యావరణ నిర్మాతలైన శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ 
వర్గాల పట్ల ఏహ్యభావ నేపథ్యం కూడా వుంది. హిందూవేతర సమాజంలో పర్యావరణాన్ని 
పెంపొందించే వ్యవసాయ రంగంతో మత పెద్దలకూ, సిద్ధాంతవేత్తలకూ మధ్య రక్త 
సంబంధం వుంటుంది. ఎందుకంటే అక్కడ రొట్టెలు చేసేవాడూ, రైతూ, పశువుల కాపరీ, 
కుమ్మరీ, పాస్టర్‌ తదితరుల మధ్య పరస్పర సంబంధాలకు ఎలాంటి అడ్డంకులూ, నిషేధాలూ 
లేవు. చర్చి ప్రార్థనా సమేవేశాల్లో పాల్గొనే రొట్టెలు చేసే వ్యక్తికీ, రైతుకీ మధ్య సామాజికంగా 
ఆత్మీయమైన పరస్పర సంబంధాలుంటాయి. అంతేకాదు అక్కడ సాధారణంగా ఒకే 
కుటుంబంలోని వ్యక్తులు విభిన్న వృత్తులు చేస్తుండటం కూడా కనిపిస్తుంది. బ్రాహ్మణీయ 
హిందూ మతం ఇలాంటి వాటిని చచ్చినా అనుమతించదు. ఆయా పనులకూ, శ్రమకూ 
సంబంధించిన సిద్ధాంత వేత్తలు ఒక్కరూ కనిపించరు. బ్రాహ్మణీయ పర్యావరణ వేత్తలు 
తమ పాదాలు పంటపొలాలను తాకకుందా, తమ చేతులు కర్మాగార పనిముట్లను 
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పట్టుకోకుండా పర్యావరణం గురించి అనర్గళంగా మాట్లాడేస్తుంటారు. వారి పూర్వీకులు 
ఈ దేశానికి వలసవచ్చి, బ్రాహ్మణులుగా (జ్ఞానులుగా) మారినప్పటినుంచీ ఇదే తంతు. 
ఆధునిక మీడియా ఈ (బ్రాహ్మణీయ పర్యావరణవేత్తల పాదాల వద్ద మోకరిల్లి వుంది, 
చెమటోడ్చని వారి శరీరాల సుగంధాన్ని ప్రపంచం నలుమూలలకూ వ్యాపింపజేస్తోంది. 
భూమిని దున్నే వ్యక్తులకు (శూద్రులూ, చండాలురూ, ఆదివాసీలకు) ఈ రకమైన 
పర్యావరణవాదంతో ఎలా వ్యవహరించాలో తెలియదు. ఈ రకం పర్యావరణవాదం 
పూజ్య కోమటి నేత గాంధీకి సైతం అంత బ్రాహ్మణిజం ప్రగతిశీలమైనదిగా కనిపిస్తుంది. 
ప్రాచీనకాలంలో వ్యవసాయాన్ని వదిలేసినప్పటినుంచే కోమటోళ్లకి ఆవులతో, బర్రెలతో 
సంబంధం తెగిపోయింది. అయినప్పటికీ ఆవు పట్ల ఆయన మహా గౌరవాన్ని 
కనబరిచారు. ఈ పర్యావరణవేత్తలంతా ఆవులు పరమ పవిత్రమైనవనీ, బర్రెలు 
అపవిత్రమైనవనీ నమ్ముతారు. బర్రె పాలతో తయారైన కాఫీని తాగిన తరువాత 
(భారతదేశంలో ఆవుపాలు చాలా తక్కువ) ఆవుల పరిరక్షణ అనే పర్యావరణ యాత్రకు 
బయలుదేరుతారు. ఇప్పటివరకూ ఏ ఆహార ఉత్పత్తిదారుడూ ఈ (బ్రాహ్మణీయ 
పర్యావరణవాదాన్ని ప్రతిఘటించలేదు. అందువల్లనే బ్రాహ్మణీయ పర్యావరణవేత్తలు జెట్‌ 
ప్లేన్లలో విహరిస్తుంటే నిజమైన పర్యావరణ పరిరక్షకులైన ఆహార ఉత్పత్తదారులు తినడానికి 
తిండి కూడా లేక నేలమీద అలమటిస్తున్నారు. 


కొంతమంది పర్యావరణవేత్తలు తమ ఘనమైన లౌకికవాద ఎజెండాను తమదైన 
భాషలో ముందుకు తీసుకెళ్తున్నారు. కానీ పర్యావరణ నిర్మాతలకూ, పర్యావరణ వనరులను 
వినియోగించుకునేవారికీ మధ్య ఎలాంటి లౌకిక సంబంధాలనూ అనుమతించని 
(బ్రాహ్మణిజపు సామాజిక వ్యవస్థను మాత్రం పట్టించుకోవడంలేదు. (బ్రాహ్మణిజం 
నియంత్రించే విధానం లౌకికమైనదిగా ఎలా వుంటుంది? చారిత్రకంగా మనుషులూ, 
పశుపక్ష్యాదులూ కలసికట్టుగా జీవించేవిధానాన్నీ పంటలనూ చెట్లనూ కలసికట్టుగా 
అభివృద్ధిపరిచే పర్యావరణ విధానాన్నీ బ్రాహ్మణులు వ్యతిరేకిస్తారు కదా. ఆ విధానాన్ని 
సాధించాలంటే లౌకికవాదం కేవలం మతాలను మాత్రమే కాదు కులాలను కూడా 
పరిగణనలోకి తీసుకోవాలి. మన దేశంలో మొదటి దానికంటే రెండోదే చాలా ముఖ్యమైంది. 
ఆవు మార్కు జాతీయవాదానికీ, ఆవు మార్కు పర్యావరణవాదానికీ బర్రెల సహజీవనం 
లౌకిక ఆర్థిక ఎజెండాని సమకూర్చలేదు. లౌకిక పర్యావరణవాదులు కూడా బర్రెలు 
అపవిత్రమైనవనీ, ఆవులు పవిత్రమైనవనీ, భావిస్తున్నారు. మన ఆరోగ్యానికీ, పర్యావరణానికీ 
బర్రెలు ఎంతో మేలు చేస్తున్న విషయాన్ని వారు గమనించడంలేదు. బర్రెలకు ఏం జరిగినా 
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వాళ్లు పట్టించుకోరు. ఎందుకంటే చిన్నప్పటినుంచీ వాళ్ల పవిత్ర తల్లిదండ్రులు వాళ్లకి 
ఆవులు మాత్రమే పరమ పవిత్రమైనవని నూరిపోస్తూవచ్చారు. బ్రహ్మణ సమాజం బగ్రెపాలు 
జుర్రుకుంటూ ఆవులు పరమ పవిత్రమైన జంతువులనే సిద్ధాంతాన్ని రూపొందించింది. 
చివరికి పర్యావరణవాదులు కూడా ఈ ఆవు జాతీయవాదానికీ బ్రాహ్మణీయ పర్యావరణ 
వాదానికీ మధ్యనున్న సంబంధాన్ని గుర్తించలేకపోతున్నారు. ఎందుకంటే వాళ్లంతా కొంతైనా 
హిందూయిజపు బర వ్యతిరేక దృక్పథంతో ఏకీభావం వున్నవాళ్లే. 

బ్రాహ్మణిజం పర్యావరణానికి హానిచేసే తాత్వికతను రూపొందించడం వల్ల భారతదేశ 
పర్యావరణం సర్వనాశనమవుతోంది. బ్రాహ్మణులు ఆహార ఉత్పత్తి ప్రక్రియల్లో పాల్గొనరు, 
ప్రకృతితో కలిసి భౌతికంగా పనిచేయరు. నిజానికి ఈ పనులు బాల్యంలో యిచ్చే శిక్షణలో 
అంతర్భాగంగావుండాలి. ఈ విధానాన్ని మార్చాలంటే శూద్ర ఉత్పత్తిదార్లు తమ ఆధ్యాత్మిక, 
సామాజిక ఆర్థిక వ్యక్తిత్వాన్ని పునరుత్పత్తిదాయకమైందిగా, అత్యంత పవిత్రమైందిగా, 
ఉన్నతమైందిగా, అహింసాయుతమైందిగా తీర్చిదిద్దుకోవాలి. బ్రాహ్మణీయ ఆలోచన 
సామాజికపరంగా, ఆర్థికపరంగా నేరపూరితమైందనీ, ఆధ్యాత్మికంగా పాపభూయిష్టమైందనీ 
మనం గనక ఒక్కసారి అంగీకరిస్తే చాలు పరిస్థితులు వాటంతటవే మారిపోతాయి. 

ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని డిమాండ్‌ చేయనంతవరకూ శూద్రులు ఈ చారిత్రక, 
ఆధ్యాత్మిక బానిసత్వాన్నుంచి బయటపడలేరు. భారతీయ బ్రాహ్మణాధిపత్య వ్యవస్థ పరిథిలో 
ఎంత భౌతిక సంపదను, ఎంత రాజకీయ అధికారాన్ని సంపాదించుకున్నా ఆధునిక 
దశలో ప్రవేశించలేరు. ఎందుకంటే ఆధునిక దశ బ్రాహ్మణిజానికి పూర్తిగా వ్యతిరేకం. 
చారిత్రకంగా రూపుదిద్దుకున్న బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతి, వైశ్య ఆర్థిక వ్యవస్థ - 
ఈ రెండూ బ్రాహ్మణిజాన్ని నిలబెట్టే మూలస్తంభాలు. వాళ్లిప్పుడు దేవాలయాల్లో, అన్ని 
రకాల వ్యాపారాల్లో, ప్రభుత్వ కార్యా, గ్లో కళా సాహిత్య రంగాల్లో, ప్రవాస భారతీయ 
సామాజిక వర్గాల్లో బలంగా దిస్టవేసి ఉన్నారు. ఈ కేంద్రాలన్నీ ఇప్పుడు ప్రతికూల 
జాతీయవాద దృక్పథంతో నడుస్తున్నాయి. రాబోయే సహస్రాబ్దిలో కూడా శూద్ర, చండాల, 
ఆదివాసీ ప్రజానీకం బానిసల్లా పడివుందేట్టుగా చేసేందుకు ఈ ఘనత వహించిన బ్రాహ్మణ, 
వైశ్య కులాలవాళ్లు ఏవిధంగా సంస్థాగత యంత్రాంగాలను ఏర్పాటు చేస్తున్నారో వచ్చే 
రెండు అధ్యాయాల్లో పరిశీలిద్దాం. 
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సామాజిక స్మగ్లర్లు 


ఆదివాసీ, చండాల, శూద్ర పౌర సామాజిక ప్రదేశాల మీదుగా సాగుతున్న మన సుదీర్ధ 
ప్రయాణం వల్ల మనకు ఆ వర్గాల సామాజిక, ఆర్థిక, సాంస్కృతిక, ఆధ్యాత్మిక, తాత్విక 
జీవనం గురించి ఒక అవగాహన ఏర్పడింది. భారతదేశాన్ని తమ ప్రతిరూపంలో 
తీర్చిదిద్దగల అద్భుతమైన శక్తి ఈ వర్గాల్లో వుందని స్పష్టమైంది. వారి అందమైన ప్రపంచాన్ని 
దాటి ఇప్పుడు మనం వైశ్య ప్రపంచంలో అడుగుపెడదాం. తెలుగు నాట వీళ్లని కోమటోళ్లు 
(బనియాలు) అని వ్యవహరిస్తారు. భారతదేశమంతటా ఈ కులం తమకు ఆధ్యాత్మిక 
అనుమతివున్న వ్యాపార వృత్తిని అవలంబిస్తుంది. వీరి సంఖ్య తక్కువే అయినా ముస్లిం, 
బౌద్ధ, పార్ఫీ, సిక్కు కైస్తవేతర మార్కెట్‌ ఆర్థిక వ్యవస్థలో అత్యధిక భాగం వీరి గుప్పిట్లోనే 
వుంది. వీరు ఆయా ప్రదేశాల్లో మార్వాడీలు, సింథీలు, గుప్తాలు మొదలైన పేర్లతో 
వ్యవహరించ బడుతున్నారు. మార్కెట్‌, పౌర సమాజ, కుటుంబ పరిధుల్లోని వారి వ్యాపార 
సంపదను ఆధ్యాత్మికంగా పవిత్రమైన 'గుప్తధనం'గా పరిగణిస్తున్నారు. నగదు రొక్కం 
అటుంచి భారతదేశంలోని అత్యధిక బంగారం, వెండి నిల్వలు వీరి ఇళ్లల్లోనే పేరుకుపోయి 
వుంటాయి. వాటికి హిందూ మత ఆమోదమే కాదు, ఈనాటి ఆధునిక ప్రభుత్వ ఆమోదం 
కూడా వుంది. స్వాతంత్ర్యం వచ్చిన తరువాత కూడా మన దేశంలో సంపద పంపిణీలో 
అసమానతలతో కూడిన విధానం కొనసాగుతోంది. వ్యక్తిగత ఆస్తులన్నీ కొన్ని కులాల 
వారికే పరిమితమైపోయాయి. ఈ పరిస్థితిని కోమటోళ్లు తమ ప్రయోజనాలకు చక్కగా 
వినియోగించుకుంటూ వివిధ రూపాల్లో సంపదను పోగు చేసుకుంటున్నారు. 


సామాజిక స్మగ్లర్లు అంటే ఏమిటి? 


భారతదేశ కోమట్లు సామాజిక స్మగ్లర్లు (దొంగ వ్యాపార్లు/దొంగ రవాణాదార్లు) అని ఈ 
అధ్యాయం శీర్షిక ద్వారానే నేను స్పష్టం చేశాను. స్మగ్లింగ్‌ అనే పదాన్ని సాధారణంగా 
చట్టవ్యతిరేకంగా సంపదని/ సరుకులని/ వస్తువులని దేశ సరిహద్దుల బయటకు తరలించే 
ప్రక్రియకు వాడుతుంటారు. ఆధునిక నిఘంటువులు కూడా ఈ పదానికి 'దేనినైనా నియమ 


నిబంధనలను అతిక్రమించి రహస్యంగా తీసుకుపోవడం” అనే అర్థాన్నే చెబుతున్నాయి. 
మరి కోమటోళ్లు చేసే వ్యాపారాన్ని స్మగ్గింగ్‌గా (దొంగ వ్యాపారంగా) ఎలా అభివర్ణించగలం? 
ప్రపంచమంతటా భూస్వామ్య తరహా ఉత్పత్తి జరిగే కాలంలో వస్తువుల, సరుకుల మార్పిడి 
ద్వారా వ్యాపార ప్రక్రియ మొదలయింది. ఈ వ్యాపార ప్రక్రియ వల్లనే పౌర సమాజంలో 
సమిష్టి జీవనంపోయి వ్యక్తుల మధ్య బహిరంగ పోటీతలెత్తింది. ఐరోపాలో ఎక్కువగా 
శ్రామిక వర్గ, సేవకుల, దేశదిమ్మరుల పిల్లలు వ్యాపార రంగంలో ప్రవేశించారు. అక్కడ 
వ్యాపారం ఎక్కువగా వ్యక్తిగత వ్యాపార దక్షతనుబట్టి వుంటుంది తప్ప సమాజపరంగానో, 
కులం పరంగానో ఉండదు. భూస్యామ్య వర్గానికి వ్యాపార రంగం పట్ల చిన్నచూపు 
వుండడంతో పౌర సమాజంలోని మిగతా అన్ని వర్గాలకు చెందిన యువకులూ ఆ 
అవకాశాన్ని వాడుకుని, పోటీపడి వ్యాపార రంగంలో ప్రవేశించారు. అక్కడి ఆధ్యాత్మిక 
సమాజం వ్యాపార ప్రక్రియపై ఎలాంటి ఆంక్షలూ విధించలేదు. 


భారతదేశంలో వ్యాపార రంగానికి సంబంధించిన సామాజిక ప్రక్రియ విభిన్నంగా 
రూపుదిద్దుకుంది. మన కుల వ్యవస్థ స్వేచ్భా వ్యాపారానికి వీలులేకుండా సామాజిక 
అడ్డంకులు సృష్టించింది. హిందూ మతం కల్పించుకుని వ్యాపార ప్రక్రియను వైశ్య కులానికి 
ధారాదత్తంచేసింది. ప్రాచీన హిందూ గ్రంథాల్లో వైశ్యులను వ్యవసాయ పర్యవేక్షకులుగా 
పేర్కొన్నారు. అప్పటికి వాళ్లు కోమటి వ్యాపారులుగా మారలేదు. ఆ తరువాత హిందూ 
బ్రహ్మణీయ పూజారి వర్గం ఆశీస్సులతో వాళ్లు ప్రత్యేకమైన వ్యాపార వర్గంగా పదోన్నతి 
పొందారు. ఇక్కడి పూజారివర్గం ఇతర కులాల వారికి వ్యాపారం చేసే హక్కును నిరాకరిస్తూ, 
వారి చుట్టూ సరిహద్దులను ఏర్పరుస్తూ కోమటోళ్లకు వ్యాపారంపై పూర్తి హక్కుల్ని 
కల్పించారు. హిందూ మతం కొన్ని కులాలకు కొన్ని ప్రత్యేక హక్కులను కల్పించి, మరికొన్ని 
కులాలపై వివిధ బాధ్యతలను రుద్దింది. బ్రాహ్మణులు దేవాలయాలపై ప్రత్యేక హక్కును 
ప్రకటించుకుని ఆధ్యాత్మికపరంగా వచ్చే ఆదాయాన్ని సొంతం చేసుకున్నారు. (బ్రాహ్మణ, 
కోమటి వర్గాల మధ్య జరిగిన ఈ ఒప్పందంలో భాగంగా కోమటి కులానికి కూడా 
ఆధ్యాత్మిక ద్విజత్వాన్ని ప్రసాదించారు. వీరికి జంజం వేసుకునే హక్కు ఈ క్రమంలోనే 
వచ్చింది. ఆ ఒప్పందంలో ఇతర కులాలకు అసలు ప్రమేయమే లేదు. ద్విజత్వం 
సంక్రమించడంతో కోమట్లు (బ్రాహ్మణులకు ఆధ్యాత్మిక అనుచరులుగా వుండేందుకు 
అంగీకరించారు. తద్వారా బ్రాహ్మణులు తమ అవసరాలకూ, జాతీయ సంపదకూ, 
వనరులను ఆధ్యాత్మికంగా వినియోగించుకోడానికీ కావలసిన శాశ్వత సామాజిక సంపదను 
సమకూర్చుకున్నట్టయింది. 
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వ్యాపార కులంగా కోమట్లు 

కోమటోళ్లు ప్రత్యేక వ్యాపార కులంగా అవతరించిన తరువాత బ్రాహ్మణులకు తమ 
అవసరాలకోసం, సంపద కోసం కేవలం క్షత్రియుల మీదనే ఆధారపడాల్సిన పరిస్థితి 
తప్పింది. గతంలో ఉత్పత్తికి అనకూలురుగా వున్న వైశ్యులు శాశ్వత వ్యాపారులుగా, వడ్డీ 
వ్యాపారులుగా మారడంతో పెట్టుబడిని కూడబెట్టడమనేది క్రమంగా ఉత్పత్తి వ్యతిరేక 
ప్రక్రియగా తయారైంది. వ్యాపార ప్రక్రియపై కోమటోళ్లు గుత్తాధిపత్యాన్ని నెలకొల్పుకున్నారు. 
తమ ఆధ్యాత్మిక ఆధిపత్య సిద్ధాంతంతో (బ్రాహ్మణులు కేవలం కోమటోళ్లకు మాత్రమే 
రహస్య వ్యాపారం ద్వారా ధాన్యాన్ని, సరుకులను, వస్తువులను తరలించేందుకు లైసెన్సు 
యిచ్చి కోమట్ల సంపద మీద ఆధ్యాత్మిక పట్టును సంపాదించుకున్నారు. (తమకు ఆధ్యాత్మిక 
ద్విజత్వం లభించడంతో క్షత్రియులూ, వైశ్యులూ కూడా బ్రాహ్మణాధిపత్యాన్ని 
అంగీకరించారు. ఇతర కులాలకు ఇందులో భాగస్వామ్యం ఏమీ లేదు). కోమటోళ్లకూ, 
క్షతియులకూ పూజారి వృత్తిలో ప్రవేశించే అర్హత లేదు. కానీ బ్రాహ్మణులు మాత్రం 
వ్యాపారంలో, రాజకీయాల్లో యధేచ్చగా పాల్గొనొచ్చు. ఇప్పటికీ ఈ బ్రాహ్మణాధిపత్యం 
కొనసాగుతూనే వుంది. ఈనాడు కూడా కోమటోళ్లెవరూ పూజారిగా మారే అవకాశం 
లేదు. అదేసమయంలో దేశమంతటా బ్రాహ్మణులకు వ్యాపారం చేసుకునే హక్కుంది. 
ఈ పెట్టుబడిదారీ, ప్రపంచీకరణ యుగంలో బ్రాహ్మణులకూ కోమట్లకూ మధ్య సుహృద్భావ 
సంబంధాలు నెలకొని వున్నాయి. స్వాతంత్ర్యానంతరం సంపాదించుకున్న అపార సంపద 
మీద ఆధారపడి ఈ రెండు వర్గాలూ ముందుకు సాగుతున్నాయి. 


ఈవిధంగా (బ్రాహ్మణులూ, కోమట్లూ సామాజిక దొంగ వ్యాపారం ద్వారా 
సంపాదించుకున్న అపారమైన సంపదతో దేవాలయాలు, కార్యాలయాలు, విద్యాసంస్థలూ 
మొదలైన వాటిద్వారా సుఖవంతమైన, విశ్రాంతియుతమైన జీవనాన్ని సాగిస్తున్నారు. 
స్వాతంత్ర్యానంతర పరిస్థితుల రీత్యా కోమటి వ్యాపార వర్గం చట్టబద్ధ, చట్టవ్యతిరేక పద్ధతులు 
రెంటి ద్వారా కూడబెట్టిన సంపద బ్రాహ్మణులకు రాజకీయ అధికారాన్ని సులువుగా 
సంక్రమింపజేసేందుకు తోడ్చడింది. భారతీయ చట్టం బ్రాహ్మణులకూ, కోమట్లకూ 
అనుకూలమైనదిగా తయారైంది. గతంలో ఆయా సంస్థలను జాతీయీకరించేటప్పుడు 
లభించిన సంపదకంటే ఇప్పుడు ప్రైవేటీకరణ ప్రక్రియ-వల్ల వారికి ఎంతో ఎక్కువ సంపద 
సమకూడింది. కాంగ్రెస్‌ పార్టీ సుదీర్ణ పరిపాలనా కాలంలో ప్రభుత్వ ఆస్తులను పెంపొందించే 
సమయంలో బ్రాహ్మణ ప్రభుత్వాధికార్లు కోమటి వ్యాపారులకంటే ఎంతో ఎక్కువ డబ్బును 
అక్రమంగా సంపాదించుకున్నారు. దీనర్ధం కాంగ్రెస్‌ పాలనా కాలంలో కోమటోళ్లు అసలు 
డబ్బేమీ సంపాదించుకోలేదని కాదు. అన్ని రకాల ప్రభుత్వ నిర్మాణాలకు కావలసిన 
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సరుకులను కోమటి వ్యాపార వర్గమే సరఫరా చేసింది. ఆ సమయంలో వారు బ్రాహ్మణ 
ప్రభుత్వాధికారులూ, రాజకీయ నాయకులూ కుమ్మక్కై ఏవిధంగా దేశ సంపదను 
దోచుకుంటున్నారో గమనించారు. వాళ్ల ఆర్థిక దోపిడీకి గత 60 సంవత్సరాల నుంచీ 
మన ప్రభుత్వం, పౌర సమాజం కార్య క్షేత్రాలుగా మారాయి. 

వ్యాపార ప్రక్రియ పేరిట బహుజనుల (శ్రమశక్తి నుంచి పుట్టే సంపదకు రకరకాల 
సామాజిక హద్దుల్ని ఏర్పరిచేందుకు అనేక యంత్రాగాలను రూపొందించారు. ఐరోపా 
దేశాల్లో వివిధ పనుల కోసం ప్రజలు వాణిజ్య పెట్టుబడిని ఉపయోగించుకోవడం 
మొదలైనప్పుడు అన్ని తరగతుల వారికీ సామాజిక హక్కుల్ని కల్పించారు. అయితే 
భారతదేశంలో మాత్రం కోమటోళ్లు అలాంటి తార్మిక పద్ధతిని పాటించలేదు. భారతదేశంలో 
పోగైన సంపదంతా హిందూ నైతికత పరిథిలో వెచ్చించబడుతూ వచ్చింది. పేదలూ, 
నిరాశ్రయులూ, వికలాంగులూ, రోగులూ మొదలైనవారిపట్ల హిందూ నైతికతకు సానుభూతి 
లేదు. కోమటి పెట్టుబడి స్వార్థ దృష్టి కలిగిన ఆర్థిక వ్యవహారాలకే వెచ్చించబడేది. 
బ్రాహ్మణులు సాక్షాత్తూ భూదేవతలు కావడంతో కోమట్ల సంపదను తమ (ద్విజులందరి) 
సుఖం కోసం వెచ్చించేందుకు అనుమతించారు. ఈ ప్రపంచంలో వారిని మరే ఇతర 
అంశమూ బాధించదు. కోమట్లు తమ ఇహలోక ద్విజ జీవితాన్ని అన్ని సౌకర్యాలతో 
హాయిగా గడుపుతుంటే - వారి పరలోక జీవనం గురించి బ్రాహ్మణులు తగిన ఏర్పాట్లు 
చేస్తుంటారు. 
గుప్తధనం - కోమటితనం 
హిందూ నీతి ప్రకారం సంపదను పోగుచేయడం సామాజిక పెట్టుబడిని రూపొందించేందుకు 
కాదు, అది బ్రాహ్మణీయ వినియోగం కోసం మాత్రమే. ఆ సంపద కులతత్వ గుప్తధనం 
రూపంలోనూ, అనేక ఇతర రూపాల్లోనూ ద్విజుల వ్యక్తిగత ఆస్తిగా నిల్వ చేయబడుతుంది. 
గుప్తధనం అన్న ఆలోచనను అభివృద్ధి పరిచింది కోమటి ఆర్థికవేత్తలే. కొన్ని ప్రాంతాల్లో 
రాజ్యాధికారం శూద్రుల చేతుల్లోకి వెళ్తుండటంతో తమ సంపదను దాచుకునేందుకు ఒక 
సాధికార ప్రక్రియగా వాళ్లు గుప్తధన విధానాన్ని రూపొందించు కున్నారు. గుప్త సామ్రాజ్య 
పతనం తరువాత ఎన్నో చోట్ల శూద్రులు రాజులయ్యారు. అటు ప్రత్యేక వ్యాపార కులంగా 
కోమటోళ్లు అవతరించడం, ఇటు ప్రత్యేక పూజారి కులంగా బాపనోళ్లు కొనసాగుతుండటం 
వల్ల ఆ రెండు ద్విజ కులాలతో శూద్రులకు ప్రతికూల సంబంధాలుండేవి. ప్రత్యేక 
వ్యాపారకులం ఏర్పడ్డ తరువాత సంపదంతా వ్యక్తిగత ఆస్తిగా కోమటోళ్ల ఇళ్లల్లో పోగుపడటం 
మొదలయింది. అది చాలా వరకు శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీలతో చేసిన వ్యాపారం 
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ద్వారా లభించిందే. శూద్రుల పాలనలో ఆ ఆస్తికి రాజ్యం నుంచి ఎలాంటి రక్షణ వుందేది 
కాదు. అందుకే కోమటోళ్లు రాజ్య, పౌర సమాజ కళ్లను గప్పి ఆ సంపదను భూమిలో 
రహస్యంగా పాతిపెట్టి దాచుకునే ప్రక్రియను అనుసరించారు. గుప్తధనం భారతీయ 
తరహా నల్లధనం అని చెప్పవచ్చు. ఇతర దేశాల్లోని నల్లధనం కంటే దీనికి ఎక్కువ 
ప్రతికూలతలున్నాయి. ఎందుకంటే ఈ గుప్తధనం ఎలాంటి సామాజిక ఉపయోగం లేకుండా 
భూమిలో నిక్షిప్తమవుతుంది. 

కోమటితనం ప్రజల్లో తీవ్రమైన అపనమ్మకాన్ని సృష్టించడంవల్ల అపనమ్మక సంస్కృతి 
కోమటోళ్ల కుటుంబ సంస్కృతిలో భాగంగా మారింది. గుప్తధనం విషయమే తీసుకుంటే- 
తండ్రి తన కొడుకులకు కూడా తెలియకుండా ధనాన్ని అతి రహస్యంగా భూమిలో 
పాతిపెడ్డాడు. అట్లాగే కొడుకులు తమ తండ్రికి తెలియకుండా అదేపని చేస్తారు. వాళ్లలో 
ఎవరు చనిపోయినా ఆ ధనమంతా భూమిపాలవుతుంది. కోమటితనం భారతీయ 
సమాజంలో పిసినారితనం అనే మరో సమస్యను సృష్టించింది. “మనిషి ఆకలితో 
చచ్చిపోతున్నా పిసినారి కోమటి చిల్లిగవ్వ కూడా రాల్బడు” అనే నానుడి దళితబహుజనుల్లో 
బాగా ప్రాచుర్యంలో వుంది. కోమటోళ్లు తమ సంపదను ఇతర కులాల వాళ్లతో చచ్చినా 
పంచుకోరు. పరస్పరం సహాయ సహకారాలందించుకునే శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ 
సంస్కృతికి ఇది పూర్తిగా వ్యతిరేకం. 

అక్రమ పద్ధతిలో సమకూడిన గుప్తధనం చారిత్రకంగా రెండు రకాలుగా పనిచేసింది. 
ఒకటి: అది నల్లధనంగా కోమటి కుటుంబాల సామాజిక శక్తిని బలోపేతం చేసింది. 
గ్రామాల్లో కోమటోళ్ల సంఖ్య చాలా తక్కువే అయినా ప్రభుత్వ అధికార్లకు లంచాలిచ్చి, 
పన్నులు ఎగవేసి వాళ్లు అన్నివిధాలా ప్రత్యేక సౌకర్యాలను అనుభవించారు. న్యాయబద్ధంగా 
పన్నులు కడుతూ, చట్టం ప్రకారం నడుచుకునే వాడికన్నా, లంచాలిచ్చి రాజ్య యంత్రాంగాన్ని 
శాసించే వాదే పౌర సమాజంలో అత్యంత శక్తి సంపన్నుడిగా వుంటాడు. వాళ్ల పలుకుబడి 
పర్యవసానాలు తెలుసు కాబట్టి ఈ సమాంతర వ్యవస్థల జోలికి దొంగలు కూడా వెళ్లరు. 
చట్టబద్ధంగా నడుచుకునేవాళ్ల మధ్యనే దొంగతనాలు, కొట్లాటలు చోటు చేసుకుంటాయి. 
స్థానిక దొంగలు కూడా కోమటి ఇళ్లు దొంగతనానికి అనుకూలించవని భావిస్తారు. 


ఇక రెండోది: గుప్తధనం వడ్జీలద్వారా సమకూడిన పెట్టుబడిగా తయారైంది. వడ్డీరేట్ల 
విషయంలో గానీ ఇతరత్రా గానీ దానిపై ఎలాంటి ప్రభుత్వపర, మత పర నియంత్రణ 
లేకుండా పోయింది. ఇస్లాం, క్రైస్తవం వంటి మతాల్లో ఎలాంటి వ్యక్తిగత పెట్టుబడినైనా 
వడ్డీ వ్యాపార పెట్టుబడిగా మార్చాలంటే ఆ మతాలు అనేక ఆంక్షలు విధించాయి. వడ్డీ 
రేట్ల మీదా, బాకీ వసూలు చేసుకునే పద్ధతిమీదా కూడా ఆ మతాలు నైతికపరమైన 
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పరిమితులు ఏర్పరిచాయి. కానీ మన హిందూ కోమటి ఆర్థిక వ్యవస్థలో అట్లాంటి నైతిక 
ఆంక్షలేమీ లేవు. అధిక వడ్డీలతో కోమటోళ్లు అనైతికంగా డబ్బును కూడబెట్టే విధానం 
రైతాంగ ఆర్థిక వ్యవస్థల్లో పెట్టుబడి రూపుదిద్దుకోకుండా దెబ్బకొట్టింది. ఏ రైతు 
కుటుంబమైనా కష్టపడి ఏదైనా వ్యాపారం చేయాలనుకుంటే బ్రాహ్మలూ, కోమట్లూ ఒక్కటై 
కుటుంబాలను సామాజికంగా వెలివేసేందుకు ప్రయత్నించేవారు. బాపన, కోమటి 
ఎత్తులు శూద్రుల చైతన్యాన్ని అదుపు చేసేవి. ఈవిధంగా గుప్తధనం ఏర్పడడానికి 
హిందూమతం అన్ని విధాలా సహకరించింది. 

మొఘల్‌ తదితర ముస్లిం పాలకులు ఈవిధంగా (ప్రతికూల పద్ధతిలో గుప్తధనం 
పోగేయడాన్ని హిందూ మత ఆచారంలో భాగంగా చూశారు. బ్రాహ్మణీయ నీతి నియమాలు 
ఏవీ కూడా అందరికీ సమానంగా వర్తించవనీ, వాటిని “మత పరమైన” నియమాలుగా 
పరిగణించనవసరం లేదనీ వాళ్లు గ్రహించలేకపోయారు. ఇస్లాం మతపు అంతర్జ్భృష్టితో 
కూడిన సామాజిక ప్రాపంచిక దృక్పథం కారణంగా ముస్లిం పాలకులు కుల ప్రాతిపదికతతో 
ఏర్పడ్డ భారతీయ వ్యవస్థను అసలు మతం పరిథిలో నిర్వచించడానికి వీలులేదని 
గ్రహించలేకపోయారు. నిజానికి ఇస్లాం, క్రైస్తవం, జొరాష్ట్రియనిజం, బౌద్ధమతం (ఇవన్నీ 
మత సమాజాలుగా బలంగా సంఘటితమైన వ్యవస్థలు) మొదలైన వాటికి చెందని 
ప్రజలందరినీ వాళ్లు ఒకే గాటన కట్టి “హిందువులు” అని పరిగణించారు. ముస్లిం 
పాలకులు కుల వ్యవస్థలో జోక్యం చేసుకోలేదు. కుల వ్యవస్థ దైవ నిర్ణయమని భావించారు. 
తాము నమ్మే పవిత్ర గ్రంథం ఖురాన్‌లో వున్న ప్రతి దాన్నీ దైవనిర్ణయంగా భావించినట్టే 
కోమటోళ్ల అక్రమ సంపాదన (గుప్తధనం)ను కూడా దైవ నిర్ణయంగా భావించారు. “హిందూ 
మతం” అనే భావనను వ్యతిరేకార్థంలోనైనా మొట్టమొదటగా వాడింది ముస్లింలే. “హిందూ” 
అనే పదానికి ముస్లిం పాలకులు ఎలాంటి గౌరవప్రదమైన అర్థాన్నీ ఇవ్వలేదు. అయితే 
ఈ ప్రతికూల కోణంలోని పదమే ఆ తరువాత తొలి జాతీయోద్యమ కాలంలో సానుకూల 
పదంగా మారిపోయింది. 


కోమటితత్వం - అవినీతి 

ఐరోపా సమాజంలో అనేక లౌకిక విప్లవాత్మక ఉద్యమాలను చూసిన బ్రిటీషు పాలకులు 
మాత్రమే కుల ప్రాతిపదికతతో కూడిన సోకాల్డ్‌ హిందూయిజానికి మత లక్షణం గానీ, 
ఒక సమానత్వంతో కూడిన జీవన విధానం గానీ లేదని గ్రహించారు. అయితే బ్రిటీషువాళ్లు 
భారతదేశం వచ్చే నాటికి బాపన, కోమటి ఆర్థిక వ్యవస్థ బలంగా వేళ్లూనుకుని వుంది. 
తమ మనుగడకు మూలాధారమైన హెచ్చుతగ్గుల కుల వ్యవస్థ జోలికి రాకుండా, దానిని 
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నాశనం చేయకుండా వుంటే తాము బ్రిటీషు వాళ్లకు సేవకులుగా వుండేందుకు సిద్ధమని 
బ్రాహ్మణులూ, కోమట్లూ ప్రకటించారు. బ్రిటీషు వాళ్లు అక్రమంగా పోగయ్యే గుప్తధనం 
మీద ఆంక్షలు విధించినప్పటికీ దానిని సమూలంగా నిర్మూలించలేకపోయారు. కోమట్లు 
వ్యక్తిగతంగా బ్రిటీషు అధికార్లను లంచాలతో లోబరచుకుని తమ సంపదను నిరాటంకంగా 
గుప్రధనంగా మార్చుకోడాన్ని కొనసాగించారు. అక్రమ పద్ధతుల్లో ఆరితేరిన కోమట్లు 
తమ అవినీతి సంస్కృతినే భారతీయ సంస్కృతిగా చేశారు. ఈవిధంగా ఒక కులం 
వ్యక్తిత్వం మొత్తం జాతిమీదనే ప్రభావం చూపింది. 


తమ భర్తలు కొత్తగా అలవర్చుకున్న అవినీతిమయ జీవన విధానం తమ కుటుంబ 
జీవితాన్ని నాశనం చేసినట్టు ఎందరో బ్రిటీషు అధికార్ల భార్యలు తమ వ్యక్తిగత లేఖల్లో 
వాపోయేవారు. కొందరు బ్రిటీషు మహిళలైతే భారతదేశంలోని తమ భర్తల అవినీతిని 
ఏవగించుకుంటూ విడాకులు కూడా ఇచ్చారు. క్రైస్తవ ధర్మంలో ఇలాంటి అవినీతి 
ఊహాతీతం. అందుకే బ్రిటీషు మహిళలకు ఆ అవినీతిమయ జీవితం క్రైస్తవ నీతి 
ప్రబోధించిన కుటుంబ నియమాలకూ, నైతిక సంబంధాలకూ, పౌర సమాజానికీ 
విరుద్ధమనిపించింది. ఇక్కడ చెప్పవచ్చే అసలు విషయం ఏమిటంటే ప్రభుత్వ యంత్రాంగాన్ని 
అవినీతిలోకి దించడంలో, చట్టాలను అతిక్రమించడంలో కోమటోళ్లకు సాటి రాగల వ్యాపార 
వర్గం ప్రపంచంలోనే మరోటి లేదని. ఇప్పటికీ ఈ పనుల్లో వాళ్లే అగ్రగాములు. మన 
మార్కెట్లలో కోమటి పెట్టుబడి వ్యవస్థీకృతం అయివుండటం వల్ల భారత పెట్టుబడి అవినీతి 
ఊబినుంచి బయటపడలేకపోతోంది. ఇటీవల తెహల్కా టేపుల కేసులో పట్టుబడ్డ 
ఆర్‌.కె.గుప్పా, ఆర్‌.కె.జైన్‌ అనే మధ్యవర్తుల ఉదంతం కోమటి అవినీతికీ, స్వాతంత్ర్యానంతర 
భారత దేశంలో వ్యవస్థీకృతమైన అవినీతికీ మంచి ఉదాహరణ. 


హిందూమతం అన్న భావనను ముస్లింలు ఆగౌరవ అర్ధంలో వాడినప్పటికీ, బ్రిటీషు 
వాళ్లు కుల వ్యవస్థలో సంస్కరణలు ప్రవేశపెట్టిన తరువాత ఆ పదాన్ని ఒక సానుకూల 
మతపరమైన అర్థంలో వాడుతూ వచ్చారు. కొంతమంది బ్రిటీషు అధికార్లు కోమటి-బాపన 
గుప్తధనం మీద పన్నుల చట్టాలను విధించడానికి ప్రయత్నించినప్పుడు బ్రాహ్మణ రచయితలు 
గుప్రధనం మతపరమైన ఆచారమనీ, అందులో బ్రిటీషు వాళ్లు కలుగజేసుకోవద్దనీ 
వాదించారు. ఈనాటికీ ఏదైనా ఒక ప్రత్యేకమైన అలవాటును మతపరమైన ఆచారంగా 
పేర్కొంటే చాలు ప్రభుత్వం ఆ విషయంలో వెనక్కి తగ్గడం కనిపిస్తుంది. అందుకే సామాజిక 
స్మర్షింగ్‌ (దొంగవ్యాపారం) ఆధ్యాత్మిక అనుమతివున్న వ్యాపార పద్ధతి అని చాటీ చెప్పేందుకు 
బ్రాహ్మలు అనేక పుస్తకాలు రాశారు, భారతీయ సాహిత్యంలో ఈమేరకు ఎన్నో ప్రతికూల 
భావనలను జొప్పించారు. బ్రాహ్మణిజపు సైద్ధాంతిక కుట్రలో భాగంగా ఈ రెండు కులాలూ 
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(బాపన, కోమటి) మన సమాజంలో “గొప్పవి, అత్యంత గౌరవప్రదమైనవి” అని 
పేర్మొనేందుకు సాహిత్యపరంగా ఎంతో కృషి జరిగింది. నేటి ఆధునిక కాలంలో రాజ్యాంగ 
ప్రాధాన్యత పెరిగిపోవడంతో క్షత్రియుల ప్రాముఖ్యత తగ్గిపోయింది. అందువల్ల 
బ్రాహ్మణులూ, కోమట్లూ జంటగా చారిత్రక వక్రీకరణకు పూనుకున్నారు. ఈ వక్రీకరణ 
ప్రపంచంలో ఎక్కడా కనీవినీ ఎరుగని రీతిలో భారత దేశంలో సామాజిక ఆర్థిక వ్యస్థను 
స్తంభింపజేసింది. 


గాంధీ, నెహ్రూ : కోమటి- బ్రాహ్మణత్వం 
బాపనోళ్లకూ, కోమటోళ్లకూ మధ్య ఎలాంటి వైరుధ్యాలూ లేవని చెప్పడం నా ఉద్దేశం 
కాదు. జైనమతం రూపుదిద్దుకుంటున్న కాలంలోనూ, బౌద్ధ విప్లవ కాలంలోనూ తమ 
వైరుధ్యాలను వాళ్లు స్వయంగా బయటపెట్టుకున్నారు. జైన, బౌద్ధ మతాలను బ్రాహ్మణీయ 
హిందూమతం గట్టిగా వ్యతిరేకిస్తున్నప్పుడు వైశ్యులు ఆ రెండు ఉద్యమాలకు పెద్ద ఎత్తున 
మద్దతు పలికారు. ఎందుకంటే ఆ కాలంలో కోమటోళ్లకు గౌరవప్రదమైన ఆధ్యాత్మిక 
హోదా ఇవ్వడానికి బ్రాహ్మణులు అంగీకరించలేదు. ఇవాళ కూడా జైన సమాజం ప్రధానంగా 
కోమటి కులస్టులతోనే నిండి వుంటుంది. జాతీయోద్యమ కాలంలో గాంధీ కోమట్లకూ, 
బ్రాహ్మలకూ మధ్య ఒక రాజీ వారథిగా వ్యవహరించాడు. కానీ చివరకు గాంధీని 
బ్రాహ్మణీయ శక్తుల ప్రతినిధి నాథూరాం గాడ్సే చంపినప్పుడు వాళ్ల మధ్యనున్న వైరుధ్యం 
బయటపడింది. 

ఏదిఏమైనా బ్రాహ్మణ, కోమట్ల హిందూ మతానికి ఒక అత్యంత సమర్థవంతుడైన 
ప్రతినిధిగా గాంధీ ప్రజాబాహుళ్యంలో సుస్థిర స్థానాన్ని సంపాదించుకున్నాడు. జవహర్‌లాల్‌ 
నెహ్రూ నాయకత్వంలోని ఆధునిక స్వాతంత్ర్యానంతర జాతీయ ఆర్థిక వ్యవస్థ - 
ప్రభుత్వయంత్రాంగంలో తమకూ, వ్యాపార పెట్టుబడిలో కోమట్లకూ తగిన స్థానం 
కల్పిస్తుందని బ్రాహ్మణులు గుర్తించారు. ఈ విధంగా మనకు స్వాతంత్ర్యం వచ్చిన తరువాత 
60 ఏళ్లకు పైబడి నెహ్రూ ఆలోచనావిధానపు ప్రభుత్వం వ్యూహాత్మకంగా బాపనోళ్లనూ, 
కోమటోళ్లనూ బలోపేతం చేస్తూ సోకాల్డ్‌ నవభారతాన్ని నిర్మిస్తూనే వుంది. ఈ రెండు 
కులాలూ సాధికారిక భారతీయ గుత్తాధిపత్య కులాలుగా రాజకీయ, ఆధ్యాత్మిక, ప్రభుత్వ, 
వ్యాపార వ్యవహారాల్లో రాజ్యమేలుతున్నాయి. గాంధీని హతమార్చేందుకు నాథూరాం గాడ్సేకి 
సహాయం చేసిన సంఘ్‌ పరివార్‌ కాలక్రమంలో బాపన, కోమటి ప్రయోజనాలు పరస్పర 
ఆధారితాలని గుర్తించింది. కులతత్వ ఉదారవాద ప్రభుత్వం ఈ రెండు కులాలకూ అపార 
సంపదను పోగుచేసుకునేందుకు అవకాశాలు కల్పిస్తుందని (గ్రహించింది. సాంప్రదాయిక 
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క్షత్రియులు కనుమరుగవడంతో బ్రాహ్మలూ, కోమట్లూ అధికార కేంద్రాలన్నింటి పైనా 
తమ పట్టు బిగించడం మొదలుపెట్టారు. ఆవిధంగా వాళ్లు పరస్పరం కుమ్మక్కై తమ 
ప్రయోజనాల కనుగుణంగా దళితబహుజన చైతన్యాన్ని అణచివేస్తూ వ్యవస్థను నాశనం 
చేస్తున్నారు. ఈ ఉమ్మడి ప్రయత్నంలో వాళ్లు విజయం సాధించారు. తతృలితంగానే 
స్వాతంత్రానంతర భారతదేశపు సంపద, అధికారం దాదాపు పూర్తిగా ఈ కులాల గుప్పిట్లోకి 
చేరింది. అక్కడక్కడా ప్రాంతీయ అధికారాన్ని, కాస్తోకూస్తో సంపదని శూద్రులకు 
వదిలివేశారు. వివిధ భాషా ప్రాంతాల స్థానిక పెట్టుబడిలో శూద్రుల స్వప్రయోజనాలు 
పెరగడంతో వాళ్లు కూడా బాపన, కోమటి అధికారాన్ని సవాలు చేయలేదు. 


నేను ఇంతకు ముందే చెప్పినట్టు మధ్యయుగాల కాలంలో శూద్ర రాజుల పాలనలో 
కూడా కోమట్లు రాజ్యం కళ్లుగప్పి చాలా పకడ్బందీగా పన్నులను ఎగవేసేవారు. బ్రాహ్మణుల 
ఆధ్యాత్మిక అండదండలతో వాళ్లు పన్నుల్ని ఎగవేసేందుకు అనేక రకాల పద్ధతులను 
అవలంబించారు. వాటిలో అత్యంత సమర్థవంతమైనది బంగారం, వెండి, నాణాల రూపంలో 
సంపదను రహస్యంగా భూమిలో పాతిపెట్టడం. ఈ గుప్తధనం చట్ట వ్యతిరేకంగా 
సంపాదించిన ఆస్తి. అంతేకాదు ధనాన్ని భూమిలో పాతిపెట్టడం వల్ల దానికి సామాజిక 
ప్రయోజనమనేదే లేకుండాపోయింది. స్వాతంత్ర్యపూర్వం కొన్ని భాషా ప్రాంఆ-లు శూద్రుల 
పరిపాలనలోకి వచ్చినప్పటికీ మధ్యయుగాలనుంచీ సాగుతూ వస్తున్న వ్యాపారంమీద కోమట్ల 
పెత్తనాన్ని గానీ, దేవాలయాలమీద (బ్రాహ్మణుల ఆధిపత్యాన్ని గానీ వాళ్లు నిర్మూలించ 
లేకపోయారు. 

ఇప్పటికీ కోమట్లు కూడబెట్టే గుప్తధనం లక్ష్యం కేవలం పన్నులను ఎగ్గొట్టడమే 
కాదు ఆ ధనం శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీల చేతుల్లో పడకుండా చేయడం కూడా. 
తత్ఫలితంగా ప్రపంచంలో ఎక్కడాలేనివిధంగా మన దేశంలో అంతులేని సంపద భూమిలో 
నిక్షిప్తమైపోయింది. వివిధ తవ్వకాల్లో కొన్ని నిధులు బయట పడ్డా ఇంకా ఎంతో గుప్తధనం 
భూమిలోనే వుంది. ఇప్పటికీ చాలామంది కోమటోళ్లు తమ డబ్బును బ్యాంకుల్లో కాకుండా 
భూమిలోనే దాచుకుంటారు. ఎందులోనూ పెట్టుబడిగా వినియోగించడానికి వీలులేకుండా 
ఈ విధంగా డబ్బును నిక్షిప్తం చేయడం కూడా హిందూ నీతిలో భాగమే. ఒక్క కోమటోళ్లే 
కాకుండా అనేకమంది బాపనోళ్లు కూడా తమ గుప్తధనాన్ని ఇదేవిధంగా భూమిలో 
పాతిపెట్టేవాళ్లు. పైగా గుప్తధనాన్ని వెలికి తీసే ప్రయత్నం చేయవద్దనీ, చేస్తే హిందూ 
సన్యాసులకు కోపం వస్తుందనీ, శాపం పెడతారనీ, వారి శాపానికి సర్వనాశనం చేసే 
ఆధ్యాత్మిక శక్తి వుందనీ శూద్ర రాజులను హడలగొట్టేవారు. మధ్యయుగాల కాలంలో 
విశృంఖలంగా అవినీతి రాజ్యమేలినప్పటి క్రైస్తవం కూడా ఈ గుప్తధన హిందూ నీతికి 
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సాటిరాదు. ఆర్థిక వ్యవస్థను స్తంభింపజేసే ప్రత్యేకమైన కోమటి పద్ధతే గుప్తధనం. మన 
దేశ ఆర్థిక వ్యవస్థ ఛిన్నాభిన్నమయ్యేందుకు దోహదం చేసిన సామాజిక తిరోగమన విధానం 
గుప్తధనం. సమాజ ఆర్థిక నిర్మాణానికి ఎనలేని హాని చేసే ఈ విధానాన్ని మార్చేందుకు 
ఏనాడూ ఎలాంటి సామాజిక ఆర్థిక సంస్కరణలూ తీసుకోచ్చే ప్రయత్నం జరుగలేదు. 
ఉమ్మడి సామాజిక ప్రయోజనంకోసం వెచ్చించేందుకు ఆ ధనాన్ని వెలికితీసే అవకాశాలను 
భారత ఆర్థికవేత్తలు ఎప్పుడూ పరిశీలించలేదు. ఎందుకంటే వాళ్లంతా బ్రాహ్మణ నేపథ్యం 
నుంచి వచ్చినవాళ్లే. ఇంకా విచిత్రం ఏమిటంటే, పూర్వం మన సమాజంలో గుప్తధనం 
కలిగి వుండటం ఒక గొప్ప హోదాగా పరిగణించబడేది. కోమట్లు పోటీపడి అత్యధిక 
ధనాన్ని భూమిలో పాతిపెట్టేవాళ్లు (కోట్లకు పడగలెత్తేవారు). బహుశ ఇప్పటికీ అది 
కొనసాగుతుండవచ్చు. కోమట్లు తమ పేర్ల చివరన “గుప్త” (దాచిపెట్టిన/రహస్య) అనే 
పదాన్ని తగిలించుకునేవారు. ఇప్పటికీ చాలామంది కోమట్ల పేర్ల చివర ఆ పదం 
కనిపిస్తుంది. 


దొంగవ్యాపారం పద్ధతులు 
కొన్న ధరనూ, అమ్మకం ధరనూ ప్రజలకు తెలిసేవిధంగా బహిరంగ పరచాలని 
అంతర్జాతీయ వ్యాపార నియమాలు ఉద్బోధిస్తున్నాయి. వ్యాపారం చేసేందుకు ఎలాంటి 
హద్దులూ లేకపోవడం వల్ల ఈ భూస్వామ్య వ్యతిరేక వృత్తిలో ఎవరైనా ప్రవేశించేందుకు 
వీలేర్చడింది. భారతీయేతర సమాజాల్లో అన్ని రకాల సామాజిక నేపథ్యాలనుంచి వచ్చే 
ప్రజలతో నిత్యం పరస్పర సామాజిక సంబంధాలను అనుమతించిన తొలి వృత్తి వ్యాపారమే. 
భారతదేశంలో మాత్రం బ్రాహ్మణులు కోమటోళ్లతో కుమ్మక్కై వ్యాపారానికి సంబంధించి 
ఎలాంటి సామాజిక పరస్పర మార్పిడి చట్టాలను, నియమాలను రూపొందించకుండా 
ధాన్యం, వస్తువులు, సరుకుల అక్రమ వ్యాపారానికి సామాజిక హద్దుల్ని నిర్దేశించారు. 
దళితబహుజనులకూ, కోమట్లకూ మధ్య జరిగే మార్చిడి - వ్యాపార లావాదేవీల రూపంలో 
కాకుండా, ఒక సామాజిక దొంగవ్యాపారంలో భాగంగా వుంటుంది. విసతమైన ఆదివాసీ, 
చండాల, శూద్ర సామాజిక పరిథిలో ఉత్పత్తి అయ్యే సామాజిక సంపద తగిన చెల్లింపులు 
లేకుండానే చీకటిలోకి తరలిపోయేది. ప్రాచీన, మధ్యయుగాల -కాలంలో ఇతర కులాల 
వాళ్లెవరినీ వ్యాపార రంగంలోకి అడుగుపెట్టనిచ్చేవాళ్లు కాదు. జాతీయవాద కాలంలో 
కొంతవరకు పలువురు శూద్రులు వ్యాపార రంగంలో చోటు సంపాదించుకున్నారు కానీ 
వారి వ్యాపారాలు ఎక్కువ కాలం నడవలేదు. 

డబ్బు సంపాదనకు కోమట్లు కులపరంగా అనుసరించిన పకడ్ళందీ పద్ధతులలో 
“అబద్ధాలు” చెప్పడం ఒకటి. అబద్ధాలాడే కళను ఒక వ్యాపార అంశంగా తీర్చిదిద్దారు. 
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హిందూ నీతిని నిర్మించే సమయంలో బ్రాహ్మణులు కూడా అబద్ధాలను ఒక జీవన 
విధానంగా అభివృద్ధిపరిచారు. అబద్ధాల ప్రక్రియలో భాగంగానే “కర్మ” సిద్ధాంతాన్ని 
రూపొందించారు. హిందూ ప్రచారంలో అది అంతర్భాగమైపోయింది. అబద్దాలు చెప్పడం 
ఆచరణయోగ్యమై, వ్యవస్థీకృతమై ఆధ్యాత్మిక రంగం నుంచి వ్యాపార రంగానికి 
విస్తరించడంతో సామాన్య ప్రజానీకానికి ఆధ్యాత్మిక రంగంలోనే కాకుండా ఆర్థిక రంగంలో 
కూడా చోటులేని స్థితి ఏర్పడింది. ఐరోపాలో ప్రొటెస్టెంట్‌ నీతి వివిధ రకాల అబద్ధాల 
వ్యాప్తిని అరికట్టింది. దానిమూలంగా అక్కడ పెట్టుబడిదారీ విధానం సజావుగా ఎదిగేందుకు 
వీలేర్పడింది. ఆ ప్రక్రియ ప్రొటెస్టెంట్‌ నీతి ఒడిలోనే పురుడు పోసుకుంది. భారతదేశంలో 
కోమట్లు బౌద్ధ ధర్మాన్ని విసర్జించి హిందూ ధర్మాన్ని అనుసరించారు. తద్వారా అనేక 
శతాబ్దాలుగా రూపుదిద్దుకున్న సానుకూల వ్యాపార పద్ధతులను వాళ్లు ధిక్కరించారు. 
బ్రాహ్మణుల ఆధ్యాత్మిక మార్గదర్శకత్వంలో కోమట్లు స్వార్థపూరిత వర్గంగా తయారయ్యారు. 
దళితబహుజనులు చెప్పుకుంటున్నట్టు వాళ్లు వ్యాపార ప్రక్రియను అబద్దాలాడే ప్రక్రియగా 
మార్చారు. కోమటోళ్లు ఎప్పుడూ కొన్న ధరను బహిరంగంగా చెప్పరు. ఒకవేళ చెప్పినా 
అది ఒక్కో వినియోగదారుడి వద్ద ఒక్కోరకంగా వుంటుంది. తక్కువ కులస్థుల దగ్గర 
కొనుగోలు చేసేటప్పుడు కోమటోళ్లు తక్కువ ధర చెల్లిస్తారు. అలాగే ఏదైనా అమ్మేటప్పుడు 
తక్కువ కులస్థుల దగ్గర అందరికంటే ఎక్కువ ధర వసూలు చేస్తారు. ఉత్పత్తి ప్రజానీకాన్ని 
విపరీతంగా దోచుకునేందుకు అబద్దాలాడే ప్రక్రియ వాళ్లకు ఒక శక్తివంతమైన సాధనంగా 
తోడ్చడింది. ఒకే వస్తువుకు రకరకాల ధరలు వుండటం సహజమేనన్న భావనను ఇది 
జనంలో ఏర్పరుస్తుంది. 


ధరలను బహిరంగంగా నిర్ణయించేందుకు కోమట్లకూ (బ్రాహ్మణేతర సమాజానికీ 
మధ్య చట్టబద్ధంగా లేదా సామాజికంగా ఎలాంటి ఒప్పందమూ వుండదు. చారిత్రకంగా, 
శూద్రులూ, చండాలురూ, ఆదివాసీలూ అమ్మే ధర, కొనే ధర గురించి తెలుసుకునే వీలే 
లేదు. అందుకే కోమటి అంగడిలో “కొనబోతే కొరివి - అమ్మ బోతే అడవి” అనే గ్రామీణ 
సామెత పుట్టింది. బ్రాహ్మణేతర అమ్మకందార్లకూ/ కొనుగోలుదార్లకూ ఆ రెండు సందర్భాల్లో 
అసలు ధరలు ఎలా నిర్ణయించబడుతున్నాయో తెలియక అయోమయంగా వుంటుంది. 
బ్రాహ్మలూ, క్షత్రియులూ కొనుగోలుదార్లుగా వ్యవహరించాల్సిన అవసరం లేదు. ఎందుకంటే 
'బ్రాహ్మలకు అన్ని సరుకులూ/వస్తువులూ “దక్షిణ”ల రూపంలో లభిస్తే, క్షత్రియులకు రాచరిక 
ఖర్చులకు “వసూళ్ల” కింద లభిస్తాయి. అందరి ప్రయోజనాలను నెరవేర్చే పన్నుల రూపంలో 
లభించే ఆదాయానికి ఇది అదనం. కోమటి వ్యాపారం సామాజిక సేవా రూపాన్ని 
సంతరించుకోలేదు. ఇప్పటికీ అది సామాజిక దొంగ వ్యాపారం (స్మగ్లింగ్‌) రూపంలోనే 
సాగుతోంది. 
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సామాజిక దొంగవ్యాపారంలో మోసపూరిత లెక్కల ద్వారా వడ్డీ సంపదను 
పెంచుకోవడం మరో అంశం. కోమట్లు పౌర సమాజంలోని అన్ని తరగతులకు చెందిన 
వాళ్లనుంచి క్షేత్రగణిత పద్ధతిలో వడ్డీలను వసూలు చేసే పద్ధతిని అనుసరించారు. తమను 
ద్విజుల కింద పరిగణించిన కారణంగా వాళ్లు బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ వర్గాలకు కొంత రాయితీ 
ఇచ్చేవారేమో. అయితే అప్పుతీసుకున్న వాళ్లు ఎంత తక్కువ కులానికి చెందిన వాళ్లైతే 
వాళ్ల దగ్గర అంత ఎక్కువ వడ్డీ తీసుకునేవాళ్లు. ఇందుకు గ్రామాల్లో అనేక సాక్ష్యాధారాలు 
లభిస్తాయి. ఈవిధంగా సామాజిక దొంగవ్యాపారం ద్వారా కోమట్లు ధనాన్ని 
పోగుచేసుకోవడంతో ఉత్పత్తి ప్రజలు ఆర్థికంగా బలహీనులవుతూ వచ్చారు. కోమట్ల 
ఈ ఆర్థిక దోపిడీ ప్రాచీన కాలంలో మొదలై, మధ్యయుగాలలో కొనసాగి, ఆధునిక కాలంలో 
అడుగుపె ట్టింది. ఈ దోపిడీ మూలంగానే దళితబహుజన కులాలవాళ్ల వద్ద ఏమాత్రం 
మిగులు ధనం లేకుండా పోయింది. 


గ్రామాల్లో ఈ సామాజిక దొంగ వ్యాపారం మోసపూరిత తూనికలూ కొలతల 
రూపంలో కూడా సాగుతుంటుంది. కొనుగోలుదార్లు చూస్తుండగానే కోమటి వ్యాపారి 
రెండు రకాల మోసాలు చేస్తుంటాడు. ఒకటి తరాజు ద్వారా దండె కొట్టే రూపంలో. 
రెండోది తరాజు తక్కెడ అడుగున చింతపండువంటి బరువైన జిగట పదార్థాలను 
అంటించడం ద్వారా జోకడంలో కొనుగోలుదారుడిని వంచిస్తాడు. వాళ్లు ఏమైనా సరుకులు 
కొనేటప్పుడు కూడా ఇవే పద్ధతులను అనుసరించి మోసాలకు పాల్పడతారు. ఈ మొత్తం 
వ్యవహారాన్ని “దండె కొట్టడం” అంటారు. ప్రతి రాష్ట్రంలోనూ కోమటి వ్యాపారులు ఇవే 
పద్ధతులను అనుసరిస్తారు. వారి మోసాల గురించి దళితబహుజన వాడల్లో అనేక సామెతలు 
ప్రచారంలో వున్నాయి. అవన్నీ కోమట్ల ఎత్తులనూ జిత్తులనూ చాటిచెబుతుంటాయి. 


కోమటి పెట్టుబడి వాణిజ్య పెట్టుబడి కాదు 

భూస్వామ్య ఆర్థిక వ్యవస్థలో వ్యాపారానికి బహిరంగ లావాదేవీల విధానం వుండాలనేది 
యురోపియన్‌ క్రైస్తవ భూస్వామ్య సమాజం ఆమోదించిన చట్టాలలో ఒకటి. వర్గాలపై 
ఆధారపడిన సామాజిక వ్యవస్థలు మార్కెట్‌ పరిథిలో సామాజిక చలనేశీలతను 
అనుమతిస్తాయి. ఈ మొత్తం వ్యాపార ప్రక్రియలో అత్యంత ముఖ్యమైన అంశం ధరల 
వ్యవస్థ కొంతమేరకు ఆ వస్తువు/సరుకు తయారీలో వెచ్చించబడ్డ శ్రమపై ఆధారపడటం. 
ఒక సరుకు ఉత్పత్తికి వెచ్చించబడ్డ (శ్రమశక్తిని బూర్జువాలు లెక్కలోకి తీసుకోరని కారల్‌ 
మార్చ్‌ చెప్పినప్పటికీ అన్ని వర్గ సమాజాల్లో (శ్రమ శక్తిని కొంతమేరకైనా పరిగణనలోకి 
తీసుకున్నారు. కానీ కుల వ్యవస్థలో మాత్రం శ్రామిక శక్తులు వెచ్చించిన శ్రమకు ఎలాంటి 
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సామాజిక గౌరవమూ లేదు. సమాజంలో శ్రమకు గౌరవం దక్కనప్పుడు దాని ఆర్థిక 
విలువ చాలా చవకగా మారుతుంది. 


వర్గ ఆర్థిక వ్యవస్థలో కొనుగోలుదార్ల, అమ్మకందార్ల సామాజిక హోదా మార్చు 
చెందుతుంది. మరోవిధంగా చెప్పాలంటే ఒక వ్యాపారి తన స్థాయిని దిగజార్చుకుని 
థామికుడిగా, ఒక శ్రామికుడు తన స్థాయిని పెంచుకుని వ్యాపారిగా మారొచ్చు. చలనశీల 
సామాజిక వ్యవస్థ అందుబాటు ప్రజల ఆర్థిక స్థితిని మార్చేస్తుంది. ఈ సామాజిక చలనశీలతే 
ఇంకోరకంగా వ్యాపార నియమాలను కూడా భిన్నరీతిలో మార్చ గలుగుతుంది. కోమటేతర 
మార్కెట్లలో కొనుగోలుదారుకూ, అమ్మకందారుకూ ఇరువురికీ సమాన గౌరవం వుంటుంది. 
కానీ హిందూమతం నిర్దేశించే అంతర్గత చలనరహిత సామాజిక వ్యవస్థ కారణంగా, 
కుల నియమాలపై ఆధారపడి ఏర్పడిన భారతదేశపు కోమటి వ్యాపారం తద్విరుద్ధంగా 
వుంటుంది. బ్రాహ్మణులకు వ్యాపారం చేసే హక్కు కూడా వున్నప్పటికీ వాళ్లు ఆ పనిని 
తమ ఆధ్యాత్మిక స్థాయి కంటే అది తక్కువదిగా భావిస్తారు. 


భారతదేశంలో సంకుచిత కోమటి వ్యాపారం వాణిజ్య పెట్టుబడి వ్యవస్థీకృతం 
అయ్యేందుకు ఎలాంటి సామాజిక (ప్రాతిపదికనూ అనుమతించలేదు. కోమటి వ్యాపార 
విధానం, వాళ్లు సంపదను కూడబెట్టుకునే తీరు సామాజికంగా ఉపయోగపడే పెట్టుబడి 
ఏర్పడకుండా అడ్డుకుంది. సూత్రరీత్యా కోమటి వ్యక్తి వ్యాపారిగా కాకుండా కొనుగోలుదార్ల 
నుంచి డబ్బును పిండుకునేవాడిగా పరిగణించబడతాడు. శాశ్వత సుఖం కోసం డబ్బును 
పోగుచేసుకోవడం, సొంత మోక్షం కోసం హిందూమత ఆచార ప్రక్రియలకు విరివిగా 
ఖర్చుచేయడం - ఇదే కోమటి వ్యాపారపు సామాజిక ప్రయోజనం . ఈవిధంగా వాళ్లు 
మరింత అమానవీయంగా తయారయ్యారు. వాళ్లు ఎంతో ధనాన్ని దేవాలయాలకు 
వెచ్చించారు, పూజారి వర్గపు రోజువారీ అవసరాలకు అందించారు, కానీ సామాజికంగా 
ఉపయుక్తమైన పెట్టుబడి సృష్టించేందుకు మాత్రం ఖర్చు పెట్టలేదు. అసలు హిందూ మతం 
వృధా చేసినంత ఆహారం ప్రపంచంలో బహుశా మరే ఇతర మతమూ వృధా చేసి 
వుండదు. కోమటివాళ్లు కూడబెట్టిన సంపదే ఈ ఆహార వనరుల వృధాకు మూలం. 
కోమట్ల వ్యాపార పెట్టుబడిలో పెద్ద మొత్తం మానవ వినియోగం కోసం కాకుండా యజ్ఞ 
యాగాల మీద వృధా చేయబడింది. అయితే మానవుల మేలుకు ఉపయోగపడే ధనాన్ని 
ఇంత పెద్దఎత్తున ఆధ్యాత్మిక కార్యకలాపాలపై వెచ్చించినప్పటికీ - కోమట్ల దోపిడీ కేంద్రమైన 
గుజరాత్‌ను 21 జూన్‌ 2001 నాటి భయంకరమైన భూకంపం నుంచి కాపాడలేక 
పోయింది. అది వారి అవసానదినంగా మారింది. ఆ ప్రదేశంలోనే స్వాతంత్ర్య పూర్వం 
మానవులకు ఇతరత్రా ఉపయోగపడే అపారమైన ధనాన్నీ, ఆహారాన్నీ బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక 
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కార్యకలాపాలపై విచ్చలవిడిగా ఖర్చుచేశారు. ఈ కోమటి రాష్ట్రం చివరికి శూద్రులతో 
సహా అందరిపై శాకాహారాన్ని జీవన విధానంగా రుద్దింది. కానీ ఇవేవీ ఆనాటి విపత్తునుంచి 
రాష్ట్రాన్ని కాపాడలేకపోయాయి. పర్యావరణ మార్పుల కారణంగానే ప్రకృతి బీభత్సాలు 
ఏర్పడతాయన్నది వాస్తవమే అయినా, ఆధ్యాత్మిక, ఆర్థిక, రాజకీయ ప్రజాస్వామ్య ప్రక్రియల 
ద్వారా మానవ సమాజం ఆ విపత్తులను ఎదుర్మోగల శక్తిని సృష్టించగలదు. అలాంటి 
విపత్తులను తట్టుకుని నిలబడగల అంతర్గత శక్తి ఈ బ్రాహ్మణ, కోమటి రాష్ట్రానికి లేదు. 
సామాజిక శక్తిని పెంచేందుకు గుప్తధనం ఏవిధంగానూ తోడ్చడదు. సామాజికంగా పంపిణీ 
అయ్యే సంపదకు మాత్రమే సమాజ శక్తిగా మారే సామర్థ్యం వుంటుంది. 


పారిశ్రామికేతర ప్రయత్నం 
ఈవిధమైన ఆధ్యాత్మక వృధా కారణంగా, పెట్టుబడి తాలూకు కులతత్వ స్వభావం కారణంగా 
కోమట్లు కూడబెట్టిన సంపద భారతదేశంలో పారిశ్రామిక పెట్టుబడిగా రూపొంద 
లేకపోయింది. పరిశ్రమ అనేది కచ్చితంగా కులతత్వ వ్యతిరేక వ్యవస్థ. పరిశ్రమలు 
సమాజాన్ని పట్టణీకరణవైపు నడిపిస్తాయి. హోటళ్లూ సినిమాహాళ్లూ వంటి కుల వ్యతిరేక 
కేంద్రాల ఆవిర్భావానికి దోహదం చేస్తాయి. పందొమ్మిదో శతాబ్దంలో బ్రిటీషువాళ్లు మన 
దేశ ఆర్థిక వ్యవస్థను పారిశ్రామికీకరణ, పట్టణీకరణ దిశలో ముందుకు తీసుకెళ్లేందుకు 
ప్రయత్నిస్తున్నప్పుడు వాటి పట్ల బ్రాహ్మలూ కోమట్లూ చాలా గుర్రుగా వుండేవాళ్లు. 
దళితబహుజనుల విద్యనూ, స్త్రీ విద్యనూ బ్రాహ్మణ ఆధ్యాత్మికత ఏవిధంగా వ్యతిరేకించిందో 
అదేవిధంగా పారిశ్రామికీకరణను కోమటి ఆర్థిక వ్యవస్థ వ్యతిరేకించింది. దళితబహుజనుల 
విద్యనూ, పరిశ్రమలపై పెట్టుబడులనూ - ఆ రెండింటిలో కులతత్వ సంస్థల ప్రవేశానికి 
మార్గాలున్నట్టు నిర్ధారణ అయిన తరువాతనే (బ్రాహ్మణులూ, కోమట్లూ వాటిని 
ఆమోదించారు. కాలక్రమంలో కోమట్లు వస్త్ర పరిశ్రమలను ప్రారంభించినప్పుడు వాటిలో 
శూద్రులకూ, చండాలురకూ ఉద్యోగాలివ్వలేదు. ఆతరువాత నెమ్మదిగా శూద్రులను పనిలోకి 
తీసుకున్నారు తప్ప కోమటివాళ్ల షాపుల్లో, ఫాక్టరీల్లో ఎన్నడూ దళితులను మాత్రం 
అనుమతించలేదు. బ్రాహ్మణ కమ్యూనిస్టు నేత డాంగే నేతృత్వంలో కార్మిక వర్గ సమ్మె 
జరిగినప్పుడు ఈ అంశం గురించే అంబేడ్కర్‌ గట్టిగా వాదించారు. దళితులకు గౌరవ 
ప్రదమైన ఉపాధి అవకాశాలు కల్పించాలన్న అంబేద్కర్‌ డిమాండ్‌ను బ్రాహ్మణ కమ్యూనిస్టులు 
కూడా ఆమోదయోగ్యమైన డిమాండ్‌ కాదని భావించడం విచిత్రమనిపిస్తుంది. 
ఐరోపాలో వాణిజ్య పెట్టుబడి కాస్తా పారిశ్రామిక పెట్టుబడిగా మారడంతో అక్కడ 
అన్ని సామాజిక అడ్డంకులూ తొలగిపోయాయి. కానీ భారతదేశంలో కోమటి పెట్టుబడి 
మాత్రం బ్రాహ్మణుల నిర్దేశాల మేరకు ఎప్పటిలాగే కులతత్వాన్ని పట్టుకుని వేలాడుతూ 
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వుండిపోయింది. ఇలాంటి వాతావరణంలో అన్ని కులాల వాళ్లకీ ఉపాధి అవకాశాలు 
కల్పిస్తూ బ్రిటీషువాళ్లు తమ సొంత పరిశ్రమలను నెలకొల్పి వుండకపోతే మన దేశంలో 
ఈ మాత్రం పట్టణీకరణైనా జరిగేదికాదు. చారిత్రకంగా కులతత్వ ప్రధాన సంకుచిత 
ఆర్థిక వ్యవస్థలో దేశవాళీ పారిశ్రామికీకరణకూ, పట్టణీకరణకూ ఏమాత్రం ఆస్కారం 
వుండదు. 

ప్రజలందరికీ అందుబాటులో వుండని కోమటి వ్యాపారం మనదేశ 
పారిశ్రామికీకరణకు ఒక పెద్ద అడ్డంకిగా నిలిచింది. శ్రమకూ పెట్టుబడికీ మధ్య సామాజిక 
పరస్పర చర్య లేకుండా భారతదేశంలో పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ అభివృద్ధికి అవకాశం 
లేదు. బ్రిటీషువాళ్లు ఫ్యాక్టరీలు స్థాపించి వాటిలో అన్ని కులాల వారికీ ఉద్యోగాలిచ్చి 
శ్రమకూ పెట్టుబడికీ మధ్య పరస్పర సంబంధాన్ని కల్పించి పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ 
ఆవిర్భావానికి కొంతమేరకు ప్రయత్నించారు. హిందూ సామాజిక వ్యవస్థలో శ్రమ 
దళితబహుజనుల వద్ద వుంటే - పెట్టుబడి కోమటి కుటుంబాల వద్ద వుంది. శ్రామికులు 
తమ పిల్లల్ని పెట్టుబడిదార్ల పిల్లలు చదివే పాఠశాలల్లో చదివించాలనుకున్నప్పుడు అది 
వ్యవస్థలో విప్లవాత్మక మార్పులకు దారితీస్తుందని బ్రాహ్మలూ కోమట్లూ తీవ్రంగా 
వ్యతిరేకించారు. 


పాపిష్టి పెట్టుబడి 

పెట్టుబడిదారీ రంగంలో వ్యాపారం పాపిష్టి కార్యం కాదు. కానీ భారతదేశంలో మాత్రం 
కోమట్లు వ్యాపారాన్ని పాపిష్టి కార్యంగా మార్చారు. అబద్ధాలు చెప్పడం తన వ్యాపార 
నిర్వహణలో భాగమని భావిస్తాడు కోమటి. ఆ అబద్ధాల వ్యాపారంపై మూటగట్టుకునే 
పాపం వారి మనస్తత్వంపై తీవ్రమైన ప్రభావాన్ని చూపుతుంది. అందుకే కోమటి వ్యాపార 
వర్గం అసాధారణమైన ఆధ్యాత్మిక పద్ధతులను అనుసరిస్తూ హిందూ దేవుళ్ల హుండీల్లో 
అపారమైన మొత్తాలను ముడుపులుగా వేస్తుంటుంది. ఆ డబ్బు బ్రాహ్మణ పూజారివర్గానికి 
ముడుతుంది. ఆంధ్రప్రదేశ్‌లోని తిరుపతి హుండీలోకి చేరుతున్న అపారమైన ముడుపులను 
ఇందుకు ఉదాహరణగా పేర్కొనవచ్చు. ఆ డబ్బంతా బ్రాహ్మణీయ వినియోగానికే 
వెచ్చించబడుతుంది. ఇలా ఏడాదికి పది కోట్లకు పైగా ఆదాయాన్ని పొందుతున్న హిందూ 
దేవాలయాలు మన దేశంలో ఎన్నో వున్నాయి. ఈ డబ్బులో అత్యధిక భాగం కోమటి 
వ్యాపారులు కూడబెట్టుకున్న డబ్బు నుంచే వస్తుంది. దేవాలయ ఆర్థిక వ్యవస్థ సృష్టించే 
ఈ పాపిష్టి పెట్టుబడి ప్రభుత్వ ఖాతాకు గానీ సమాజ ఖాతాకు గానీ చేరదు. దానికి 
జవాబుదారీతనం వుండదు, వున్నా అది కాగితం మీదే తప్ప మరెక్కడా వుండదు. విరాళాల 
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డబ్బు లావాదేవీలను దేవాలయ కమిటీ నిర్వహిస్తుంది. సాధారణంగా వాళ్లు ఆ డబ్బును 
నిశాల సామాజిక అవసరాల కోసం వెచ్చించరు. 

కోమటీ వ్యాపారం ఎప్పుడూ జవాబుదారీతనాన్ని వ్యతిరేకిస్తుంది. కుబేరుడు, గణపతి 
వంటి దేవుళ్లను ఆధ్యాత్మిక జవాబుదారీతనాన్ని సైతం అవహేళనచేసేందుకు సృష్టించారు. 
ఈ ఇద్దరు దేవుళ్లూ డబ్బును కూడబెట్టుకోడానికీ, వడ్డీవ్యాపారానికీ, తిండిపోతుతనానికీ 
ప్రతీకలుగా వుండటం గమనించవచ్చు. కుబేరుడు ఎంత పచ్చి మోసపూరిత పద్ధతుల్లో 
సంపదను పోగేసేవాడో వివరించే సామెతలు తెలుగునాట ఎన్నో వున్నాయి. ఇలాంటి 
వాళ్లని ఇతర దేశాల్లో అయితే అసహ్యించుకుంటారు. కానీ మనదేశంలో కోమట్లు భక్తిగా 
ఆరాధిస్తున్నారు. వినాయకుడి కథ, రూపం సుప్రసిద్ధమైనవి. భారీ బొజ్జ, ఏనుగు మొహం 
కలిగిన ఆయన చుట్టూ అనేక తినుబండారాల మధ్య కూచుని వుంటాడు. చాలాకాలం 
వరకూ ఆయనను కేవలం కోమట్లూ, బాపనోళ్లూ మాత్రమే పూజించేవారు. జాతీయోద్యమ 
కాలం నుంచే గణపతి పూజ శూద్ర పౌర సమాజానికి కూడా విస్తరించింది. ఇతర 
కులాలన్నీ కలిసి గణపతి ఆరాధనోత్సవాలను జరుపుకోవడం అనేది కోమటి తరహా 
సామాజిక దొంగవ్యాపారాన్ని సాధికారం చేసింది. బాపనోళ్లూ, కోమటోళ్లూ తమ సామాజిక, 
ఆర్థిక, సాయ్కృతిక ఆధిపత్యాన్ని నిలబెట్టుకోడానికి ఎలాంటి దేవుళ్లనీ, రాక్షసులనీ 
సృష్టించారో ఆధ్యాత్మిక రంగంలో ప్రతి ఒక్కరూ అర్థం చేసుకోవాలి. ఈ ప్రక్రియ ప్రజలు 
అనునిత్యం అవమానాలను దిగమింగేలా చేసింది. ఈ వంచన వల్లనే భారత ప్రభుత్వమూ, 
పౌర సమాజమూ ఆధ్యాత్మికంగా, నైతికంగా అవినీతి ప్రపంచానికి వంతపాడేలా 
తయారయ్యాయి. భారతదేశంలో అవినీతి అనేది సాంస్కృతికంగా చెల్లుబడి అవుతున్న 
విధానం. కుల వ్యవస్థను ఎంత నైతికమైనదిగా రూపొందించారో అవినీతినీ అంతే 
నైతికమైనదిగా చేశారు. 


కోమటి వ్యాపార కులం నుంచి తగిన పన్నుల్ని వసూలుచేసి, రశీదులిచ్చి ప్రభుత్వ 
ఖజానాకి చేర్చే విధానాన్ని అధికార యంత్రాంగం అనుసరించదు. స్వలాభంకోసం 
అధికార్లంతా కోమట్ల నుంచి లంచాలు దండుకోడానికే ఎక్కువ ఇష్టపడతారు. కోమటి 
వ్యాపారం బహిరంగంగా అవినీతిని ప్రోత్సహిస్తుంది. వాళ్లు నిజాయితీగా ప్రభుత్వానికి 
చెల్లించాల్సిన పన్ను మొత్తం కంటే లంచగొండి అధికార్లకు అక్రమంగా చెల్లించే మొత్తమే 
ఎక్కువ. లంచాల డబ్బు, కోమట్లు కూడబెట్టే ధనం చట్ట వ్యతిరేకతకు ఉమ్మడి పునాది. 
ఇలాంటి అవినీతిమయమైన ఆర్థిక వ్యవస్థను కోమట్ల అక్రమ సంపద ప్రక్రియలో భాగంగానే 
చూడాల్సి వుంటుంది. ఈ ప్రక్రియ అక్రమ రాజకీయ పెట్టుబడిగా రాజకీయ నాయకుల 
చేతుల్లోకి చేరేందుకు వీలుకల్పించింది. ఈవిధంగా సాంప్రదాయిక గుప్తధనం అవినీతి 
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మయమైన వ్యాపార వర్గానికీ, అనైతిక రాజకీయ సంస్థలకూ, (ప్రభుత్వ వ్యవస్థలకూ 
మధ్య అక్రమంగా చేతులు మారుతోంది. ఈ వ్యవహారంపై బ్రాహ్మణిజం ఆధ్యాత్మిక 
ముసుగు కప్పింది. భారతదేశ ఆర్థిక వ్యవస్థలో భారీ స్థాయిలో చోటు చేసుకుంటున్న 
ఈ చట్ట వ్యతిరేక, అనైతిక కార్యాలు పాపభూయిష్ట జీవితానికి సామాజిక పునాదిని 
ఏర్పరుస్తున్నాయి. 

పేరుకుపోతున్న అంతులేని పాపాలనుంచి బయటపడాలంటే లెక్కలేనన్ని గుళ్ల చుట్టూ 
ప్రదర్శనలు చేయాలి. పాప ప్రక్షాళనకు ఎంతో డబ్బును వెచ్చించాలి. అందుకే వాళ్లు 
విపరీతంగా యాత్రలు చేయడం; వీధులూ, రోడ్లూ వంటి అన్ని రకాల బహిరంగ ప్రదేశాల్లో 
అనైతికంగా గుడులను నిర్మించడం వంటి పనులు చేస్తుంటారు. భారతదేశంలో ప్రయాణాలు 
విజ్ఞానమిచ్చే పర్యాటకంలో భాగంగా కాకుండా, తమ కులతత్వ అనైతిక జీవనం తాలూకు 
పాపాలను కడిగేసుకునే తీర్థయాత్రల్లో భాగంగానే ఎక్కువగా జరుగుతుంటాయి. ప్రయాణాల 
వల్ల జరిగే ప్రమాదాల్లో చనిపోతున్న వారి సంఖ్య ప్రపంచం మొత్తంలో బహుశా 
భారతదేశంలోనే ఎక్కువ అని చెప్పవచ్చు. ఇందుకు కారణం తాము చేసిన పాపాలను 
కడిగేసుకునేందుకు బాపనోళ్లు, కోమటోళ్లు, ఇతర అవినీతి ఉద్యోగవర్గం తీర్థయాత్రలు 
కూడా మన దేశంలో ఎక్కువ కావడమే. ఇతర మతాల్లో మాదిరిగా ప్రార్థనలు చేస్తే తమ 
పాపాలు తొలిగిపోతాయన్న నమ్మకం సామాజిక దొంగ వ్యాపారులకు లేదు. డబ్బు వెచ్చించి 
పూజలు చేసే విధానాన్ని (బ్రాహ్మణులు కనుగొన్నారు. కాగా సామాజిక దొంగ వ్యాపారం 
ద్వారా వచ్చిన సంపాదనను దేవాలయాల మీద ఖర్చు చేసేందుకు కోమట్లు సిద్ధమయ్యారు. 
ఈవిధంగా ఈ రెండు అవినీతిమయమైన కులాలకు భారతీయ దేవాలయాలు ఇప్పటికీ 
క్రీడా స్థలాలుగా వున్నాయి. 

స్వాతంత్రానంతరం నెహ్రూ వంటి రాజకీయ బ్రాహ్మలు భారత రాజకీయ వ్యవస్థకు 
అవినీతి అనేది కందెన (లూబ్రికెంట్‌) లాగా పనిచేస్తుంది అని చెప్పారు. బ్రాహ్మణ, 
కోమటి ఆర్థిక వ్యవస్థ ఎంత అవినీతిమయమైందో ఆయనకు తెలుసుకాబట్టే అలా అన్నారు. 
భారత ప్రజాస్వామ్యంలో రాజకీయ నిర్మాణాలు (బ్రాహ్మణ, కోమటి నీతికి పూర్తి 
అనుకూలంగా రూపుదిద్దుకున్నాయి. ఆధునిక, పాశ్చాత్యీకరణకు గురైన ప్రజాస్వామిక 
రాజ్యం స్వాతంత్ర్యానంతరం పోగవుతున్న పాపిష్టి, అవినీతి పెట్టుబడి మీద చట్టబద్ధమైన 
అన్ని ప్రజాస్వామిక విలువలను వర్తింపజేయలేదు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం (క్రైస్తవ 
నీతి) తాలూకు సామాజిక పునాదిపై ఏర్పడిన ప్రజాస్వామ్యంనూ, అలాగే పెట్టుబడిదారీ 
చట్టబద్ధత (పెట్టుబడిదారీ నీతి) తాలూకు ఆర్థిక వ్యవస్థ ప్రాతిపదికతనూ మన ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ సామాజిక వ్యవస్థపైనా, కోమటి ఆర్థిక వ్యవస్థపైనా బలవంతంగా రుద్దారు. 
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గాంధేయ నైతిక విధానం, తాను ప్రవచించే సామ్యవాద తరహా విధానం రెండూ 
అలంకారప్రాయ మైనవనీ, అవి బ్రాహ్మణీయ రాజకీయాలకూ, కోమటి ఆర్థికవ్యవస్థకూ 
ఎలాంటి అడ్డంకులు సృష్టించవనీ, దళిత ఆలోచనల నుంచి వాటికి పెద్దగా వ్యతిరేకత 
రాదనీ నెహ్రూకు తెలుసు. బ్రాహ్మణ, కోమటి నేపథ్యం వున్న కమ్యూనిస్టు, సోషలిస్టు 
నాయకత్వం గాంధీ నెహ్రూలు ఎదుర్కొన్న అన్ని రకాల ఆందోళనల్లో పాలుపంచుకున్నారు. 
బ్రాహ్మణ, కోమటి నాయకత్వంలోని ఏ ఆలోచనా విధానమూ- కోమటి తరహాలో 
పేరుకుపోతున్న వ్యాపార పెట్టుబడిని గానీ, బ్రాహ్మణ తరహాలో పేరుకుపోతున్న ఆధ్యాత్మిక 
పెట్టుబడిని గానీ సవాలు చేయలేదు. ఈ సామాజిక, ఆర్థిక నిర్మాణాలను విమర్శిస్తూ 
ఒక్క పుస్తకం కూడా వారు రాయలేదు. 


బ్రిటీషు వలసవాద పాలన రాకపోయివుంటే మనదేశం దేశవాళీ పెట్టుబడిదారీ 
దేశంగా అభివృద్ధి చెందివుండేదన్న బ్రాహ్మణీయ కమ్యూనిస్టుల వాదనలో పసలేదు. వాళ్లు 
కోమటి గుప్తధన ఆర్థిక వ్యవస్థకున్న పెట్టుబడిదారీ వ్యతిరేక సామాజిక పునాదినీ, వాణిజ్య 
పెట్టుబడి ఎదుగుదలను అడ్డుకున్న కుల నియమాలతో దానికున్న సంబంధాలనీ ఎప్పుడూ 
పరిశీలించలేదు. వాణిజ్య పెట్టుబడే ఆ తరువాత క్రమంగా పారిశ్రామికంగా పరిణామం 
చెందుతుంది. బ్రిటీషువాళ్లు మనదేశంలో అడుగుపె పెట్టకముందు చరిత్రలో ఏ దశలోనూ 
(శ్రమకూ పెట్టుబడికీ మధ్య స్వేచ్చాయుత మారకం వుండేలా వృత్తికార స సంఘాలు (గిల్డులు) 
ఇక్కడ ఏర్పడలేదు. పౌర సామాజిక శక్తులుగా బ్రాహ్మలూ, కోమట్లూ అలాంటి గిల్డుల 
ఏర్పాటును అనుమతించలేదు. దక్షిణల, గుప్తధనాల పునాదిని కొంతమేరకు బ్రిటీషువాళ్లే 
బద్దలుకొట్టారు. బ్రాహ్మణ, కోమటి హుకుంను ధిక్కరించే శక్తి క్షత్రియ రాజులకే కాదు 
శూద్ర పాలకులకు కూడా లేదు. అదేవిధంగా కుల నియమాలను బద్దలుకొట్టి, గుప్తధనాన్ని 
పారిశ్రామిక పెట్టుబడిగా మార్చాలనీ, ఆర్థిక వ్యవస్థను ఐరోపాలో లాగా దేశవాళీ పరిశ్రమల 
అభివృద్ధి వైపు మళ్లించాలనీ ముస్లిం పాలకులు కూడా ఎలాంటి చర్యలూ తీసుకోలేదు. 
ట్రిటీషువాళ్లే గనక భారత దేశంలో వలసవాద పాలనను నెలకొల్పి వుండకపోయినట్టయితే 
భారతీయ పెట్టుబడి పునాది కాస్తా గుప్తధనం స్థాయిలోనే కునారిల్లుతుండేది. 


కోమటి జాతీయతావాదం 


కోమటి జాతీయవాద చైతన్యానికీ, బ్రాహ్మణ జాతీయవాద చైతన్యానికీ మధ్య కొంత తేడా 
వుంది. ముస్లింల పాలనా కాలంలో భారత దేశ కోమట్లు అభివృద్ధిచెందుతున్న ముస్లిం 
వ్యాపార వర్గం నుంచి పోటీని ఎదుర్కోవలసి వచ్చింది. ఆ వర్షానికి బలమైన ఆధ్యాత్మిక, 
సర్వమానవ సమానత్వ సామాజిక పునాదులుండేవి. ముస్లిం వ్యాపారంలోని ఈ సర్వమానవ 
సమానత్వ దృక్పథం, ఆ వ్యాపార వర్గం పెట్టుబడిని సామాజికంగా వినియోగించడం 
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అనేకమంది దళితుల్ని ఇస్లాం వైపు ఆకర్షితులయ్యేట్టు చేసింది. నా చిన్ని బొజ్జకు శ్రీరామ 
రక్ష అనే రీతిలో కోమట్లు ధనాన్ని కూడబెట్టుకోవడాన్ని దళిత ప్రజలు తీవ్రంగా 
ఏవగించుకునేవారు. దానిని పాపిష్టి డబ్బుగా పరిగణించేవారు. కోమటి వ్యాపారస్థులు 
కరడు గట్టిన సాంప్రదాయిక వాదులు. వాళ్లు బ్రాహ్మణుల సాహితీ సాంస్కృతిక పైశాచిక 
వాదనలను మార్చే ప్రయత్నం చెయ్యకుండా తమ హిందూ తరహా వ్యాపారానికి 
అంటిపెట్టుకుని వుండిపోయారు. అది తోలు వస్తువులు, మాంసం, చేపల ఉత్పత్తులు, 
శూద్రులు తయారు చేసే కుండలు, చెక్క సామాన్లు తదితర సరుకులను కోమటి దుకాణాల్లో 
అమ్మేందుకు అనుమతించేవారుకాదు. బాపనోళ్లు మాత్రం తెలివిగా ఇస్లాంతో, ఉర్టూ 
భాషతో సత్సంబంధాలను పెంపొందించుకున్నారు. తమలో బలంగా వేళ్లూనుకున్న జైనమత 
భావజాలం వల్ల శాకాహార సంస్కృతి బాపనోళ్ల కంటే కోమట్లనే ఎక్కువగా ప్రభావితం 
చేసింది. ముస్లింల, బ్రిటీషువాళ్ల పాలనా కాలాల్లో కూడా కోమట్లు తమ జైన హిందూ 
సాంప్రదాయిక శాకాహారానికి కట్టుబడివుండిపోయారు. బ్రిటీషు పాలనాకాలంలో క్రైస్తవ, 
ముస్లిం భావజాల వ్యాప్తి తమ హిందూ జైన తరహా వ్యాపారానికి పెద్దగా అవకాశం 
కల్పించని దశలో కూడా కోమట్లు ఒక్క కేరళలో మినహా దేశంలోని మిగతా అన్ని రాష్ట్రాలకూ 
విస్తరించారు. వాళ్లు తరతరాలనుంచీ అనుసరిస్తూ వస్తున్న వ్యాపార విధానాన్ని ఏమీ 
మార్చుకోలేదు. ఈ కారణంగానే కోమటి కులం నుంచి ఒక జాతీయ నాయకుడిగా, 
రచయితగా, భారతీయ నాగరికత, సంస్కృతి, విధానాల వ్యాఖ్యాతగా మహాత్మాగాంధీ 
ఆవిర్భవించేంత వరకూ ఈ వర్గం ఒక్క సాహితీవేత్తను గానీ, సంస్కృతీ సంస్కర్తను గానీ 
సృష్టించలేకపోయింది. 

చారిత్రకంగా కోమట్లు బ్రాహ్మణ క్షత్రియ వర్గాల మధ్య తటస్థంగా వుండిపోయారు. 
క్షత్రియుల నుంచి బ్రాహ్మణవాదానికి ప్రమాదం తలెత్తిన ప్రతి సందర్భంలోనూ వాళ్లు 
క్షతియ శిబిరం పంచన చేరి తమను తాము కాపాడుకోజూశారు. అయితే గాంధేయ 
జాతీయవాదం నీడలోనే వారికి ఒక గుర్తింపూ గౌరవం దక్కాయి. గాంధేయ జాతీయ 
వాదం పెట్టుబడిదారీ ఆధునికతకీ, తిరోగమనవాద కోమటి గుప్తధన విధానానికీ మధ్య 
తటస్థ వైఖరిని కలిగి వున్నప్పటికీ అది భారతదేశంలో కోమట్లకు ఒక అఖిల భారతీయ 
గుర్తింపునూ, సామాజిక చట్టబద్ధతనూ కల్పించింది. భారత రాజకీయ రంగంలో గాంధీ 
కీలకనేతగా కార్యకలాపాలు నిర్వహిస్తున్న కాలంలో - అంటే 1920 - 1948 మధ్యకాలంలో 
కోమట్లు బాగా విజృంభించారు. విచిత్రంగా ఈ కాలంలోనే కోమటి పెట్టుబడి తిరోగమన 
గుప్తధన విధానం నుంచి బయటపడి పార్ఫీ ప్రగతిశీల పెట్టుబడిదారీ విధానంతో 
పోటీపడుతూ పెట్టుబడిని పరిశ్రమలపై వెచ్చించేందుకు పూనుకుంది. బిర్లా పారిశ్రామిక 
వేత్తల గ్రూపూ, గోయెంకా వార్తాపత్రికల సామ్రాజ్యం ఆవిర్భవించడం, గాంధీ కల్పించిన 
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రాజకీయ అవకాశాలను కోమట్లు విసృతంగా వినియోగించుకోవడం చరిత్రలో ఒక విభిన్న 
దశను సూచిస్తుంది. 

టాటా పారిశ్రామికవేత్తల గ్రూపు ప్రధాన పాత్ర పోషించిన పార్శీ పెట్టుబడిదారీ 
విధానంలో ఎన్నో ప్రగతిశీల లక్షణాలు వున్నాయి. పార్శీలు బహిరంగ వ్యాపార విధానాన్ని 
విశ్వసించేవారు. తమ మార్కెట్‌ వ్యవస్థలో శ్రమ గౌరవానికి ఎంతో ప్రాధాన్యతను ఇచ్చేవారు. 
పాల్మీవాలా, దూద్‌వాలా, తర్మారీవాలా, దారూవాలా, లకడావాలా వంటి వారి ఇంటిపేర్లు- 
పాలు, కూరగాయలు, మద్యం అమ్మడం, కలపకోత తదితర పనులకు వాళ్లిచ్చే సామాజిక 
గౌరవాన్ని సూచిస్తున్నాయి. హిందూ బ్రాహ్మణులు, కోమట్లు సృష్టించిన అన్ని రకాల 
అగౌరవ, ప్రతికూల, అంటరాని వృత్తులకు ఎంతో కొంత సానుకూలతను కల్పించేందుకు 
వాళ్లు ప్రయత్నించారు. పార్మీల మూలంగానే ముంబాయి ప్రగతిశీల పెట్టుబడిదారీ 
కేంద్రంగా తయారైంది. బహిరంగ వ్యాపారాన్ని నమ్మే, ఉత్పత్తిపై పునఃపెట్టుబడుల పెట్టే 
పార్మీల పెట్టుబడినుంచి ఎదురైన పోటీ కారణంగానే తిరోగమన బ్రాహ్మణ కోమటి 
పెట్టుబడికి సవాళ్లు ఎదురై ముంబై ప్రాంత కోమటి వ్యాపారస్థులు కొంత విశాలత్వాన్ని 
సంతరించుకున్నారు. అయితే, ముంబాయి ప్రాంతంలో పార్శీ పారిశ్రామికవేత్తల నుంచి 
ఎదురైన పోటీని మినహాయిస్తే దేశంలోని మిగతా ప్రాంతాల్లోని ఈ వర్గం సంకుచితంగానే 
వుండిపోయింది. బహుళ వస్తువులను ఉత్పత్తి చేసే పారిశ్రామిక వర్గంగా బిర్లాలు 
అవిర్భవించడం, పత్రికా రంగంలో గోయెంకా సామ్రాజ్యం ఏర్పడడం వల్ల గాంధీకి 
ఆధునికతతో తిరిగి వ్యవహారం నడిపేందుకు ఎంతో సులువైంది. 

తనను తాను ఒక గొప్ప త్యాగధనుడిగా, ఆధునికపూర్వ విధానాన్ని అనుసరించే 
వాడిగా, నిరాడంబరుడిగా జనబాహుళ్యంలో ప్రచారంచేసుకునే, గుర్తింపు పొందే సామర్థ్యం 
గాంధీలో అపారంగా వుంది. సరోజినీ నాయుడు స్వయంగా చెప్పినట్టు కోమటి వ్యూహం 
“చాలావరకు ఖరీదైన” శాకాహార జీవనం రెండూ గాంధీలో కలగలిసి ఉన్నాయి. కాగా 
బిర్లా ఆయననూ, ఆయనకు పాలిచ్చే మేకలను ఒకపక్క మేపుతుంటే - ఆయన అర్ధనగ్న, 
నిరాడంబర రూపాన్ని గోయెంకా తన పత్రికల ద్వారా ప్రజల్లో విస్తృతంగా ప్రచారం 
చేయడం అద్భుతంగా కలిసి వచ్చాయి. సరిగ్గా ఇదే కాలంలో కోమట్లు హిందూమతంలో 
తమ స్థానాన్ని పునర్నిర్మించుకున్నారు. హిందూ మతానికీ జైన మతానికీ మధ్య వున్న 
తేడా దాదాపుగా అంతరించి పోయింది. శంకరాచార్య తదనంతర కాలంలో బ్రాహ్మలు 
శాకాహారవాదాన్ని అనుసరించడంతో మౌలిక శాకాహారవాదం హైందవీకరించబడింది. 
గాంధీ స్వయంగా పటిష్టమైన ఆధునిక హిందూ శాకాహారవాదానికి ప్రతీకగా మారాడు. 
అది శూద్రుల, చండాలుర, ఆదివాసీల, సగటు భారతీయల చారిత్రక సాంప్రదాయిక 
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మాంసాహారవిధానాకి వ్యతిరేకంగా నిలిచింది. గాంధీ కాంగ్రెస్‌ పార్టీకీ, జాతీయోద్యమానికీ 
మహానేతగా వుండటంతో - బిర్లాలూ, గోయెంకాలూ, మఫత్‌లాల్‌ తదితరులూ సానుకూల 
పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థలో ప్రవేశించడంతో కోమట్లు అంతవరకూ సామాజిక 
దొంగవ్యాపార్లుగా వున్న తమ స్థితిని మార్చుకుని సామాజిక ప్రయోజన వ్యాపారులుగా 
మారడం మొదలుపెట్టారు. అట్లాంటప్పుడు వాళ్లకు దేవాలయాల్లో పూజారిత్వ హోదాను 
తప్ప ఆధ్యాత్మికంగా అత్యున్నత హోదాను కల్పించక తప్పని పరిస్థితి బ్రాహ్మలకు ఏర్పడింది. 
ఇక్కడ గమనించాల్సిన ఆసక్తికరమైన అంశం ఏమిటంటే ఇటు గాంధేయ హిందూ 
జాతీయవాదం (గాంధేయ జాతీయవాదం కచ్చితంగా హిందూ జాతీయవాదమే), అటు 
బిర్లా హిందూ పెట్టుబడిదారీ విధానం దేవాలయాల నిర్మాణానికి పూనుకుని, పెట్టుబడిదారీ 
మార్కెట్‌లో “మోక్షాన్ని” అమ్మకానికి పెట్టడం కూడ మొదలైంది. ఒక్క భారతదేశంలోనే 
అదీ ఒక్క హిందూ మతంలోనే ఇట్లాంటి చర్యకు చట్టబద్ధత లభించింది. ఇవాళ మనకి 
భారతదేశంలోని అనేక ప్రాంతాల్లో బిర్లా మందిరాలు దర్శనమిస్తాయి. అవి బ్రహ్మాండంగా 
వ్యాపారం చేస్తున్నాయి. గాంధీ తన రాజకీయ - ఆధ్యాత్మిక ప్రచారానికి ఢిల్లీని కేంద్రంగా 
చేసుకున్నాడు. అక్కడే ఆయన కరడుగట్టిన బ్రాహ్మణ సాంప్రదాయవాది నాథూరాం గాడ్సే 
చేతిలో హత్యకు గురయ్యాడు. 


కోమట్లు గాంధీ నీడను ఆసరాగా చేసుకుని అన్ని రంగాలలో చొచ్చుకురావడం 
పట్ల భారతదేశ బ్రాహ్మల్లో- మరీ ముఖ్యంగా మహారాష్ట్రలోని చిత్సవన్‌ బ్రాహ్మణులలో 
తీవ్రమైన వ్యతిరేకత పెల్లుబికింది. ముంబాయి, ఢిల్లీ తదితర ప్రాంతాల్లో పెరుగుతున్న 
కోమట్ల ప్రాబల్యం విద్యా, ఆధ్యాత్మిక రంగాలలోని తమ ఆధిపత్యానికి ఎక్కడ గండి 
కొడ్తుందోనని వాళ్లు ఆందోళన చెందారు. దాంతో పాలకులుగా వున్న ప్రత్యామ్నాయ 
జైన బౌద్ధ మతాలను నిర్మించిన అప్పటి క్షత్రియులతో సంప్రదింపులూ చర్చలూ జరపడం 
ప్రారంభించారు. చారిత్రకంగా కోమట్ల కంటే ఉన్నత స్థాయిని సొంతం చేసుకోవడంలో 
వాళ్లు విజయం సాధించారు. అయితే గాంధీ ఈ దేశంలో తిరుగులేని నాయకుడిగా 
ఎదగడంతో వారి చారిత్రక హోదా సంక్షోభంలో పడింది. భారత స్వాతంత్ర్య స్వప్నం 
సాకారం కాబోతున్న తరుణంలో గాంధీ పరపతి, పలుకుబడి బ్రాహ్మణుల ఆధిపత్యానికి 
పెద్ద సవాలుగా నిలిచింది. గాంధీ మరణం తరువాత (బ్రాహ్మలు నెహ్రూ తరహా లౌకిక 
బ్రాహ్మణవాదం నియంత్రణలో తమ ఆధిపత్యాన్ని తిరిగి ఎదురులేని రీతిలో 
నెలకొల్పుకున్నారు. భారతదేశాన్ని ఎప్పుడూ బ్రాహ్మడే పరిపాలించాలనేది (బ్రాహ్మణుల 
కోరిక. ఆ బ్రాహ్మడు ఏ రాజకీయ సిద్ధాంతాన్ని అనుసరించేవాడైనా వాళ్లకి అభ్యంతరం 
లేదు. గాంధీ తదనంతరం కోమటి కులం నుంచి కేవలం ఇద్దరే నాయకులు వచ్చారు. 
ఉత్తర ప్రదేశ్‌ నుంచి రామ్‌ మనోహర్‌ లోహియా, ఆంధ్ర ప్రదేశ్‌ నుంచి పొట్టి శ్రీరాములు 
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పంతులు. వీరిలో పొట్టి శ్రీరాములు గాంధీ అనుసరించిన త్యాగశీల విధానంలో ఆంధ్ర 
రాష్ట్ర అవతరణకోసం ఆమరణ నిరాహార దీక్ష చేయగా, రామ్‌ మనోహర్‌ లోహియా 
గాంధేయ సామ్యవాద నిర్మాణం కోసం ఆజన్మ బ్రహ్మచారిగా ఉంటూ గాంధీ ఇజానికి, 
మార్క్సిజానికి పెళ్లి చెయ్యాలని ప్రయత్నం చేశాడు. కాని అది అంతగా ఫలించలేదు. 
బ్రాహ్మణులకూ, లౌకికవాద నెహ్రూకూ లోహియా బద్ధ శత్రువుగా నిలిచాడు. ఈ క్రమంలో 
బ్రాహ్మణ-కోమటి సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, ఆర్థిక సంబంధాలు వలసవాదానంతర రాజ్యానికీ, 
సమాజానికీ సరిపడేవిధంగా పునర్వవస్థీకరించబడ్డాయి. 


కోమట్లను మార్చడంలో విఫలమైన గాంధీ 

కోమటి కులం భారతదేశానికి అందించిన అత్యంత జనాదరణ పొందిన, సుప్రసిద్ధ నైతిక 
తత్వవేత్త గాంధీ. కోమట్లు అబద్ధాల పునాదిపై నిర్వహించే గుప్తధన వ్యాపార పద్ధతికి 
విరుద్ధంగా గాంధీ 'సత్యం” గురించి మాట్లాడటం మొదలుపెట్టాడు. సత్యశోధనను తన 
జీవన విధానంగా మలచుకున్నాడు. కోమట్ల ఆడంబరాల ఖరీదైన జీవన పద్ధతికి 
వ్యతిరేకంగా ఆయన నిరాడంబరతను ప్రబోధించాడు. జైన వర్ధమాన మహావీరుడినుంచి 
స్ఫూర్తిని పొంది ఆశ్రమ జీవితాన్ని సాగించాడు. ముతక నేతబట్టల్ని ధరించాడు. సాత్విక 
మితాహారం స్వీకరించాడు. ఆయన ఈవిధంగా హైందవ విరుద్ధమైన నిరాడంబరతను 
ప్రచారం చేయడం, “సత్యమునే పలకవలెను' వంటి బోధనలు చేయడం వల్లనే బ్రాహ్మణీయ 
శక్తులు ఆయనను హతమార్చాయి. చిట్టచివరకు ఆయనే భారతదేశపు జాతిపితగా ప్రఖ్యాతి 
చెందారు. అయినప్పటికీ భారతీయ కోమట్లు తమ చారిత్రక స్వభావం రీత్యా ఆయనను 
సొంతం చేసుకోలేకపోయాయి. ఎందుకు? 


భారతదేశంలోని ఏ కోమటి ఇంటికి వెళ్లినా గాంధీ చిత్రపటం గోడకు వేలాడుతూ 
కనిపించదు. ఆయన పుట్టి పెరిగిన గుజరాత్‌ రాష్ట్రంలోనూ ఇదే పరిస్థితి. ఏ ఇల్లూ 
గాంధీ చిత్రపటాన్ని తమ వారసత్వ సంపదగా భావించదు. దళితులకు అంబేడ్కర్‌ ఆరాధ్య 
నేత అయినట్టు కోమట్లకు గాంధీ పూజ్య నేత కాలేకపోయాడు. గాంధీ పొదుపును 
ప్రబోధించాడు కాబట్టే కోమట్లు ఆయనను తమ నేతగా అంగీకరించలేకపోయారు. వాళ్లు 
గణపతినీ, కుబేరుణ్నీ ఆరాధిస్తారు. ఆ దేవుళ్లు అంతులేని సంపదకూ, సోమరితనానికీ 
ప్రతీకలు. గాంధీ ప్రబోధించిన సాత్విక మితాహార పద్ధతిని వాళ్లు వ్యతిరేకించారు. కోమట్లు 
ఖరీదైన శాకాహార వంటకాలనీ, మిఠాయిలనీ అపరిమితంగా తింటారు. భారతదేశపు 
కోమట్లు తినే మొత్తం ఆహారం ఎంత అని గనక ఎవరైనా పరిశోధన చేస్తే- జనాభా 
రీత్యా వాళ్లు సంఖ్య తక్కువే అయినా మొత్తం భారతీయుల్లో రెండో అత్యంత అధిక 
ఆహారం తీసుకునే కులం ఇదేనని స్పష్టమవుతుంది. బ్రాహ్మణుల తరువాత అతి 
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భోజనప్రియులు కోమట్లే. వాళ్లు వుండే ఇండ్లూ, ధరించే బంగారు వెండి నగలూ, వేసుకునే 
బట్టలూ, ఇంకా కార్లూ తదితర సౌకర్యాలను బట్టి చూస్తే కోమట్ల జీవితవిధానం గాంధేయ 
జీవితవిధానానికి పూర్తి విరుద్ధంగా వుంటుంది. ఈ కులం నుంచి వచ్చిన గాంధీ అన్ని 
కులాల వారినీ (ప్రేమించాలంటూ మాట్లాడాడు. కానీ తమ రోజువారీ జీవితంలో 
అనేకమంది కోమట్లు ఇతర అన్ని కులాల వారిని ఏవగించుకుంటారు. గాంధీ చనిపోయిన 
60 ఏళ్ల తరువాత కూడా ఇదే పరిస్థితి ఉంది. 


చారిత్రక సందిగ్ధత 

శూద్రులకూ బ్రాహ్మణులకూ మధ్యనుండే కోమటి కులం ఈ ఆధునిక యుగంలో 
కులవ్యస్థకు ఎప్పుడూ ఒక చారిత్రక సందిగ్ధతలాంటిది. బుద్ధుడికి పూర్వం కోమట్లు 
వ్యవసాయదార్లుగా, పశుపోషకులుగా వుండేవారు. శూద్రులతో, చండాలురతో వాళ్లకు 
'ప్రేమ-ద్వేష సంబంధాలుండేవి. గాంధీ కోమటి పెట్టుబడిదార్ల నుంచి నిధులు సమీకరించి 
అంటరానితనానికి వ్యతిరేకంగా ఉద్యమాన్ని చేపట్టడంతో బ్రాహ్మణులు మనువు, కౌటిల్యుడు 
వంటి తమ పూర్వీకులు సృష్టించిన వర్ణధర్మ వ్యవస్థ ఎక్కడ కుప్పకూలిపోతుందోనని 
బెదిరిపోయారు. (వర్ణవ్యవస్థ నియమ నిబంధనలను ఉల్లంఘించే వాళ్లని కఠినంగా 
శిక్షించాలని తమ గ్రంథాల్లో మనువు, కౌటిల్యుడు రాజ్యాన్ని నిర్దేశించారు). 
ఈ కారణాలన్నింటివల్ల గాంధీ బతికున్నంత కాలం బ్రాహ్మణ కోమటి కులాల మధ్య ఒక 
ఉద్రిక్త వాతావరణం కొనసాగింది. ఈ రెండు కులాలకు ప్రాతినిధ్యం వహించే వ్యక్తుల 
పత్రికలైన ది హిందూ, ది ఇండియన్‌ ఎక్స్‌ప్రెస్‌లు గాంధీ పాత్ర గురించి రెండు విభిన్నమైన 
అభిప్రాయాల్ని కలిగివుండేవి. ది హిందూ పత్రిక గాంధీని వెనక్కి నెట్టి కొంతమేరకు 
నెహ్రూను పైకెత్తింది. శరీరం రంగును బట్టి కోమట్లలో ద్రావిడ జాతి లక్షణాలే ఎక్కువని 
చెప్పాలి. ఆర్యుల ప్రాబల్యం అధికంగా వుండే బీహార్‌ లాంటి ప్రదేశాల్లో కూడా వైశ్యుల్లో 
ఎక్కువగా ద్రావిడ జాతి లక్షణాలే కనిపిస్తాయి. దక్షిణ భారతదేశంలోని కోమట్లు అనేక 
శూద్ర కులాలవారికంటే కూడా చాలా నల్లగా వుంటారు. ఈ కారణాల వల్లనే బ్రాహ్మణీయ 
హిందూమతాన్ని బ్రాహ్మణులకంటే ఎక్కువగా తమ భుజస్మంధాలమీద వేసుకున్నప్పటికీ 
కోమట్లతో బ్రాహ్మణులు ఎలాంటి వైవాహిక సంబంధాలను పెట్టుకోలేదు. కోమట్లకు 
ఏ హిందూ దేవాలయంలోనూ పూజారి అయ్యే హక్కూ హిందూ ధర్మశాసనాలకు 
ప్రాతినిధ్యం వహించే హక్కూ లేదు. అలాగే బ్రాహ్మణులు కోమట్ల వ్యాపార వ్యవహారాల్లో 
జోక్యం చేసుకోరు. ఈ రెండు కులాల మధ్య కొన్ని ఉద్రిక్తతలు వున్నప్పటికీ దళితబహుజన, 
ఆదివాసీల శ్రమతో లభించే గణనీయమైన సంపద తమ నియంత్రణలో వుంచుకునేందుకు 
వాళ్లు ఆ విభేదాలను సామరస్యంగా పరిష్కరించుకుంటున్నారు. 
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అధ్యాయం 10 
ఆధ్యాత్మిక నియంతలు 


కోమటి పౌర సమాజాన్ని దాటిన తరువాత మనం ఇప్పుడు బ్రాహ్మణ పౌర సమాజంలోకి 
అడుగుపెడదాం. మన దేశంలో ఏ పెద్ద గ్రామంలో నైనా, ఏ పట్టణం, ఏ నగరంలో 
నైనాసరే బ్రాహ్మణ వాడలు ప్రత్యేక తరహాలో దర్శనమిస్తాయి. అనేక అంశాల్లో అవి 
విభిన్నంగా కనిపిస్తాయి. గ్రామాల్లో సైతం బ్రా ఇండ్ల పరిసరాల్లో ఉత్పత్తి సాధనా త్తి సాధనాలేవీ 
వుండకపోవడం గమనించవచ్చు. ఇక ఆర్థికపరంగా గత అధ్యాయాల్లో చర్చించిన & వివిధ 
కులాల వారికంటే బ్రాహ్మలే ఎక్కువ సంపన్నులుగా వుంటారు. కాకపోతే కొన్ని గ్రామాల్లో 
రెడ్లు, కమ్మోళ్లు, జాట్‌లు, నాయర్లు, పటేళ్ళు మొదలైన శూద్ర కులాలవాళ్లు భూస్వాములుగా 
ఎదిగి బాపనోళ్ల ఆర్థికాధిపత్యానికి సవాలుగా నిలిచారు. బ్రాహ్మణ నివాసాలు ప్రజలు 
వ్యతిరేకించే వలసవాదుల నివాసాల్లా వుంటాయి. వాళ్లు వలసవాద ప్రభావానికి ఎక్కువ 
గురైనట్టుగా అనిపిస్తుంది. ఎందుకో వాళ్లు భూమిపుత్రుల్లా మాత్రం కనిపించరు. ._ వాళ్లకి 
తాము నివసించే నేలతో ఉత్పతి కు కులాప వారికి వున్న అనుబంధం లేకపోవడమే అందుకు 
కారణం కావచ్చు ఈ శతాబ్దాలుగా వాళ్లు తమ చేతికి మట్టి అంటుకోకూడదని నేలతో 
ప్రతికూల సంబంధాలను కలిగివుంటూ వచ్చారు. వాళ్ల బాహ్య రూపురేఖలూ, తమ 
ఇళ్లను వాళ్లు అలంకరించుకునే తీరూ, ఇంటి ముందు భాగంలోనూ వెనుక భాగంలోనూ 
చేసుకునే ఏర్పాట్లూ మేం ఇతర్ల కంటే భిన్నం అని చాటుతున్నట్టుగా వుంటాయి. వాళ్ల 
ఇళ్లల్లోని పాత్రలు, గిన్నెలు, రాగి, స్టీలు సామాన్లు ఆధ్యాత్మికతకూ, వంటకూ వినియోగించ 
బడుతుంటాయి. కొన్ని రాష్ట్రాల్లో వాళ్లు భౌతికంగా మాత్రమే భిన్నంగా వుంటే, మరికొన్ని 
రాష్ట్రాల్లో భౌతికంగానూ, మానసికంగానూ భిన్నంగా అగుపిస్తారు. తాము భౌతికంగా 
ఇతర్లలావున్న ప్రదేశాల్లో భిన్నంగా అగుపించేందుకు ఎంతో తాపత్రయపడుతుంటారు. 


భౌతికంగా, మానసికంగా ఇతర్లకంటే భిన్నంగా వుండాలనేది వాళ్లు ఉద్దేశపూర్వకంగా 


ఏర్పరచుకున్న నియమం. భారతదేశానికి 'పరాయివాళ్లు కావ కావడం, సర్వ శ్రేష్ణులం అన్న 


bo aes: ein 
భ్రావనత్‌ అందరికీ దూరంగా గ వుండటరే వాళ్ల మానసిక స్టితికి అద్దంపడుతుంది. పశ్చిమ 


అ గణగణ పృట్యు కళలో వాడ సూషఆ శాల తాపన 


అ 6 హే ఆయాసము, శాన్‌ రర వ్రజ్న ర నాల ఊక 


ఎంగకేక్స్‌ ల్లి స డవ క వీ 
భూస్వామ్యవిధానంతో పెనవేసుకుపోయింది. రకంగా "వేస? ఇవ్వా ఖర pr 
J: వ న్‌ 
టు 2ప(ప్రిష్వూా ఉంటి ట్య 

చారిత్రికంగా బ్రాహ్మణులు తమ శరీరం విభిన్నంగా, ప్రత్యేకంగా కనిపించాలని ఆశిస్తారు. 6 
ఈ సూత్రం పురుషులకూ, స్త్రీలకూ ఇరువురికీ వర్తిస్తుంది. జంధ్యం వేసుకోవడం, 
నుదుటిమీద విభూతి రుద్దుకోవడం, లేదా నిలువుబొట్లు పెట్టుకోవడం భిన్నరీతిలో దుస్తుల్ని 
ధరించడం ద్వారా ప్రత్యేక బ్రాహ్మణ గుర్తింపు కోసం ఆరాటపడుతుంటారు. బ్రాహ్మణ 
స్త్రీలు కూడా తాము బ్రాహ్మణ కులానికి చెందినవాళ్లమని చాటుకునేలా కొన్ని ప్రత్యేక 
పద్ధతులను అనుసరిస్తుంటారు. వాళ్ల కట్టూ బొట్టూ దుస్తుల తీరూ చూడగానే ఓహో 
వీళ్లు బాపనోళ్లు అని తెలిసిపోతుంది. తాత్వికంగా, సాంస్కృతికంగా తాము తప్పనిసరిగా 
విభిన్నంగా కనిపించి తీరాలనేది వాళ్ల ఆలోచన. ఈ ధోరణిలో కొంత మార్పు వస్తున్నప్పటికీ 
పైకి విభిన్నంగా కనిపించాలనే భావన బ్రాహ్మణ సాంస్కృతిక లక్షణం. మేము ఇతర్లకంటే 
భిన్నం అన్న మానసిక భావనే కుల సంస్క తి నిర్మాణానికి తొలి మెట్లు అయింది. 
బ్రాహ్మణులతో మొదలైన కుల సంస్కృతి ప్రతి కులంలో అంతర్భాగంగా మారింది. 
దాంతో అనేక ఇతర కులాల వాళ్లు కూడా తమ భౌతిక రూపం ఇతర కులాల కంటే 
భిన్నంగా వుండేట్టు చూసుకున్నారు. 

బ్రాహ్మణులకు తమ మీద తమకు వల్లమాలిన (ప్రేమ వుంటుంది. వాళ్లు తమను 
తాము ఎంతగా (ప్రేమించుకుంటారో శూద్రుల్నీ చండాలుల్నీ, ఆదివాసీలనూ అంతకంటే 
ఎక్కువగా ద్వేషిస్తారు. కోమట్లతో మాత్రం వాళ్లకి కొంత దాయాదిత్వం వున్నట్టు కనిపిస్తుంది. 
అయితే ఆ రెండు కులాల మధ్య కూడా తీవ్ర విభేదాలుంటాయి. ఉదాహరణకి కోమట్లు 
సాధారణంగా మంచి ఇళ్లల్లో నివసిస్తుంటారు. బ్రాహ్మణుల ఇళ్లు ఆకారంలో, పరిణామంలో, 
భిన్నరూపాల్లో వుంటాయి. అయితే ఇతర్ల కంటే మంచి ఇళ్లల్లో నివసించాలని వీళ్లకి 
కూడా వుంటుంది. తెలుగునాటనే కాదు భారతదేశంలో ఏ ప్రదేశంలోనైనా బ్రాహ్మణ 
వాడ సాధారణ ప్రజల నివాస ప్రాంతంలో వుండదు. మట్టి మనుషులుగా జీవించే, 
ఎముకలు తేలిన దేహాలతో తిరుగాడే శూద్రులూ, చండాలురూ, ఆదివాసీలూ అక్కడ 
మచ్చుకు కూడా కనిపించరు. బ్రాహ్మణుల ఇండ్లు పైకి దైవత్వం ఉట్టిపడుతున్నట్టు \e 


అగుపించినా వాటి నిర్మాణంలో అదోరకమైన కపటత్వం కనిపిస్తుంది. పైకి కనిపించే ఆ 
దైవత్వంలో మనుషుల్ని విడదీసే, ప్రజల మధ్య అసమానతలను సృష్టించే ఉద్దేశం 
వుంటుంది. 
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రై న్‌ ప్పయు- విన్న ౧9న వ్‌ ఎద్కూ మ్చోట చ్చి 
అలి PE ఆర్నాం వు ఎంధుకు పశు యుర్పె 
= *గ్రవాలా ఇళ్ళ గ 


ల బ్రాహ్మణుల ఇండ్ల చుట్టూ వుండీ ప్రాంతంలో ఉత్పత్తి అనేది వుండదు. అందుకు 


వాళ్లు అనుమతించరు. తమ చుట్టూ వుండే భూభాగంలో పళ్లు ఫలాలు పండటం కంటే 
యజ్ఞ, యాగాలు జరగాలనీ, నెయ్యి ఘుమఘుమలాడాలనీ కోరుకుంటారు. వాళ్లుండే 
ప్రాంతంలో ఎప్పుడూ రకరకాల నేతి వంటకాల వాసన చెలరేగుతుంటుంది. ఇంకా 
ఆధునిక ఇళ్లయితే వినిమయ వస్తువులతో క్రిక్కిరిసిపోయి వుంటాయి. కొన్ని గ్రామాల్లో, 
పట్టణాల్లో, నగరాల్లో బ్రాహ్మణ వాడలు చాలా విశాలంగా వుంటాయి. వాళ్ల ఇళ్ల చుట్టూ 
వుండే నేల బీడు బారి వుంటుంది. కాకపోతే కొన్ని చోట్ల వారి ఇళ్ల చుట్టూ తోటలు 
కనిపిస్తాయి. ఆధనిక (బ్రాహ్మలు పెంచే తోటలు కూడా స్వార్థపూరితంగా మానవ 
వినియోగానికి పనికొచ్చే మొక్కలేమీ లేకుండా వుంటాయి. ఆధునిక, వలసవాదానంతర 
బ్రాహ్మణ ఇల్లు పంటపొలాలను కాకుండా గార్డెన్‌లను (ప్రేమిస్తుంది. బ్రాహ్మల మనస్తత్వం 
సర్వమానవ సమానత్వ పద్ధతిల్లో పళ్లనూ, పువ్వులనూ అందరితో పంచుకుంందుకు 

[ప్రడదు. పూలు కేవలం హిందూ దేవతల వినియోగానికి ఉద్దేశించబడితే, పళ్లు బ్రాహ్మల 


వినియోగానికి ఉద్దేశించబడి వుంటాయి. బ్రాహ్మణుల ఇళ్లల్లో (హింసాత్మక చిహ్నాలతో 
కూడిన అనేక దేవుళ్ల చిత్రపటాలు వుంటాయి తప్ప ఒక్క ఇంట్లోనూ ఒక్క ఉత్పత్తి పరికరమూ 
ఠి వుండదు గాక వుండదు. 

తమది గొప్ప అహింసావాద కులమని 'ూపనోళ్తు) దప్పుకొట్టుకుంటారు. కానీ 

వాస్తవానీకీ వాళ్లూ, హింసా కవలపిల్లలు. జంతు బలులకు ఆస్మారంలేని దేవాలయాల్లో 
పూజార్తుళమన్న ముసుగులో ఆవిధంగా వాదించినా, వాళ్లు రోజూ పూజించేది మాత్రం 
[1] | (హ్రైంసనే.ఎబ్రాహ్మణులు హింసను ఆరాధించినంత తీవ్ర స్థాయిలో ప్రపంచంలో మరే 
ఇతర హింసను ఆరాధించదు. తాము దేవాలయాల్లో స్వయంగా కోడిని గానీ, 
మేకను కానీ కోయడంలేదన్న వాదన వెనక వారి హింసాప్రవృత్తి నక్కి వుంటుంది. హింసను 
ఆరాధించడం, ఉత్పత్తి పనులను వ్యతిరేకించడం అనే జీవన సంస్కృతితో వారు మానసిక 
హింసలో జీవిస్తున్నారు. ఇవాళ వారి ఆధ్యాత్మిక నీతిలో అది అంతర్భాగమైంది. బ్రాహ్మణీయ 
హింసాత్మక మనస్తత్వం, అది నిర్మించిన ఆధ్యాత్మిక నీతి కారణంగానే. భారత జాతి 
చారిత్రకంగా అంతులేని కుల హింసనూ, సాంస్కృతిక హింసనూ ఎదుర్మోవాల్సి వచ్చింది. 


గ్ర బ్రాహ్మణిజపు వ్యవస్టీక్సృత హింసను అహింసగా చిత్రించారు. అందువల్ల ఆ చారిత్రక 
v4 ("వక 'యద్వారా ఏది హింస ఏదహింస అని తేల్చాలంటే తరాలు పడుతుంది. 
గ్రామీణ ప్రాంతాల్లో కొన్ని బ్రాహ్మణ ఇండ్లు బీదగా కనిపించవచ్చు. కానీ వాళ్లకి 


దేవాలయాల్లో దక్షిణల రూపంలో లభించే ఆదాయానికీ, ప్రసాదాల రూపంలోని పులిహోరకీ, 


దద్దోజన్గానికీ, తద్వారా ప్రాథమిక అవసరాలకీ లోటేమీ వుండదు. దేశంలో అనేక ప్రాంతాల్లో 
J Tes గరం దనయ. Loge శిరము థు ఏనా లకు 
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అ ERS ఇన! (Oy వ్యూ ఆగెతాట ఈ ఆ సేాప్రుం సా 


లియా షం టాడౌగ్రువ్ళిల ఎ కకాళిసెకా!. సేనతో 


నన కం. 


తు ఫా ఊర షష! అ ఊక్సిణుంకడా = 2౪లో 

= ఫతాడాల్న సాం (విచ్చు ,ఆర్ని వెన్నం షా) 
imu NE సడ క ఆం కంఆ్నం హీర పలుచటి 
"వాళ్లు తమవైన సంస్థలను నెలకొల్పుకున్నారు. న్చకున్నారు. అనేక బ్రాహ్మణ కుటుంబాల మూలాలు 
జమీందారీ వ్యవస్థలో వున్నాయి. భారతదేశంలో తొలి వ్యక్తిగత ఆస్తిరూపమైన అగ్రహార 
భూస్వామ్య వ్యవస్థ ఆ వ్యవస్టలోంచే రూపుదిదుకుంది. పట్టణ ప్రాంతాల్లో పరిశీలిస్తే 
బ్రోహ్మణ జీవితం' ప్రధాన్‌ మంత్రిత్వ జీవితం మొదలుకుని ప్రభుత్వాధికార బంగళాలు, 
ప్రొఫెసర్ల విల్లాలు, పోలీసు సూపరింటెండెంట్ల క్వార్టర్లు, భారీ పూజారి భవంతుల వరకు 
రకరకాలుగా వుంటుంది. అత్యధిక సంఖ్యలో కార్లూ, స్కూటర్లూ, రిఫ్రిజిరేటర్లూ, వాషింగ్‌ 
మిషిన్లూ అట్లాగే దేశంలోనే రెండవ అత్యధిక బంగారం నిల్వలూ నిస్సందేహంగా బ్రాహ్మణ Io 
ఇళ్లల్లోనే వుంటాయి. భారతదేశంలో విమానాలన్నీ భారత (ప్రభుత్వానికీ, జెట్‌ లేదా 
కింగ్‌ఫిషర్‌ వంటి సంస్థలకీ చెందినవి అయినప్పటికీ వాస్తవానికి వాటిలో ఎక్కువగా 
ప్రయాణం చేసేది బ్రాహ్మణులే. మన దేశంలో ఎక్కువ సంఖ్యలో ఎయిర్‌ కండిషన్స్‌ 
ఇళ్లల్లో విలాసంగా జీవిస్తున్నదీ, ఎయిర్‌ కండిషన్‌ కోచుల్లో విహరిస్తున్నదీ బ్రాహ్మణులే. (0 
భారత దేశ మొత్తం జనాభాలో తిప్పికొడితే ౩ శాతం కూడా లేని ఈ కులం ఇంత 
అధికారాన్నీ ఇంత ఆస్తినీ, ఇంత సంపదనీ ఎలా సొంతం చేసుకుని వుంటుంది? ఒకపక్క 

ఇంత విలాసవంతమైన జీవితాన్ని అనుభవిస్తూ తమది త్యాగశీల కులంగా ఎట్లా 
చెప్పుకోగలుగుతోంది? అన్నింటికీ మించి దేశంలోని సంస్థలన్నింటినీ అది ఎలా 
నియంత్రించగలుగుతోంది? ఈ (ప్రశ్నలకు సమాధానాలు కూడా బ్రాహ్మణిజంలోనే ఆ 
వున్నాయి. వాళ్ల సామాజిక సారం ఏమిటి? వాళ్లు ఒక కులంగా త్యాగమయ జేవితం 
గడుపుతున్నారా లేక విలాసవంతమైన జీవితాన్నా? కనీస జ్ఞానం వున్న ఏ పరిశీలకుడైనా 

వాళ్ల మానవీయ సారం పూర్తిగా విలాసం, స్వీయ ప్రేమతో ముడిపడిందని గ్రహిస్తాడు. 
ఆధుస్‌క బ్రాహ్మల జీవితాల చుట్టూ ఏ కోశానా త్యాగానికి సంబంధించిన సంస్కృతి 
కనిపించదు. వాళ్లు ఈ విధమైన కులంగా ఎలా, ఎందుకు రూపొందారు? ఈ ప్రశ్నలన్నిటికీ 
సమాధానం సులువే. వాళ్లు తమను తాము (ప్రత్యేక జీవులుగా- (బ్రాహ్మణులంటే తమ |'ల్రె 


సొంత దేవుడైన బ్రహ్మకు ప్రతిరూపంగా ఆవిష్కరించుకున్నారు. ఇగ రసల కాకక. 


పూతగా నస్వీత్రుకం! 
బ్రాహ్మణిజం - ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం =. 6015 - ౬ దొప్పిషశశ్నా గీకి 
బ్రాహ్మణ పదాన్ని మూడు రకాలుగా వాడుతుంటారు. విచిత్రం ఏమిటంటే ఆ మూడు 
రకాల పదాలను బ్రాహ్మలే ప్రాచుర్యంలోకి తెచ్చారు. ప్రపంచం మొత్తంలో తమను తాము 
అసాధారణమైన, అత్యున్నతమైన వర్గం ఆ వర్గం అంటూ చెప్పుకున్న ఏకైక సామాజిక వర్గం 
(అహ్హ్‌ గతంలో యూదులు కూడా తామే ఆధ్యాత్మికంగా సర్వొన్నతులమనా- 
చెప్పుకున్నప్పటికీ వాళ్లు ఆ పనిని జాతిపరంగా చేశారు. అత్యున్నత ఆధ్యాత్మిక జాతి 
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+ ఇల తకం మొ యొంల్పగ్యా కొ వాయ కె $5 ఆ? 
ఆ ౭% అణాల్నక- నెక కం mr షల మిధ? 


అన్నప్పుడు అందులో అన్ని వర్గాలూ, అన్ని సామాజిక గ్రూపులూ భాగంగా వుంటాయి. 
ఆ జాతిని ఈజిష్టవారు తమ బానిసలుగా మల్చ్బుకున్నారు. వాళ్ల దేవుడు వాళ్లని బానిసత్వం 
నుంచి విముక్తిచేసేవాడిగా ఆవిర్భవించాడు. యూదులు తాము భూలోక దేవతలమని 
చెప్పుకోలేదు. ఫరాశీలు యూదు పూజారిత్వంలో అగ్రస్థానంలో వున్నవాళ్లు అయినప్పటికీ, 
తమను తాము ఆసాధారణ వ్యక్తులుగా పరిగణించుకున్నప్పటికీ ఏసుక్రీస్తు ఆధ్యాత్మిక 
తిరుగుబాటు చేసిన అనంతరం వాళ్లలో విప్లవాత్మక మార్పు వచ్చింది. ఏసుక్రీస్తు 
సేమెరిటాన్లకూ (యూదుల్లో అంటరానివాళ్లు, చర్మకార్మికులు), జెంటైల్స్‌కూ (నేలను 
దున్నేవాళ్లు, వడ్రంగులు, చేపలు పట్టేవాళ్లు, పశువుల కాపర్లు) అందరికీ దేవుడిని 
అందుబాటులోకి తెచ్చాడు. ఈ విప్లవాన్ని తీసుకొచ్చినందువల్లనే ఏసుక్రీస్తును శిలువ 
వేశారు. ఆయన తెచ్చిన విప్లవానంతరం ఫరాశీలు రైతులుగా, రైతులు వాస్టర్లుగా మారారు. 
ఇందుకు పూర్తి విరుద్ధంగా మన దేశంల్‌ (బ్రాహ్మలు! తమను తాము శిఖరాగ్రాన 
॥ | ప్రతిష్టించుకుని ఇతర్లను దేవుడికి దూరంగా వుంచుతూ మానవేతహాసంలో అతి సుదీర్థకాలం 
శమ ఆధిపత్యాన్ని కొనసాగిస్తూ వచ్చారు. బ్రాహ్మణులు అనుసరించిన ఈ వ్యూహం వాళ్ల 
జిత్తులమారి స్వభావంలో అంతర్భాగం. తమను తాము అగ్రస్థానంలో వుంచుకునేందుకు 
OY [reese అనే_పదానికి గొప్ప అర్థాన్ని కల్పించుకున్నారు. ఇదంతా వాళ్లకో 
లీలావినోదం. 
బ్రాహ్మణ అనే పదాన్ని వాళ్లు తమ దేవుడైన బ్రహ్మో నుంచి అరువు తెచ్చుకున్నారు. 
తమ దేవుడినుంచి ఎలాంటి దైవత్వాన్ని పొందకుండానే బ్రాహ్మణ వర్గాలు “బ్రాహ్మణులు 
అత్యున్నత శ్రేణి మనుషులు” అన్న భావనను కల్పించారు. ఆర్య దురాక్రమణదారుడిగా 
బ్రహ్మ అనేకమంది భారత మూలవాసుల్ని హతమార్నాడు. వాళ్లు బ్రహ్మ పేరును ఒక 
నిర్దుష్ట సాంస్కృతిక విధానం కలిగిన కులం పేరుగా మార్చారు. ఆ తరువాత దానిని 
తమ కులానికి ఒక విశేషణంగా స్వీకరించారు. ఇక రెండో అంశం “బ్రాహ్మణ” అంటే 
జ్ఞానం అంటూ భాష్వం చెప్పారు. ఇక్కడ జ్ఞానం అనే పదానికి అంత విశాలమైన అర్థం 
లేదు. అనేక ప్రపంచ మేధావులు, విద్యావేత్తలు ఉపయోగించినట్టు విత్తనాలూ, పళ్లూ 
పక్షులూ, జంతువులూ, నేలా, నీరూ, గాలీ, శరీరం, ఆత్మా మొదలైనవాటికి సంబంధించిన 
అవగాహన అనే అర్ధంలో వారు ఆ పదాన్ని ఉపయోగించలేదు. ఇవేవీ వాళ్లు చెప్పే 
డ్రై జ్ఞానం పరిధిలోకి రావు. జ్ఞానం అంటే వాళ్ల దృష్టిలో బ్రహ్మ గురించి తెలుసుకోవడం. 
జ్ఞానం అన్న పదాన్ని వాళ్లు కేవలం తమ కులానికీ, తమ యుద్ధ వీరుడైన బ్రహ్మకు 
పరిమితం చేసి ఉపయోగించారు. వాళ్లు సరస్వతిని చదువుల దేవతగా ఆరాధిస్తుంటారు. 
హిందూ పురాణాల ప్రకారం ఆమె మొదట బ్రహ్మ పుత్రిక. ఆ తరువాత ఆమె ఆయన 
జ 
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అజరామర వలలు అంజ అయ వాయంట్హ యల్యంట్న ఆరాజు 
ప్రతి పాలకుడికీ యుద్ధం అత్యావశ్యక లక్షణంగా పేర్కొన్నారు. తమ మొత్తం తాత్విక 
దృక్పథానికి విద్యను ఒక సాధనంగా మలచుకున్నారు. ఆ విద్యా రంగం కేవలం తమకు 
సంబంధించిన వ్యవహారంగా చేసుకున్నారు. 


తమ వ్యక్తిత్వాన్ని తీర్చిదిద్దుకునే శక్తివంతమైన సాధనంగా మానవులు విద్యను 
కనుగొన్నారు. చదవడం, రాయడం అనేవి చాలాకాలం కేవలం బ్రాహ్మణ నియంత్రణలో 
వుండిపోవడమే కాధు, వాటిని వాళ్లు పూర్తిగా తమ స్వప్రయోజనాలకోసం, స్వీయ 
అభివృద్ధికోసం దుర్వినియోగం చేశారు. వేదాలతో పాటు వాళ్లు “బ్రాహ్మణాలు” అనే 
గ్రంథాలను రాశారు. వేదాల కంటే వీటిది తక్కువ స్థాయి అయినప్పటికీ బ్రాహ్మణులకు 
అత్యున్నత సామాజిక హోదాను కల్పించడంలో అవి గణనీయమైన పాత్రను పోషించాయి. 
ఈ గ్రంథాలు బ్రాహ్మణుల సాంస్కృతిక పరిధిని బలోపేతం చేయడంతో పాటు వాళ్లు 


అనుసరించే అణచివేత పద్ధత్రులక్తు గౌరవాన్ని కల్పించాయి. జా 
వ్యుత్పత్తి శాస్త్రం ప్రకారం 'బ్రహ్మ', “బ్రాహ్మణి, బ్రాహ్మణాలు’ అనే మూడు పదాలకు 
మూలాలు! బ్రాహ్మణులన బడ్తేదురా క్రమణపూరిత'నలసవాద సామాజిక క్‌ 


వున్నాం. అన్ని సామాజిక బృందాల్లోనూ త్యంత హింసాత్మకమైన కః వర్షమే] భారతీయ 
ఆలోచనను ప్రప్రథమంగా వలసవాదీకరణకు గురిచేసి శాశ్వత ఆధిపత్యం చెలాయిస్తోందో ఎన్న 
ఒక నిర్దిష్ట కాలం పాటు జాతీయ ఆర్థిక వనరులు వలసవాదీకరణకు గురవడం వల్ల | 
జరిగే హాని కంటే ఉత్పత్తి వర్గ ప్రజల మనసులు వలసవాదీకరణకు గురవడం వల్ల జరిగే 
వోని ఎన్నో రెట్లు ఎక్కువ. ఉత్పత్తి వనరులు వలసవాదీకరణకు గురైనప్పుడు 
ఆ వలసవాదానికి వ్యతిరేకంగా తిరుగుబాటు రావడానికి అవకాశం వుంటుంది. కానీ / 
భారతదేశంలో దళితబహుజన ప్రజల విషయంలో జరిగినట్టు మానవుల మనసులే 
వలసవాదీకరణకు గురైతే వాటిని విముక్తి చేయడానికి ఎంతో సుదీర్హ కాలం పడుతుంది. 
భారత దేశంలో జరిగింది సరిగ్గా ఇదే. 

(జ్రాహ్మాణఅన్న పదం ఒక కులం/తెగ పేరుగా మొదలై, ఆ తరువాత దైవత్వాన్ని 
ఆపాదించుకుని, జ్ఞానానికి మారుపేరుగా మారి చివరికి వేదాలుగా, బ్రాహ్మణాలుగా 
రూపుదిద్దుకుంది. ఈ భావనలన్నింటి వెనక వున్న సారమంతా ఒక్క కులాన్నే సూచిస్తుంది 


- అదే బ్రాహ్మణ కులం. ౪) 
త్తు శాసనం... క ఈఈ కాకా ద! 
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దీన రి మం తారణ తేడ టేకు) జ్కడ డంహేడరే కౌడ్యూ ఎడం 


© 
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౨౮౩౯. కండు! మై, ఇంకక తంప్రైనే) 
టికీ స్త సహీరవంచబడ్డ 'యుట్టమొదటి కులరోబాహ్మణ కులము) ఈ కులాన్ని 
వైదిక సామాజిక పూజారి వర్గమే సృష్టించింది. ఆ తరువాత ఈ కులం ఇతర కులాలనూ 
వాటి సరిహద్దులనూ ఏర్పరచింది. బ్రాహ్మణ అనే పదానికున్న ఇతర అర్థాలు కూడా 
బ్రాహ్మణులది ఒక ప్రత్యేక వర్గం అని నిరూపించేందుకు సృష్టించినవే. ఆ ప్రత్యేక వర్గమే 
హీందూమతం)అనబడే మతం మీద తరతరాలుగా పెత్తనం చెలాయిస్తూ వస్తోంది. ప్రపంచ 
తత్వశాగస్త్రాలను బెపోశన పట్టిన హెగెల్‌ మహాశయుడు “ప్రపంచ చరిత్ర తాత్వికతపై 
చేసిన ప్రసంగాలు” అనే గ్రంథంలో (1975, జోహాన్స్‌ హాఫ్‌మీస్టర్‌ అనువాదం, న్యూయార్క్‌ 
కేంబ్రిడ్జ్‌ యునివర్సిటీ (ప్రెస్‌) భారతదేశం గురించి ప్రస్తావిస్తూ ఇలా అన్నాడు: “బ్రహ్మ 
అంటే ఏమిటి అని ఒక బ్రాహ్మణుడిని గనక అడిగితే అతను నాలోకి నేను వెళ్ల, అన్ని 
టాడా ను = 
బాహ్యేంద్రియాలనూ మూసేసుకుని, నాకు నేను ఓం అనుకోవడమే బ్రహ్మ అంటాడు.” 
హిందూయిజం అంటే బ్రాహ్మణిజం తప్ప మరోటి కాదనీ, ఆది మార్మిక పద్ధతిలో ఏర్పడిన 
మతమనీ ఆ మహాశయుడికి అర్థమైంది. ఆయనే ఇంకా ఇలా అంటాడు: 


హిందువులు చీమల మీద పాదం మోపకపోవచ్చు కానీ దిక్కులేని దీనులు ఆకలితో 
గిలగిల తన్నుకుంటున్నా తమకేంపట్టనట్టు వుండగలరు. ప్రత్యేకించి బ్రాహ్మణులు 
నీతిబాహ్యులు. ఇంగ్లీషు నివేదికల ప్రకారం కేవలం తినడం, పడుకోవడమే వాళ్ల 
పని. నిషిద్ధం కాని వాటి విషయంలో తమ నియమాల ప్రకారం పూర్తిగా సహజ 
స్పందనలతో వ్యవహరిస్తారు. ఏ ప్రజాజీవితంలోనైనా పాలుపంచుకునేటప్పుడు 
మాత్రం వాళ్లు మహా లోభుల్లా, మోసగాళ్లుగా, భోగలాలసులుగా వ్యవహరిస్తారు. 


@ హెగెల్‌ బ్రాహ్మణుల నిత్యజీవితం గురించి కూడా చర్చించాడు. ఆధ్యాత్మిక విధానం 


అ ఆఃజక- మూాస్రింగం ఏ వృతం షాలనల్‌ స టలు పసల 


గురించి మాత్రం ప్రస్తావించలేదు. వాళ్ల ఆధ్యాత్మిక జీవితపు అసలు స్ఫూర్తి ఆధ్యాత్మిక 
రంగంలోనే వుంది. ఆధ్యాత్మిక విధానాల ద్వారా తమ స్వార్థ ప్రయోజనాలను 


నెరవేర్చుకునేందుకే వాళ్లు తమ నియంతృత్వ ఆధ్యాత్మిక వాదాన్ని నిర్మించారు. " 
హిందూయిజం బ్రాహ్మణుల నిబిడీకృతరూపం 

బ్రాహ్మణత్వప్రు సారం యావత్‌ మానవత్వ రూపాల్లోనే త్యంత నరా 
న్‌ా హౌరదూ దైవత్వానికి నిజంగా ప్రాతినిధ్యం వహిస్తున్నది తమ కులమే” 
అంటూ తమ కులతత్వ జెన్నత్యాన్ని అది నిరంతరం చాటుకుంటుంది. బాహ్య 


పరిశీలకులెవరైనా హిందూ మతం అంటే వ్యవస్థీకృత బ్రాహ్మణ వ్యక్తిత్వానికి ప్రతిబింబం 
అని సులువుగా గ్రహిస్తారు. హిందూ మతం అనేక కులాల సమ్మేళనం అని కొందరు 


254 సీయూ కొసకి. ఏ) 6౯ ఎట్లా 5హాంధ్రూ వుత్తానంతర భారతదేశం 


నక మతుక్కు తాకు చో ాచోనా! శక ఇఇ షబ్బు ౮టూలు 
యం సప శునాళ ఆఉవదత = కాడా! రాక్ష షరా ౪ మోగా 


Donen sn 


* కంపు తావ చ ష శ అండా పాప కవ 
ష్య .ఊత్తచాఎళి సెపిణుర్న వష షు. ము వష 
సతాం తడ మంచం తదు ఆ షు ద్రైుంతుకాటు | 
పేర్యాన్నప్పటికీ ఎవరూ నమమ. పహ్‌రుతో వన్నవైనా సర్‌ పాందూ గ్రంధాలన్నీ 


బ్రాహ్మణులకు సంబంధించినవే. తమ ఆధ్యాత్మిక వ్యక్తిత్వాన్ని నియంతృత్వ వ్యక్తిత్వంగా - 
అది సంస్కరించబడటానికీ, పరివర్తనచెందడానికీ వీలులేనిదిగా వాళ్లే రూపొందించు 
కున్నారు. అదేసమయంలో ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ రచయితెలుఇతర కులాల వాళ్లని 
నిమ్నులుగా, తక్కువ స్థాయికి చెందినవాళ్లుగా, అజ్ఞానులుగా చిత్రించారు. తమ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ ముద్రను తమ గ్రంథాల ద్వారా, తాత్విక నిర్మాణాల ద్వారా, నిత్య జీవిత 
విధానాల ద్వారా సంస్థాగతం చేసుకున్నారు. మనకు తెలిసిన జర్మన్ల ఆర్యనిజంలాంటి 
జకీయ నియంతృత్వం మాదిరిగా కాకుండా బ్రాహ్మణులు ఆధ్యాత్మిక రంగంలో అందరూ 
శ్వతంగా. తమకు లోబడి వుండేవిధంగా_ తమ నియంతృత్వాన్ని నిర్మించుకున్నారు. 

హిట్లర్‌ రూపొందించిన రాజకీయ ఫాసిజం ఉపరితలంలో మాత్రమే పనిచేసింది. అది 

3 మానవ చైతన్య పొరల్లోకి చొచ్చుకుపోలేదు. (బ్రాహ్మణులు తమ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ 
బలిపశువులు మానసికంగా ఎదిగేందుకుగానీ, బోధకులుగా మారేందుకుగానీ, అసలు 

స్టా ఆ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని అర్థంచేసుకునేందుకు గానీ వీలులేకుండా చేశారు. 
సూ ప్రక్రియను తొలిదశలోనే అంటే బుగ్వేద రచనాకాలంలోనే సంస్థాగతం చేసుకున్నారు. 
ర్త ఈ దృష్టా బుగ్వేదం యావత్‌ ప్రపంచంలోనేతొలి నియంతృత్వ గ్రంథంగా, (బ్రాహ్మణులు 


వ్ల తొలి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సామాజిక వర్గంగా పేర్కొనవచ్చు. ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ] 
విధానం మొత్తం ప్రపంచ జ్ఞాన వ్యవస్థమీద తీవ్రమైన ప్రభావం చూపింది. భారతదేశంలోని 
అనేక సామాజిక వర్గాల జ్ఞాన వ్యవస్థలను శతాబ్దాల తరబడి స్తంభింపజేసింది. వారి 
జ్ఞానం ఇతర రంగాలకు విస్తరించకుండా చేయడం మూలంగా ప్రపంచం మానవ 
గా పరిశోధనల్లో గొప్ప అవకాశాలను కోల్పోయింది. 
"చ ఆవిధంగా భారతదేశంలో (క్రులరై అనే వ్యవస్థ (బ్రాహ్మణ అనే పదంతోనే పుట్టింది. 
4 ఆ పదమే ఒక కులంగా మారింది. భారతదేశపు దౌర్భాగ్యం ఆ పదం పేరిట సృష్టించిన 
Re గ్రంథాలతో, అది నిర్దేశించిన దేవుడి భావనతో మొదలయింది. తమను తాము (ప్రేమించు 
కునేందుకూ, ఇతర్లను ద్వేషించేందుకూ అలవాటు పడ్డవాళ్లే బ్రాహ్మణ కులంగా ఏర్పడ్డారు. 
ఇటీవల ఆ కులంలో కొన్ని మార్పులు వస్తున్నప్పటికీ ఈనాటి సమతా భావనకు 
5 అనుగుణంగా ఇంకా అది తనను తాను మౌలికంగా పునర్వవస్థీకరించు కోలేకపోయింది. 


' ప్రాచీన కాలంలో గ్రీకు, ఈజిఫ్ల, ఇజ్రాయిల్‌, చైనా వంటి దే దేశానికి 
"౫. ఉత్పత్తి మూలాలతో కూడిన గొప్ప చరిత్ర వుండేది. అంతటి మహత్తరమైన దేశాన్ని నాటి 


౫ న్వంబ్ర్‌ నేటి వరకూ బ్రాహ్మణిజం పట్టి పీడిస్తూ, నాశనం చేస్తూ వుంది. ఈదేశంలో 
శ. బ్రాహ్మణిజం ప్రవేశించకముందు ఇక్కడి ప్రజానీకం తమ రక్తాన్నీ చెమటనీ ధారపోసి 


లె 
w 
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జ ముల... 


నయ ౯ మం? హూ. Nis ళా చూ నళ్ళవ మేక 


కర్ర ణయ తెలు సమూ తయన్మ్య చెలి. త. నమా6 శ్యోగ్క్య్లా 
ఆడి సిర్యాకు. ాళ్ర్‌ కూ వీలు ఎ శాం కా” ౨) 
నాకా ఎంచ వంకా ఉయమెంక చేలు మె _ సమానునాం ప 
గొప్ప జాతీగా ఎదిగారు. ఇపుడా జాతి నిస్సహాయ స్థితిలో కొట్టుమిట్టాడుతోంద. పచుక్తికి 


ఆస్కారం లేక వందలాది సంవత్సరాలుగా బ్రాహ్మణుల ఉక్కు పిడికిలిలో విలవిలలాడుతోంది. 
శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ ప్రజానీకపు జ్ఞానం గురించీ, వారు చేసిన సేవల గురించీ 
మనం ఇంతకు ముందరి అధ్యాయాల్లోనే చర్చించుకున్నాం. ఇవాళ వాళ్లంతా శాశ్వత 
బానిసల్లా, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం బారిన పడ్డ బలిపశువులుగా మారిపోయారు. 

ఖో ఈ దృష్టానే నేను జ్లరతదేశపు [భాహ్మాణులన్తు గలద్యాత్మిక నాయంతలు)) అని 
పేర్మొంటున్నాను. ఒక జాతిని నిర్మించిన ప్రజానీకపు చారిత్రక అనుభవం తత్సంబంధ 
సామాజిక వర్గానికి ఉపయోగపడకుండా పోయిన వైనం ఈ అభివర్ణనలో వుంది. 
బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఉత్పత్తి ప్రజలను తమనుంచి తామే దూరమయ్యేట్టు 
చేసింది. వాళ్ల దేశంలో వాళ్లనే పరాయివాళ్లను చేసింది. కులం, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం 
అనే రెండు వ్యవస్థలు వేళ్లూనుకోవడం వల్లనే భారత ఉపఖండం వలసవాదానికి 
ఆలవాలంగా మారింది. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం - రాజకీయ నియంతృత్వం 

నియంతృత్వం అనే భావనకు ఇటాలియన్‌ నియంత ముస్ఫోలినీ, జర్మన్‌ నియంత హిట్లర్‌ 
పునాదులు వేశారు. రెండు ప్రపంచ యుద్ధాల కాలంలో ఈ భావనకు సైద్ధాంతిక, 
ఆచరణాత్మక అవగాహన పెరిగింది. ఇవాళ రాజకీయ తాత్విక ప్రపంచంలో నియంతృత్వ 

హిట్లర్‌ పేరుతోనే అది గుర్తించబడుతోంది. ప్రపంచంలోని అన్ని జాతులకంటే ఆర్య 
జాతే (శ్రేష్టమైనది అనే భావనను పెంచి పోషించి 'ఫొట్లర సమస్త మానవాళిని 
నం అణగదొక్కేందుకూ రాజకీయ వ న రచించాడు. 
రాజకీయ నియంతృత్వం రాజ్య పాలన ద్వారా నిర్వహించాల్సి వుంటుంది కాబట్టి, రాజ్య 
సాధనాల చుట్టూ వుండే రాజకీయ సమాజపు అధికార నిర్మాణాలన్నీ స్పష్టంగా కనిపిస్తూ 
వుంటాయి కాబట్టి దానిని చాలా సులువుగా గుర్తించే వీలుంది. జర్మన్‌ ఆర్యులు నిర్మించిన 
రాజకీయ నియంతృత్వం “పచ్చగడ్డిలో తెల్పపాము” లాంటిది. అండుకే దానివల్ల ప్రపంచానికి 
కలగబోయే మువ్ఫను ఐరోవ్‌ అమరకారాజకయ వ్యవస్థలు సులువుగా గుర్తించగలిగాయి. 

అలా గుర్తించడంవల్లనే ఐరోపా, అమెరికా ప్రజాస్వామిక, సామ్యవాద శక్తులు ఆర్య 
రాజకీయ నియంతృత్వాన్ని మట్టి గరిపించగలిగాయి. ఆ నియంతృత్వానికి అత్యధికంగా 
బలయ్యింది యూదులు. ఒకప్పుడు యూదులను మోజెస్‌ విముక్తి చేస్తే, ఆ తరువాత 4 
వాళ్లు ఇజ్రాయిలీకి చెందిన సమరిటాన్లనూ, జెంట్రైల్స్‌లనూ అణగదొక్కారు. జీసెస్‌ 
తిరుగుబాటు తరువాత వాళ్లంతా ఆధ్యాత్మికంగా సంస్కరించబడి ఒక శక్తిగా రూపొందారు. 
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విస్తరించారు. రాజకీయ నియంత హిట్లర్‌ నాయకత్వంలో జర్మన్‌ ఆర్యులు అనేకమంది 


యూదులను వెంటాడి వేటాడి చంపేశారు. అలాంటోర్రదుల్లోంచా సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, 
శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలకు చెందిన ఎందరో మహామేధావులు ఆవిర్భవించారు. జీసెస్‌, 


కార్ల్‌ మార్చ్‌, ఆల్బర్ట్‌ ఐన్‌స్టీన్‌ మొదలైన వాళ్లని ఇందుకు ఉదాహరణలుగా పేర్కొనవచ్చు. 
ఇక మన భారతీయ బ్రాహ్మ జులు స దట పూర్తి వ్యతిరేక పరిస్థితుల్లో బతికా బతికారు. ఈ 
సువిశాల దేశానికి సంబంధించిన ప్రతి అంశాన్ని వాళ్లు మూడు వేల సంవత్సరాలకు 
పైగా తమ చెప్పుచేతల్లో పెట్టుకున్నారు. ఆర్యుల దండయాత్ర తరువాత - భారత దేశాన్ని 
ఆక్రమించిన తరువాత వాళ్లు మళ్లీ ఈ నేలను వదిలి వెళ్లలేదు. ప్రపంచంలోనే సుస్టిరమైన 
పూజారి వర్గంగా రూపొందారు. అయితే ప్రపంచంలోని జ్ఞాన వ్యవస్థలో ఏ ఒక్క రంగాన్ని 


ప్రభావితం చేయగలిగిన మే! మేధావులను ఆ వర్గం సృష్టించలేకపోయింది. వా నిన ంచిన 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం వాళ్లనీ, యావత్‌ భారతావనినీ స్పర్వనాశ్షనం చేసింది )రాజకీ' 


నియంతృత్వం కంటే ఈ ఆధ్యాత్మిక నియాక్షత్వమే మహా భవాని 
ప్రపంచం అర్థం చేసుకోలేకపోయింది. రెజు 


స 


కాల 


రాష! 


ఐరోపా, అమెరికాలలో అభివృద్ధిచెందిన సమసమాజ ఆలోచనను ఆర్య రాజకీయ 
నియంతృత్వం తన సర్వ శక్తులను కేంద్రీకరించి అడ్డుకుంది. జర్మనీ, ఇటలీ దేశాల్లో 
తలెత్తిన రాజకీయ నియంతృత్వాన్ని నిర్మూలించడంతో ఐరోపాలో ఒక అతిపెద్ద చారిత్రక 
విషాదం తప్పినట్టయింది. అయితే, నేటి ఆధునిక ప్రపంచం “పచ్చగడ్డిలో ఆకుపచ్చ 
పాము”లాగా పైకి కనిపించని, రాజకీయ నియంతృత్వం కంటే మహా భయంకరమైన 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ పరిష్వంగంలో జీవిస్తోంది. దీనిని భారతదేశపు బ్రాహ్మణీయ 
శక్తులు అదే ఆర్యనిజం నీడలో దాదాపు ఐదువేల సంవత్సరాల కిందటే నిర్మించారు. 
ఈ ఈ ఆధ్యాత్మక నియంతృత్వం చాలాకాలంగా మనుగడ సాగిస్తున్నప్పటికీ నేటి ప్రపంచీకరణ 
యుగంలో బౌద్ద, క్రైస్తవ, ఇస్తాం మతాలనుంచి గట్టి పోటీని ఎదుర్కొంటోంది. ఇతర 


మతాలలోని సామాజిక సాంస్కృతిక సమానత్వం - ఆధ్యాత్మిక ఆకలితో నకనకలాడుతున్న 
విద్యావంతులైన అనేకమంది. దశిత్రబహుజనులను విశేషంగా ఆకర్షిస్తోంది. భారతీయ 


బ్రాహ్మణులు నెలకొల్పిన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో ఇతర మతాలలో మాదిరిగా పరిణామ 
క్రమంలో అభివృద్ధిచెందేందుకు వీలుగా తనను తాను సంస్కరించుకునే యంత్రాంగమేదీ త 
లేదు. పైగా బ్రాహ్మణ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ప్రపంచంలోనే అత్యంత ప్రమాదకరమైన ల్‌ ్ట 
“అంటరానితనం” అనే రోగాన్ని సృష్టించింది. అది లక్షలాది, కోట్లాది శూద్ర, చండాల, 

ఆదిహస్‌ ప్రజానీకాన్ని తీవ్రంగా హింసించింది. బ్రాహ్మణిజం రూపొందించిన మనుషుల్ని 


Goh > క. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతలు 
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చస ల ల తయ టం 
= గ కాడు ns 
S| సత ఇటు Bas pas a 40 1-47 
© హార కర రమ్యం ప్రకృతహవమునే సిద్ధాంతం శూద్రులను 
హిందూమతంలో అసమాన భాగస్వాముల్ని చేశాయి. ఇప్పుడు ఈ ప్రపంచీకరణ, సామాజిక 
+ లెప్రజాస్వామిక యుగంలో హిందూమతానికి అవే గోరీ కట్టబోతున్నాయి. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం - శ్రమ 
@ ఖీ శమ గౌరవం (డిగ్నిటీ ఇఫ్‌ లేబర్‌) అనేది (సమాజంలో) ఒక నైతిక ధర్మంగా, అస్తిత్వ 


ఇగో | వాస్తవికతగా వుండాలి. కాగా సమాజ ఉత కత్వాన్ని ని! చడ మనేది ఆధ్యాత్మిక 
॥ ofa నియంతృత్వపు ప్రధాన లక్షణాలలో ఒకటి. అది ఉద్దేశపూర్వకంగానే శ్రమకు గౌరవమివ్వని 
సీఐ దృక్పథాన్ని అనుసరిస్తుంది. చివరికీ దేవుడి భావన కూడా (శ్రమను గౌరవించని రీతిలోనే 

వుంటుంది. ఒక్క_హిందూ మతం తప్ప (ప్రపంచంలోని ఇతర మతాలన్నీ ఆధ్యాత్మిక 


ప్రజాస్వామ్యాన్నీ, శ్రమ గౌరవాన్నీ కలగలిపాయి. దీనిని బట్టి మత మూల సూత్రా 
ంటారు దాంతో పాటు శ్రమజీవులైన సామాజిక శెక్తులను కూడా వేవగించుకుంటారు. 
ప శ్రమ అనేది సాక్షాత్తూ దైవ సంకల్పం అన్న సందేశాన్ని ఏసుక్రీస్తూ, మహమ్మదు 
® | (ప్రవక్త వరటి మహనీయులు ప్రచారం చేశారు. గౌతమ బుద్ధుడు కూడా సమస్త శక్తులను 
మానవ శ్రమలోనే దర్శించాడు. తమను తాము భూదేవతలుగా అభివర్ణించుకునే 
బ్రాహ్మణోత్తములు మాత్రం ఎలాంటి శ్రమతో నిమిత్తం లేకుండానే దేనినైనా 
సృష్టంచవచ్చంటాతు. కానీ ఇతర్లే శ్రమ శక్తిని తేరగా అనుభవించే స్వీయ శక్తిని తప్ప 
వాళ్లు ఉత్పత్తి చేసింది ఏమీ లేదు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సమాజంలో (శ్రమ అనేది 
గౌరవప్రదమైన విధంగా, జీవితానికి పునరుత్తేజమిచ్చే రీతిలో కాకుండా తనను తాను 
నిందించుకునే స్థితిలో వుంటుంది. (శ్రమను మానవీకరించడంలో ఆధ్యాత్మిక 
(ప - నియంతృత్వానికి నమ్మకంలేదు. పైగా అది శ్రమను అమానవీకరిస్తుంది. శాస్త్ర సాంకేతిక 
ఆ ఖై రంగాల పరిజ్ఞానాన్ని పెంపొందించే ప్రక్రియను అది సామాజిక గౌరవంలేని బడుగు 
ఇ | పనుల _వృవహారంగో పరిగణిస్తుంది. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ వాతావరణంలో 
ఆధ్యాత్మికతకూ, దైవికతకూ, మానవులకూ మధ్య వున్న సంబంధం ఉత్పత్తి ప్రధానంగా 
వుండదు. బ్రాహ్మణీయ జీవన విధానంలో ఆహారం కోసం పరిశ్రమించడం, పర్యావరణాన్ని 
కాపాడేందుకు మృతకళేబరాలను దహనం చేయడం, (ప్రజల జీవన ప్రమాణాలను 
పెంచేందుకు మేకలూ గొల్రైలూ పశువులూ మొదలైనవాటిని మేపడం వంటి పనులతో 
' దైవత్వం మమేకం కాదు. బ్రాహ్మణులు తమ గ్రంథాలలో హిందూ దేవుడు అన్నీ చేస్తాడు 
అనే ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతాలను రూపొందించారు. ఈ అవగాహనలో దేవుడు ఒక ప్రత్యేకమైన 
అ త్వా నే జుత్తుని. ధం గల పసుల రప స 
ఎతీఆం టాం శ ఉళ౭ఠాహ్ములు తు ఏయంయుత్తాము 
నిర్యుక్యొాంచం్స్‌ 'ఆ్తంకిద్తగగ్లవం(్రో- 6సల- నరు 1 
చందా వాం శ్నార్తే- కుకంయ ? 


ఫ్ర కనాన పాన వాడ 5 - అధ్యా ఇ (ఆ కాసా జ్య నం ఆన 
లు. సాశాచు. ఫకా హా - స్య 6సౌల ఆ 2 వ్వా 
యాంకాపకా స ఆయనా సంతా? 
హక వుండడు. నిజానికి హిందూ దేవుళ్లు ఎక్కువగా యుద్దాలు చేస్తూ యుద్ధ | _. 
వీరులుగా వుండిపోయారు. (ఉదాహరణకి హనుమంతుడు, వినాయకుడు, రాముడు). Gy 
ఈ విషయంలోనే (బ్రాహ్మ హ్మణిజరీ స్వయంగా తనంత తానుగా ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యానికి [ఇ — 
దూరంగా వుంటూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని తన తాత్విక దృక్పథంగా మలచుకుంది. 


బౌద్ధం, కైస్తవం, ఇస్తాంలు మాత్రర్మీ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యాన్ని తమ తాత్విక దృక్పథంగా, ఇవ్‌) 
మార్చుకున్నాయి. 
ఫస్తసాతం! 

ఆధ్యాత్మిక ॥ నియంతృత్వం పుట్టుపూర్వోత్తరాలు 
ఆధునిక భారతీయులను వలసవాదానికి గురిచేసిన (బ్రిటీషు వాళ్లు ఈ దేశంలో 
అడుగుపెట్టడానికంటే కొన్ని వేల సంవత్సరాల ముందే ఆర్వ దురాక్రమణ ద్వారా ఒక 

బ్రా; ల గుంపు] ఈ దేశంలో ప్రవేశించింది. బ్రాహ్మణులు తాము ఒక ప్రత్యేక 
విశిష్ట జనసమూహంగా వుండాలని నిర్ణయించుకున్నారు. హింసను ఆయుధంగా చేసుకొని 


తమ ప్రాబల్యాన్ని నెలకొల్పుకున్నారు. ఈ క్రమంలో బ్రాహ్మణుడైన పరశురాముడు కొన్ని 
వేల మంది పురుషులనూ, స్త్రీలనూ, పిల్లలనూ నిర్ధాక్షిణ్యంగా చంపినట్టు జ్యోతీరావు @ 


_పూలే తన రచన “గులాంగిరి”లో పేర్కొన్నారు. అమానవీయ హింసకు 
పాల్పడటంలో బ్రాహ్మణు ఆరిత్రేరీనట్టు ఆ ఉదంతం చాటిచెబుతుంది. మండల్‌ కమిషన్‌ వ 
తదనంతరం ఆవిర్భవించిన అనేక బ్రాహ్మణీయ సంస్థలు తాము సాగించదలచుకున్న 
అంతర్యుద్ధానికి పరశురాముడే ప్రతీకగా ప్రకటించుకున్నాయి. (విష్ణుమూర్తి గారి పది 
అవతారాలలో పరశురామావతారం, వామనావతారం - ఈ రెండే బ్రాహ్మణ కుటుంబాలలో 
పుట్టాయి. అందరిలోకీ పరశురాముడే తీవ్రాతి తీవ్రమైన హింసావాది) బ్రాహ్మణు 
ఈ దేశంలో స్థిర పడ్డ తరువాత ఇక్కడి సంస్కృతికి సమాంతరంగా 
తమదైన సంస్కృతిని నిర్మించుకుంటూ వచ్చారు. వాళ్లేమీ ఆటోమేటిక్‌గా జాతీయవాదులై 
పోలేదు. జాతీయవాదమనేది అన్ని రకాల స్వేచ్చలతో ముడిపడివున్న భావన. అందులో 
ఆధ్యాత్మిక స్వేచ్చ అతి ముఖ్యమైనది. అది ప్రజల ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక ధర్మసూత్రాల 
నుంచీ, ఆచరణ నుంచీ రూపుదిద్దుకుంటుంది. జాతీయవాదం కేవలం భౌగోళికమైనది 
కాదు. నిజానికి అది ప్రధానంగా స్వేచ్చ చుట్టూ పరిభ్రమిస్తుంది. కాగా _టబ్రాహ్మణీయ 
జీవన విధానం మానవ స్వేచ్చకే విరుద్ధంగా వుంటుంది. అది ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం 
లోంచి ఏర్పడింది. 


-“భ్రహ్మణలే తొలి గ్రంథమైన బుగ్వేదంతోనే ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం మొదలయింది. 
పురుషసూక్త విభాగంలో బుగ్వేదం ఇలా చెబుతుంది. “ఆయన నోరు బ్రా 
రవ్రైషీజ్య స గతి తాఎఆయా క్ల br any సం, స్థ 

గక నియంతలు gis. WG TEN 
యిక వేడగా? Pies రేను శిక్ష, ౯౪ ౫ జ) 
త తళ్ళుంతా ‘కా 5 శాక ధిరన, చీవెకడా sale 


Ot. 5% తప్విసిళ్థినుం 9ఖరే, వెళ్ళం! ఈమె వక్ష 
హా. ౫౯6? శీ నాటా హాలు ' ఫం వవ్పయ ల 
మారింది, ఆయన భుజాలు క్షత్రియుడిగా మారాయి, ఆయన తొడలు ప్రజలుగా మారాయి, 
ఇకతయన పోదాలనుంచి సేవకులు పుట్టుకొచ్చారు.” (చూ. బుగ్వేదం, పెంగ్విన్‌ ప్రచురణ, 
1994). మరోవిధంగా చెప్పాలంటే బ్రహ్మ అనే పురుషపుంగవుడు తన నోటి నుంచి 
(బ్రాహ్మణులను, తన భుజాలనుంచి క్షత్రియులను, తన తొడల నుంచి వైశ్యులను, తన 

ర అరికాళ్ల నుంచి శూద్రులను సృష్టించాడట. చతుర్వర్ణ సృష్టికి సంబంధించిన సిద్ధాంతం 

(9 \ ఇది. ఈ వర్ణ సిద్ధాంతంలో హిందూమతం మనుషుల మధ్య హెచ్చుతగ్గులు ప్రకృతి " 
సహజమైనవని ఉద్బోధించింది. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఇక్కడి నుంచే మొదలయ్యింది. 
ఈ సిద్ధాంతం దేవుడి హింసా ప్రక్రియకు అనుగుణమైన రీతిలో రూపొందించ 
బడింది. ఆర్య  'దురాక్రమణదార్ల నాయకుడైన ఇంద్రుడు వందల వేల సంఖ్యలో ఈ దేశ 
మూలవాసుల్ని హతమార్చాడనేందుక్షు కావలసీన సాక్షి సాక్ష్యాలు బుగ్వేదంలోనే వున్నాయి. 
౧ ఈదేశ ద్రావిడ ప్రజల దేశవాళీ జంతువు(బర్రై వాళ్ల దృష్టిలో బర్రె కేవలం పాలిచ్చే 
“జంతువు మాత్రమే కాదు, నల్లని అందానికీ, ఆధ్యాత్మిక సమానత్వానికీ ప్రతీక. కాగా 
ఆర్యులు మాత్రం తమ ఆహారానికీ, సాం రాయక బలులకూ తెల్లని అవును 


ఫలే జోత్యహంకారం "ఆధ్యాత్మిక హాభూగ్‌ కవల శాకాహారంగా మారినతరువాత 
ఆవుని హిందూమత సాంస్కృతక జాతీయవోదే చిహ్నంగా తీర్చిదిద్దారు. అదేవిధంగా 
అందమైన నల్లని ప్రజలను రాక్షసులుగా, పాలిచ్చే దేశవాళీ జంతువైన బర్రెను రాక్షస 
జంతువుగా ప్రచారం చేశారు. ఆవును కోరిన కోర్కెలు తీర్చే కామధేనువుగా ఆకాశానికెత్తారు. 
మరోపక్క బర్రెను (దున్నపోతును) యమధర్మరాజుకు వాహనంగా (మృత్యువాహనంగా) 
చిత్రించారు. ఈవిధంగా బ్రాహ్మణిజం ప్రజలకు ఎంతో ఉపయోగపదేవాటిని 

G క్రూరమైనవిగా,) ప్రరమ కిరాతకమైనవాటిని |దైవికమైనవిగ్నా ప్రచారం చేశారు. 


మానవులందరికీ సమానావకాశాలను కల్పించే ప్రజాస్వామిక సంఘ వ్యవస్థను 
రూపొందించిన బౌద్ధమతాన్ని తన శత్రువుగా చూసింది బ్రాహ్మణిజం. బ్రాహ్మణ వ్యతిరేక 
ఆధ్యాత్మిక నాగరికతను సృష్టించిన బుద్ధుడిని మహా ప్రమాదకరమైన ఆధ్యాత్మిక శక్తిగా 
పరిగణించింది. అందుకే బౌద్ధమతాన్ని భారతదేశం బయటికి తరిమేసేంతవరకూ వాళ్లు 
నిద్రపోలేదు. బౌద్దమతాన్ని బ్రాహ్మణులు ఏవిధంగా సమూలంగా నిర్మూలించారో 
%. ొద్దమతాన్ని (బ్రాహ్మణులు 
డే బి.ఆర్‌. అంబేద్మర్‌ చక్కగా వివరించారు. (చూ. రెవల్యూషన్‌ అండ్‌ కౌంటర్‌ రెవల్యూషన్‌, 
గో టోల్యూమ్‌ నెం. 3). బౌద్ధమతాన్ని బలహీన పరచడంలో, ఇస్తార్నె ప్రధాన పాత్ర పోషించి 

నప్పటికీ అంతకంటే ముందే, ఆదిశంకరాచార్వానంతర కాలంలో సంస్త ప్రచారాన్ని 
త ee శంచ్రువ్రు నె గుళల్చున శా శి ఇస స్వ , సూ! 
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ర కుకా ఇమ వాయె ఆం? ఘనం ఆరతీ (శప లికి శత) 
ree గు సా వేకు మా, డ్‌ అగ తురక 
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సాగిస్తున్నప్పుడే హిందువులు అనేక బౌద్ధారామాలను ధ్వంసం చేశారనీ, ఎందరో బౌద్ధ 
'సన్యాసులను హత్య చేశారనీ అంబేడ్మర్‌ పేర్కొన్నారు. అదేవిధంగా బ్రాహ్మణులు ద్రావిడులను 
అంటరానివాళ్లుగా పరిగణించారని పెరియార్‌ ఇవి. రామసామి నాయకర్‌ అన్నారు. న్నర 
అపారమైన ఉత్పత్తి సామర్భ్యాలరీత్యా (ద్రావిడులకూ _బ(రైలకూ మధ్య కొన్ని 
సారూప్యతలున్నాయి. అయితే, అగ్రవర్ణ హిందువులు మాత్రం అటు ద్రావిడులనూ, ఇటు 
బగ్రెలనూ ఏవగించుకున్నారు. 2007లో రామసేతు సమస్య ముందుకొచ్చి నప్పుడు \® 
ఆర్య-[ద్రావిడుల మధ్య సంఘర్షణలు మరోసారి చెలరేగాయి. ద్రావిడ నేత, డిఎంకె 
రథసారథి ఎం.కె. కరుణానిధి రాముణ్ణి ఒక కల్పిత పాత్రగా అభివర్ణించాడు. ఆర్య 
కథానాయకుడ్రేన రాముడి ఉనికినే ఆయన సవాలు చేశాడు. దాంతో బీజేపీ, ఆర్‌ఎస్‌ఎస్‌, 
విహెచ్‌పి వంటి హిందూత్వ శక్తులు కరుణానిధిని తుదముట్టించాలంటూ ఫత్వా జారీ 
చేశాయి. అందుకు ప్రతిగా చెన్నై లోనూ, తమిళనాడులోని ఇతర ప్రాంతలలోనూ బీజేపీ 
కార్యాలయాల మీద ద్రావిడ శక్తులు దాడులు చేశాయి. దాంతో చివరికి డిఎంకె వ్యతిరేక క ని 
ఆందోళన సద్దుమణిగింది. బ్రాహ్మణిజం తన సంస్కృతి సంక్షోభానికి గురైనప్పుడ yO 
అంతర్యుద్ధ పరిస్థితులను సృష్టిస్తుంటుంది. 


అంశాలను బ్రాహ్మణిజం తీవ్రంగా ప్రతిఘటించింది. నలుపు అందాన్నీ, 
పవిత్రతనూ వ్యతిరేకిస్తుంది. ఆర్యుల ఈ అనోగరిక ప్రవర్తన అత్యంత సహజమైనది, / @ 
పవిత్రమైనదీ, ఆధ్యాత్మీకమైనదీ అంటూ బ్రాహ్మణ గ్రంథాలూ, వాటిలోని శ్లోకాలూ 
ఊదరగొడ్డాయి. (ప్రాచీన భారతదేశపు అభివృద్ధి చెందని పరిస్థితులలో చోటుచేసుకున్న 
ఆ పరిణామాలను కొంతవరకు అర్ధంచేసుకోవచ్చు. కానీ హిట్లర్‌ ఎజెండా మ. సా 
వినాశకరమైన పరిస్థితులు ఏర్పడ్డ తరువాత, ప్రతికూల ఆర్యనిజం బట్టబయలైన తరువాత 
కూడా భారతీయ (బ్రాహ్మణులు ఆర్య ఆధిపత్య సిద్దాంతాన్ని వదలకపోవడం 
చిత్రమనిపిస్తుంది. బీజేపీ అధికారంలో వున్నప్పుడు ఆర్య ఆధిపత్య నిర్మాణాలను ఏర్పాటు 
చేయాలనే వ్యూహాన్ని పాలక వర్గ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు అమలు పరిచాయి. భారత ప్రజల్లో 
జాతి, కులం వంటి వాటితో నిమిత్తం లేకుండా ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని నెలకొల్పేందుకు 
ప్రయత్నించిన మతాలను సమూలంగా నిర్మూలించాలని చూశాయి. 
ఇప్పుడు మన క్రాలంలో, బౌద్ధమతం బలహీనపడిన తరువాత ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక gue 
be క్రైస్తవం, ఇస్తాం మతాలు తీవ్రమైన బెదిరింపులను, క్రమాన్ని 


ప్రపంచమంతటికీ విస్తరిస్తున్న భారతదేశ్చపు బ్రాహ్మణీయ 
© వో-బౌాముూ - షూ జల కలం చా శయ్పత్లూ జరీ 
es హా! ఆక్టా నాల్లూ ఏదో నాన్నటి! వం 4 re 
gn కుని - కనతో అ 


అధికము మూత్నవెక అట్ట మల షా వాకుగోఘుతునోవ కేశా గటు (ఎమ ఆపో బాట “pay 
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ఇ శంస థు నారిఆన , కకం షల క ాాచ్మ్నపునుట్ల,ంల్న 
_ అఈం టు మకొన వక (ఇబ్బం యక్ళాణుం_ ఏళ 
rere సప మన్‌ 
ఘూ వీత సంస్థ్ట్రైకక ఆధిపత్యాన్ని ప్రపంచమంతటా నెలకొల్పేందుకు ప్రయత్నించవచ్చు. 
ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని ప్రపంచం గనక పట్టించుకోకపోతే, తన వినాశనాన్ని తనే 
కొనితెచ్చుకున్నట్టవుతుంది. పిడికెడుమంది (బ్రాహ్మణులు భారతదేశంలో ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ సామ్రాజ్యాన్ని ఎందుకు, ఎలా నెలకొల్నారో ప్రపంచం అర్థం చేసుకోవాల్సిన 
సరం వుంది. ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ శక్తిని అన్ని ఆధునిక కోణాల్లొంచి సవివరంగా 
పరిశీలించాల్సిన అవసరం ఎంతైనా వుంది. 
సమకాలీన బ్రాహ్మణ జీవితం 
ఎంతో కాలం నుండి నిర్మించుకుంటూ వచ్చిన బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని 
అర్ధం చేసుకోవాలంటే మనం తప్పనిసరిగా సమకాలీన బ్రాహ్మణ జీవితాన్ని పరిశీలించాల్సి 
వుంటుంది. ఇవాళ బ్రాహ్మణులు ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచంలో సాధు సన్యాసులుగా, పూజార్లుగా, 
పండితులుగా దర్శనమిస్తుంటారు. సామాజంలో, సామాజిక రాజకీయ రంగాలలో వాళ్లు 
రాజకీయ నాయకులుగా, ప్రభుత్వాధికార్లుగా, ఉపాధ్యాయులుగా, దాక్టర్లుగా, ఇంజనీర్లుగా, 
మిలిటరీ అధికార్లుగా, రచయితలుగా, టీవీ రేడియో కళాకార్లుగా రకరకాలుగా వున్నారు. 
ఆదివాసీల మాదిరిగా వాళ్లు ఆహార సేకరణలో గానీ, ఆహార ప్రాసెసింగ్‌ పనుల్లోగానీ 
పాల్గొనరు. బడుగువర్గ శాస్త్ర విజ్ఞానంతో నడిచే ఏ సంస్థల్లోనూ భాగస్వాములు కారు. 
ఉత్పత్తి పనుల్లో, బట్టలు ఉతకడం, క్షవరం చేయడం వంటి పనుల్లో కనిపించరు. మాంసం, 
పాలు ఉత్పత్తి అయ్యేచోట్లలో, సామాజిక ఇంజనీరింగ్‌ పనుల్లో, ఆహార ఉత్పత్తిలో పాల్గొనరు. 
ఈ నియమానికి ఎక్కడైనా మినహాయింపులు అగుపించినా దానివల్ల చారిత్రకంగా ఏర్పడే 
తేడా ఏమీలేదు. వాళ్లది పైన పేర్కొన్న ప్రక్రియల్లో పాల్గొనే చరిత్ర కాదు. ఆహార ఉత్పత్తి 
చరిత్ర కూడా కాదు. తమ ఆధ్యాత్మిక వ్యామోహం వల్ల ఇలాంటి మానవీయ, (ప్రేమాస్పద 
జీవనానికీ, అత్యావశ్యక ్రక్రియలకూ వాళ్లు దూరంగా వుండిపోయారు. (ప్రగాఢమైన 
ఆధ్యాత్మిక స్వీయ (ప్రేమ నుంచే ఆధ్యాత్మిక వ్యామోహం పుట్టుకొస్తుంది. ఈ ఆధ్యాత్మిక 
వ్యామోహంలో తమ శరీరం ప్రత్యేకమైనదిగా కనపడుతుంది. అది తనదైన వ్యక్తిత్వంతోనూ, 
తన వ్యక్తిత్వానికి వ్యతిరేకంగానూ పనిచేస్తుంది. 
బ్రాహ్మణుడు ఏ రంగంలో వున్నా అహంభావంతోనే వ్యవహరిస్తుంటాడు. బ్రాహ్మణీయ 
పూజావిధానం, మొక్కు వ్యక్తిగత ముక్తి కోసం ఉద్దేశించబడి నలుగురి నుంచి ఎడంగా 
జరుపుకునేదిగా వుంటుంది. ఆ విధానం నాలుగు గోడల మధ్య జరిగే ప్రైవేటు వ్యవహారంలా 
వుంటుంది. ఉత్పత్తికోసం ఉద్దేశించింది కాదు కాబట్టి అందులో సానుకూల ప్రజా ప్రమేయం 
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వుండదు. తమది విశిష్టమైన వర్గమని చెప్పుకునే వర్గానికి ఆత్మ సంతృప్తినిచ్చే ప్రక్రియ 
అది. బ్రాహ్మణీయ తపస్సులు, యాగాలు, పూజలు మానవ సంక్షేమానికి ఉద్దేశించినవి 
కాదు. అందువల్ల అవి సమాజికంగా సమిష్టిగా కాకుండా ప్రత్యేకంగా జరుగుతాయి. 
అదేవిధంగా రాజకీయ, ప్రభుత్వ, పారిశ్రామిక రంగాలలో ఆధునిక బ్రాహ్మణీయ 
కార్యకలాపాల తీరు కూడా తపస్సు, యాగం, పూజ మాదిరిగానే ప్రత్యేకంగా వుంటుంది. 
అహంభావ పూరిత చర్యల కారణంగా సమిష్టితత్వ భావనలు వారిలో అంతరించాయి. 
అందుకే బ్రాహ్మణుల ఏ ఒక్క కార్యక్రమం కూడా సమిష్టి చైతన్యాన్ని వ్యక్తీకరించదు. 
హిందూ ఆధ్యాత్మిక రంగం బ్రాహ్మణుల నిర్వహణలో వుండటం, దాన్ని వాళ్లు ఒక కులం 
వ్యవహారంగా మార్చడం వల్లనే హిందూ మతం ప్రభోదాత్మక, సమగ్ర మతంగా 
రూపుదిద్దుకోలేక పోయింది. (బ్రాహ్మణీయ మూఢనమ్మకం ఆదివాసీల, దళితుల, 
శూద్రులలోని ఇతర మూఢనమ్మకాలను పెంచిపోషిస్తూ అంతర్గత సంస్కరణకు ఏమాత్రం 
అవకాశం కల్పించలేదు. 


హిందూ దేవాలయాలూ, పుస్తకాలూ 


దేవాలయాలను కష్టించిపనిచేసే ఉత్పత్తి ప్రజానీకం సామాజికంగా ఓదార్పు పొందే 
ప్రదేశాలుగా తీర్చిదిద్దకుండా బ్రాహ్మణులు వాటిని తమ కులం మనుగడకు కావలసిన 
డబ్బు, ఆహారం, బంగారం, వెండి వగైరాలను పోగుచేసే సంస్థలుగా తయారుచేశారు. 
దేవాలయాల ద్వారా దక్షిణలను దండుకోడానికి రకరకాల పద్ధతులను రూపొందించారు. 
వాళ్ల ప్రాపంచిక దృక్పథం ప్రకారం దేవుడు అనేవాడు కేవలం ప్రార్థనలతో సంతృప్తిచెందడు. 
ఆయనకు రకరకాలుగా ధనాన్ని సమర్పించుకోవాలి. చివరికి వాళ్లు దేవాలయాల్లో తల 
వెంట్రుకలు సైతం సమర్పించుకోవాలనే ప్రచారం చేసి వాటి అమ్మకాల ద్వారా కూడా 
డబ్బు సంపాదించడం మొదలుపెట్టారు. ఈనాడు ఆహార ఉత్పత్తి, ప్రాసెసింగ్‌, పాకింగ్‌ 
పరిశ్రమలు విభిన్నమైన రీతిలో రావడంతో దేవుడికి సమర్పించే ఆహార పదార్థాల్లో కూడా 
ఎంతో వైవిధ్యం కనిపిస్తోంది. 

మనుషులందరికీ అందుబాటులో లేని భారీ దేవాలయాలను నిర్మించడం బ్రాహ్మణుల 
ఆధ్యాత్మిక వ్యాపార విధానంగా మారింది. అలాంటి దేవాలయాలను నిర్మించేటప్పుడు 
దళితబహుజనుల [శ్రమశక్తినీ, నైపుణ్యాలనీ, శిల్పకళా ప్రావీణ్యాన్నీ యథేచ్చగా 
వాడుకుంటారు. కానీ ఆ బృహత్తర నిర్మాణాలు పూర్తి అవగానే అవి బ్రాహ్మణుల గుప్పిట్లోకి 
వెళ్లిపోతాయి. విశ్వజనీన భావనలోని ప్రార్థనకు అవి అందుబాటులో వుండవు. పూజల 
పేరుతో వాళ్లు విగ్రహాలకు రకరకాల ఆహార పదార్థాలను సమర్పిస్తుంటారు. ఆవిధంగా 
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దేవాలయాల్లోని విగ్రహాలు పేదల, అమాయకుల రక్తాన్ని పీల్చేస్తుంటాయి. విశాలమైన 
దేవాలయం సాధారణ ప్రార్థనకు వీలుగా, తద్వారా జనం తమ రోజువారీ జీవన 
భారాన్నుంచి లేదా భయాన్నుంచీ, ఆందోళన నుంచీ ఊరట పొందేలా ఏమీ వుండదు. 
తద్విరుద్ధంగా అది బ్రాహ్మణులకోసం బంగారం, వెండి, ఆహార పదార్థాలు మొదలైనవి 
నిల్వ వుంచే కేంద్రాలుగా తయారయ్యాయి. ఈ క్రమంలో బ్రాహ్మణ కులం తాలూకు 
సామాజిక బంధం అంతకంతకూ బలోపేతం అవుతూ, వాళ్లు తమలో తాము 
సమర్థవంతమైన సమాచార వ్యవస్థను నెలకొల్పుకుంటున్నారు. దొంగతనానికి వెళ్లిన 
దొంగల మధ్య వుండే ఐకమత్యంతో దీనిని పోల్చవచ్చు. ఆధ్యాత్మిక పద్ధతుల ద్వారా 
జరుగుతున్న దొంగతనమిది. ఇక్కడ దేవాలయాలు దొంగలు తలదాచుకునే ప్రదేశాలుగా 
మారాయి. ప్రతి రోజూ జరిగే ఆధ్యాత్మిక దొంగతనాన్ని ఎవరూ ప్రశ్నించే వీలు లేకుండా 
చేస్తున్నాయి. ఉదాహరణకి దేశంలోనే అత్యధికంగా ఆదాయాన్ని ఆర్జిస్తున్న 
తిరుపతిలోని శ్రీ వెంకటేశ్వరస్వామి దేవాలయం హిందూ బ్రాహ్మణీయ దేవాలయం. 
అక్కడ అవినీతిపరులూ దొంగలూ మొదలుకుని అమాయక జనం వరకూ అందరి నుంచీ 
దక్షిణలు/మొక్కుల రూపంలో డబ్బూ, బంగారం, వెండీ వసూలుచేస్తూ, వారి వెంట్రుకల 
అమ్మకాల ద్వారా ఆదాయాన్ని సమకూర్చుకుంటున్నారు. ఈవిధంగా వాళ్లు దేవుడిని 
అవినీతి మయం చేస్తున్నారు. ప్రపంచంలో మరెక్కడా దేవుడికి ఇంతగా అవినీతి స్వభావం 
లేదు. బ్రాహ్మణ పూజారులు అత్యంత అవినీతిపరుల నుంచి భారీ మొత్తంలో డబ్బునూ, 
బంగారాన్నీ, వెండినీ స్వీకరించి వారికి స్వర్గలోక ప్రాప్తికి ధ్రువీకరణ పత్రాలు జారీ 
చేస్తుంటారు. నర హంతకులు కూడా భారీ మొత్తాల్ని చెల్లించి ఇక్కడ శాంతిని కొనుక్కోవచ్చు. 
వాళ్లు తమ హత్యాకాండను ధైర్యంగా కొనసాగించవచ్చు. హంతకులు నిరాటంకంగా 
హత్యలు చేసేందుకు, రేపిస్టులు స్త్రీలపై పదే పదే అత్యాచారాలు చేసేందుకు వీలుగా 
ఇక్కడ పూజారులు వారికోసం ప్రత్యేక ప్రార్థనలు జరుపుతుంటారు. ఇలాంటి దేవాలయాల్లో 
పూజలనేవి దోపిడీ, హత్య, అత్యాచారాలకు పవిత్రతను ఆపాదించే ప్రక్రియలుగా మారాయి. 
వాటిని చివరికి శరీరాలతో వ్యాపారం చేసే ప్రదేశాలుగా కూడా చేశారు. 

హిందూ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలు ఈ మొత్తం ప్రక్రియకు తోడ్పడే విధంగా రచించ 
బడ్డాయి. అవి ప్రత్యేకించి సంస్కృత భాషలో రాయబడ్డాయి. ఆ గ్రంథాలు ఆధ్యాత్మిక 
రంగంలో మానవ సమానత్వం గురించి మాట్లాడవు. మానవీయ దయాదాక్షిణ్యాల గురించి 
చర్చించవు. చంపడం గురించీ, యుద్ధ వ్యూహాల గురించీ, స్త్రీలను పీడించడం గురించీ 
మాత్రం వివరిస్తాయి. తమ వినోదం కోసం నాట్యం చేసే రంభా, ఊర్వశి, మేనక వంటి 
వాళ్లు దేవుళ్లకు కావాలి. వాళ్లు స్త్రీల ముక్కు చెవులు కోసెయ్యగలరు, నిండు గర్భిణులను 
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కారడవులకు పంపించగలరు. (రామాయణంలో శూర్పణఖ ముక్కు చెవులు కోసిన 
ఉదంతం, నిండు చూలాలైన సీతను అడవులకు పంపిన ఉదంతం ఇందుకు ఉదాహరణ. 
హిందూ దేవుళ్ల పురుషాహంకారానికి ఇవి ప్రతీకలు). దేవుళ్లు స్త్రీలు స్నానం చేస్తుంటే 
వాళ్ల చీరలు దొంగిలిస్తారు. వివాహబంధం లేకుండానే యువతులతో సహజీవనం చేస్తారు 
(రాధా కృష్ణుల ఉదంతం). ఆ పనులకు ఆధ్యాత్మిక ఆక్షేపణ ఏమీ వుండదు. సాధారణ 
మానవులు పొలాల్లో, అడవుల్లో, పడక గదుల్లో జరిపే శృంగార దృశ్యాలను దేవాలయాల 
మీద చెక్కిస్తారు. బ్రాహ్మణ పూజారులకు ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలలో ఇలాంటివన్నీ కావాలి. 
కంటి చూపుకు కనబడే గుడులమీద ఈ బొమ్మలన్నీ ఉండాలి. స్వర్గం అన్న భావనే 
అనిర్వచనీయమైన ఆనందానికి ప్రతీకగా రూపొందింది. హిందూ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలు 
కేవలం పురుషాహంకారం గురించి మాత్రమే కాదు యుద్ధం, మద్యం, మగువల (వార్‌, 
వైన్‌, వుమెన్‌) గురించి అత్యంత అమానవీయకరమైన వ్యాఖ్యానాలతో రాసిన గ్రంథాలు. 

ఏ బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథమూ మానవ సంబంధాల గురించి సాధారణ 
పద్ధతిలో చర్చించదు. పిల్లల సంరక్షణ గురించి అవి మాట్లాడవు. వృద్ధులనూ, రోగులనూ 
చూసుకోవాల్సిన తీరు గురించి వివరించవు. మందుల ద్వారా రోగులకు చికిత్స చేయడం 
గురించి చర్చించవు. మానవ విజయాలకూ, వైఫల్యాలకూ సంబంధించిన కథలూ గాథలూ 
వాటిలో వుండవు. హిందూ దేవుళ్లూ, బ్రాహ్మణులూ తమ దైనందిన జీవితంలో పొందిన 
వైఫల్యాలుండవు. అన్ని వైఫల్యాలనూ శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ ప్రజానీకానికే 
అంటగట్టారు. బ్రాహ్మణులు అన్నింటా విజయం సాధించారు. ప్రాచీన కాలం నుంచి 
ఆధునిక కాలం వరకూ, రాజుల కాలం నుంచీ నేటి ప్రజాస్వామ్యం వరకూ, భూస్వామ్య 
వ్యవస్థ నుంచీ బ్రాహ్మణీయ సామ్యవాదం వరకూ చారిత్రకంగా బ్రాహ్మణీయ వంచన 
విజయవంతంగా సాగడం వెనకున్న కారణాలేమిటో మనకు ఈ గ్రంథాల ద్వారా తెలిసే 
అవకాశం వుంది. భారతదేశ దళితబహుజనుల వైఫల్యానికి మూలాలేమిటో కూడా ఆ 
గ్రంథాల్లోనే చూడవచ్చు. దళితబహుజనులు ఈ పుస్తకాలను పెద్దగా చదవలేదు. అవి 
వారి సామాజిక కదలికలను నిరోధించాయి. దేవాలయాలు వారి ప్రవేశాన్ని, వారి ఆధ్యాత్మిక 
సామాజిక విముక్తిని అడ్డుకున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఈవిధంగా 
ప్రచ్చన్న పద్ధతిలో కొనసాగుతోంది. దీనితో హిట్లర్‌ రాజకీయ నియంతృత్వం ఏమాత్రం 
సాటి రాదు. ఇది అన్ని రకాల నియంతృత్వాలకూ తల్లి వంటిదని చెప్పవచ్చు. ఆర్యుల 
దండయాత్ర సందర్భంగా ప్రాచీన కాలంలోనే ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఆవిర్భవించింది. 
బ్రాహ్మణీయ సంపద మధ్య బీదరికం, ఆకలి, నిరక్షరాస్యత, దిక్కులేనితనం ఆధ్యాత్మిక 
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నియంతృత్వానికి నిలువెత్తు సాక్ష్యాలుగా నిలుస్తాయి. ఇక్కడ మానవత్వాన్ని నిలువునా 
మంటగలిపేశారు. 


తాత్విక బలాలు 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో కీలకపాత్ర పోషించేది సన్యాసులు, బుషులు, సాధువులు. 
సన్యాసి అంటే బ్రాహ్మణ (బ్రహ్మచారి. బ్రాహ్మణిజం ప్రచారకుడు. సన్యాసులు ప్రాచీన 
కాలంలో ఆర్యధర్మం, సనాతన ధర్మం పేరిట, మధ్యయుగాల కాలంలో అద్వైతం, వేదాంతం 
పేరిట మనుగడ సాగించారు. ఈ ఆధునిక యుగంలో వాళ్లు హిందూ మతం అని ఒక 
కొత్త పేరును తగిలించుకున్నారు. అసలు హిందూ అన్న పదాన్ని మొట్టమొదటిసారిగా 
అదీ అవమానకరమైన రీతిలో అల్‌బెరూనీ అనే ముస్లిం చరిత్రకారుడు ఉపయోగించాడు. 
ఆతరువాత బ్రాహ్మణులు అదే పదాన్ని సానుకూలంగా స్వీకరించారు. కొత్తదాన్ని కనుగొనడం 
బ్రాహ్మణులకు ఇష్టముండదు. కానీ తమ లక్ష్యసాధనకు, ప్రయోజనాలకు 
పనికొస్తుందనుకుంటే చౌర్యానికి ఏమాత్రం వెనుకాడరు. 

సన్యాసి ప్రచారం అనేది ప్రత్యేకంగా బ్రాహ్మణీయ వృత్తి. మనుషులను కులాలుగా 
విడదీసే ధర్మాన్ని ప్రచారం చేయడం, ఆ ధర్మాన్ని ఉల్లంఘించిన వారిని శిక్షించడం 
బ్రాహ్మణులు తమకు తాముగా నిర్ణయించుకున్న వృత్తి. హెగెల్‌ చెప్పినట్టు ఆ ధర్మాన్ని 
ఉల్లంఘించేవారిని బ్రాహ్మణులు నామరూపాల్లేకుండా చేస్తారు. దీనికంతటికీ హిందూ 
దేవుళ్ల ఆమోదం వుంటుంది. ఇక బుషి అనేవాడు గెడ్డెం గీసుకోడు, శుభ్రంగా స్నానం 
చేయడు. అతను శరీరం మంతటా పెరిగిన వెం[టుకలతో, ఉతకని బట్టలతో అపరిశుభ్రంగా 
వుంటాడు. విచిత్రం ఏమిటంటే అతను ఆత్మశుద్ధి గురించి మాట్లాడతాడు. బుషిత్వంలో 
అనేక రకాలున్నాయి. వాటిలో చాలా రకాలు 2001 నాటి కుంభమేళాలో దర్శనమిచ్చాయి. 
శరీరం మీద బాగా పెరిగిన, సరిగా శుభ్రం చేయని వెంట్రుకలతో పూర్తి నగ్నంగా వుండే 
బుషులున్నారు. వాళ్ల తలమీద వెంట్రుకలు జడలు కట్టి పంది తోకల్లా మెలితిరిగి 
వుంటాయి. కొందరి వెంట్రుకలైతే రెండున్నర మీటర్ల పొడవుంటాయి. వాళ్లు నడుస్తున్నప్పుడు 
ఆ వెంట్రుకలు రోడ్లను ఊడుస్తుంటాయి. ఈ బుషులు (దాదాపు అందరూ పురుషులే) 
పూర్తిగా ఎదిగిన ఆదిమానవుల్లా వుంటారు. తమ నగ్న శరీరాలను వాళ్లు ప్రపంచానికి 
గర్వంగా ప్రదర్శించుకుంటారు. ఆనాడు ఇటు లక్నోలోనూ, అటు ఢిల్లీలోనూ బీజేపీ 
ప్రభుత్వాలే వుండటంతో వాళ్ల మీద ఎలాంటి ఆంక్షలూ విధించలేదు. వాళ్ల నగ్న రూపాలు 
సున్నిత మనస్ములైన ప్రజానీకం మీద తీవ్ర ప్రభావాన్ని చూపాయి. ప్రజల నైతికత్వాన్ని 
అది దెబ్బతీసింది. మరోరకం బుషులు పూర్తిగా కాకుండా అర్ధనగ్నంగా వుంటారు. 
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తమ శరీరంలోని పై అర్ధభాగాన్ని ఎలాంటి ఆచ్చాదనా లేకుండా వదిలేస్తారు. ఐదుగురు 
శంకరాచార్యులు ఈవిధంగా అర్ధనగ్నంగా వుండేవారు. అనేక హిందూ దేవాలయాల్లో 
పూజారులు ఇట్లాగే వుంటారు. భారతీయ బ్రాహ్మణులను తన వైపునకు తిప్పుకునేందుకు 
గాంధీ కూడా ఈ అర్ధనగ్నత్వాన్నే ఎన్నుకున్నాడు. ఆయన వ్యూహం బ్రహ్మాండంగా 
పనిచేసింది. కానీ చివరికి ఒక (బ్రాహ్మణుడే ఆయనను చంపేశాడు. ఆ హంతకుడిని 
ఖండించవచ్చు కానీ ఒక బ్రాహ్మణుడు ఒక కోమటిని చంపాలని నిర్ణయించుకున్నాడంటే 
అందుకు కారణం ఆయన అత్యున్నత స్థానాన్ని అధిరోహించడమే. 


బ్రాహ్మణీయ మోసగాళ్లలో కాషాయం రంగు కుర్తా, ధోతీలు ధరించే సాధువులది 
మరో రకం. వీళ్లు సాధారణ ప్రజానీకం దగ్గరనుంచి కేవలం ఆహారాన్ని మాత్రమే కాకుండా 
పెద్ద ఎత్తున సంపదను కూడా సమీకరిస్తుంటారు. బ్రాహ్మణిజపు ఆధ్యాత్మిక రంగంలో 
ఈవిధంగా ఆహారాన్నీ, ధనాన్నీ అడుక్కోవడం గౌరవప్రదమైన చర్యే. అయితే ఈ సాధువులు 
ప్రజానీకానికి ఏమీ బోధించరు, ఏమీ నేర్చరు. పైకి నిరాడథబరంగా కనిపిస్తూ అంతర్గతంగా 
విలాసవంతమైన జీవనాన్ని సాగిస్తుంటారు. విలాసవంతమైన జీవనం కోసం కావలసిన 
సంపదను సమకూర్చునే కృషిలో భాగంగా వివిధ సరుకులనూ, వస్తువులనూ ఆధ్యాత్మిక 
దొంగ రవాణా కూడా చేస్తుంటారు. ఒకోసారి వాళ్లు దట్టమైన అడవుల్లోకి, ముఖ్యంగా 
హిమాలయాల్లోకి వెళ్తారు. అక్కడ తమను తాము కష్టపెట్టుకునే, ప్రాయశ్చిత్తం చేసుకునే 
తపస్సు లాంటి చర్యలకు పాల్పడతారు. వాళ్లు చేసే తపస్సు సమస్త మానవాళి ఆధ్యాత్మిక 
విముక్తికి ఉద్దేశించింది కాదు. అలాగే అది మానవ విముక్తికి దోహదం చేసే జ్ఞాన 
వ్యవస్థ అభివృద్ధికి ఉద్దేశించింది కూడా కాదు. కేవలం బ్రాహ్మణిజపు ఆధిపత్యాన్ని, వారి 
ఆధ్యాత్మిక పెత్తనాన్నీ బలోపేతం చేసేందుకు ఉద్దేశించింది. కాథలిక్‌ సెయింట్‌లు, బౌద్ధ 
సన్యాసులు అయితే ప్రజలతో మమేకమై జీవిస్తూ, వాళ్లు ఫేట్టింది తింటూ వాళ్లకు తాము 
నమ్మిన మత ధర్మ సూత్రాలనూ, నీతినీ బోదిస్తూంటారు. కానీ హిందూ సాధువులు ఆ 
పని చేయరు. వాళ్ల యావ ఎంతసేపూ శాశ్వత సుఖానికి ఆలవాలమైన పరలోకంమీద, 
అక్కడ చోటు సంపాదించుకోవడం మీదనే వుంటుంది. 

తపస్సులో ఒక విలక్షణమైన విధానం ఇప్పటికీ కొనసాగుతోంది. అదొక చిత్రమైన 
ఆధ్యాత్మిక కార్యక్రమం. ఇందులో తలకిందులుగా శీర్షాసనం వేయడం, గొంతు వరకూ 
తమను తాము ఇసుకలో పూడ్చేసుకోవడం, రకరకాల చిత్రహింసలకు గురిచేసుకోవడం 
వంటివి వుంటాయి. అంతే తప్పు సమాజానికి ఏదైనా సందేశమివ్వడం, చదవడం ఇతరులకు 
తెలియజేయడం వంటివేమీ వుండవు. ఆక్స్‌ఫర్డ్‌, కేంబ్రిడ్జి, హార్వర్డ్‌ వంటి విదేశీ 
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యూనివర్శిటీల్లో చదువుకొని వచ్చిన ఎందరో బ్రాహ్మణులు ఈవిధమైన బ్రాహ్మణీయ 
ఆధ్యాత్మికత గురించీ, బ్రాహ్మణ నగ్నమునుల గురించీ, వారి గొప్పదనాల గురించీ ఎన్నో 
గ్రంథాలు వెలువరించారు. అంతచదువులు చదివిన వాళ్ల మేధావిత్వం దిగ్భ్రాంతిని 
కలిగిస్తుంది. బ్రాహ్మణ కుటుంబాలలోని పిల్లలకు చిన్నప్పటినుంచే కారణాలను వెతకడాన్ని 
(ప్రశ్నించడాన్ని) వ్యతిరేకించడం నేర్పుతారు. ఆ చైతన్యం (బ్రాహ్మణులను మానవాతీత 
వ్యక్తులనుగా తయారుచేస్తుంది. జాతీయ వ్యక్తిత్వాన్ని కూడా ప్రభావితం చేస్తుంది. 
సమాజానికి దూరమైన ఈ వ్యవస్థను ఘనతవహించిన ప్రతీ హిందువూ పొగిడాడు. 
ప్రాచీన బ్రాహ్మణీయ గ్రంథాలను సాధువులూ, సన్యాసులూ, బుషులే రాశారని 
సాంప్రదాయిక బ్రాహ్మణిజం అంటుంది. అయితే ఉత్పత్తికులాల (శ్రమపై బతికే తమ 
పరాన్నభుక్కు జీవితాన్ని చట్టబద్ధం చేసుకునేందుకే ఆ గ్రంథాలు రాయబడ్డాయి. వాటిని 
సాధువులూ, సన్యాసులూ, బుషులే రాశారంటే ఎవరికీ నమ్మబుద్ధి కాదు. ఎందుకంటే 
మన జీవితకాలంలో అలాంటి వారి నుంచి సమాజాన్ని ప్రభావితం చేయగలిగిన పుస్తకం 
ఒక్కటైనా రాలేదు కదా. వాళ్ల గత చరిత్రను తిరగేసినా రాజా రామమోహన్‌రాయ్‌ కాలం 
నుంచి ఇప్పటి వరకూ ఒక్క సన్యాసి అయినా కౌటిల్యుని లాగా ఒక అర్థశాస్తాన్ని గానీ, 
మనువులాగా ధర్మశాస్త్రాన్ని గానీ, చివరికి వాత్స్యాయనుడి లాగా కామసూత్రాలను గానీ 
ఏమీ రాయలేదు. మనకు తెలిసిన అలాంటి ఒకే ఒక్క పుస్తకం దయానంద సరస్వతి 
రాసిన “సత్యార్థ ప్రకాశిని” మాత్రమే. అది కూడా ఎంత అసంబద్ధ రచనో అందరికీ 
తెలుసు. ఆర్య సమాజాన్ని నెలకొల్పాలని చూసి అది చెడ్డ పుస్తకంగా పేరు తెచ్చుకుంది. 
ఆర్యజాతిని నిర్మించే క్రమంలో ఆర్య నియంతృత్వ రాజ్యాన్ని స్థాపించాలని ప్రయత్నించిన 
హిట్లర్‌ చివరకు ఎట్లా మట్టిగరవాల్సి వచ్చిందో వాళ్లు గ్రహించినట్టు లేదు. ఆర్య జాతి 
సిద్ధాంతాన్ని అనుసరించినట్టయితే ప్రత్యామ్నాయ దృక్పథంతో మనం ఈ ప్రపంచాన్ని 
పరిశీలించ గలిగేవాళ్లమే కాదు. బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలన్నీ బ్రాహ్మణ సాధువులూ, 
సన్యాసులూ, బుషుల పేరిటనే ప్రాచుర్యంలో వున్నాయి. అవి ఇతర గ్రంథాలకంటే 
ఎంతో ఘనమైనవన్నట్టు ప్రచారం చేశారు. వాటి ఆధారంగా నిర్మించిన సంస్కృతి ఉత్పత్తిని 
అగౌరవప్రదమైన పనిగా పరిగణించింది. ఆ గ్రంథ రచయితల్లో ఒక్కరైనా అస్పృశ్యతకు 
వ్యతిరేకంగా గానీ, మానవ అసమానతలకు వ్యతిరేకంగా గానీ మాట్లాడిన పాపాన పోలేదు. 
ఆహార ఉత్పత్తి, గొర్రెల, పశువుల పెంపకం వంటి పనులకు ఆధ్యాత్మిక ప్రాముఖ్యత 
వుందనీ, అవి పవిత్రమైన పనులనీ ఒక్క గ్రంథంలోనూ రాయలేదు. పైగా ఏపనులూ 
చేయని వాళ్లు పరిశుద్ధులనీ, ఈ ఉత్పత్తి పనులు చేసేవాళ్లే అపరిశుద్ధులనీ వీళ్లంతా 
'బాహ్మణ దేహానికీ, దేవాలయానికీ, పూజకూ దూరంగా వుండాలనీ అవి నిర్దేశిస్తాయి. 


పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


(బ్రాహ్మణ పూజారి ఇతర కులాల వారితో వ్యవహరించేటప్పటికంటే సాటి బ్రాహ్మణులతో 
వ్యవహరించేటప్పుడే ప్రేమగా వుంటాడు. ఈ చర్యల ద్వారా లభించే పుణ్యం (బ్రాహ్మణుల 
సొంత మోక్షానికి ఉద్దేశించబడింది. బ్రాహ్మణులు ఇతరుల సంక్షేమాన్ని కాంక్షించరు. 

సాధారణంగా అన్ని మతాల్లోనూ ప్రార్థన అనేది సామూహిక వ్యవహారంగా 
వుంటుంది. కానీ హిందూ మతంలో బ్రాహ్మణులు దానిని పూర్తిగా వ్యక్తిగత, రహస్య 
వ్యవహారంగా మార్చేశారు. ఇక బుషులైతే అడవుల్లోకి వెళ్లి, నరమానవుడి వాసన లేని 
చోట కూచుని దైవారాధన చేసుకుంటారు. బుషి కేవలం బ్రాహ్మణులతోనే మాట్లాడుతాడు. 
శూద్రులతో, చండాలురతో మాట్లాడడు. వాళ్లని తన కనుచూపు మేరలోకి కూడా రానివ్వడు. 
యెహోవాలో, అల్లాలో వుండే లక్షణాలేవీ హిందూ దేవుడైన బ్రహ్మలో కనిపించవు. 
యెహోవాగానీ, అల్లాగానీ కుల, మత, జాతి, జెండర్‌ వివక్షతో నిమిత్తం లేకుండా 
మానవులందరికీ విముక్తిని ప్రసాదించాలని ఆకాంక్షిస్తారు. కానీ బ్రహ్మ తన ఎజెండా 
ప్రకారం కేవలం బ్రాహ్మణులకు మాత్రమే మోక్షాన్ని ఇవ్వాలని చూస్తాడు. దేవుడిగా బ్రహ్మ 
విశ్వజనీనుడు కాదు. కేవలం ఒక్క కులానికే పరిమితమైనవాడు. 


దేవుడు అనే భావన బానిసలను వారి యజమానుల చెజనుంచి విడిపించాలనే, 
మనుషులందరి సంక్షేమాన్ని కాంక్షించాలనే లక్ష్యంతో రూపుదిద్దుకుంది. కానీ బ్రహ్మ అనే 
భావన మాత్రం మనుషుల్ని బానిసలుగా మార్చి శాశ్వతంగా అణిచివేయాలనే ఉద్దేశంతో 
ముందుకొచ్చింది. భారతదేశంలో శూద్రులనూ, చండాలురనూ, ఆదివాసీలనూ 
అణగదొక్కేందుకే బ్రాహ్మణులు దేవుడి పేరిట ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని రూపొందించారు. 
బ్రాహ్మణ నియమాలను ఉల్లంఘించేవారు నాశనమవుతారంటూ (బ్రాహ్మణ పూజారులు 
“మంత్రశక్తి” అనే భావనను ప్రచారంలోకి తెచ్చారు. శూద్రులు, చండాలురు హిందూ 
పవిత్ర గ్రంథాలను చదివితే వారి నాలుకలు తెగ్గోయాలనీ, పుస్తకాలు రాయాలని ప్రయత్నిస్తే 
వారి చేతులు నరికేయాలనీ, వేదాలును వింటే వారి చెవుల్లో సీసం కరిగించి పోయాలనడం 
బ్రాహ్మణ నియమావళిలోని కొన్ని ఉదాహరణలు. ఇట్లాంటి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ 
నిబంధనలు స్త్రీల విషయంలో ఇంకా ఎన్నో వున్నాయి. ఇప్పుడా నియమాలన్నీ అమలులో 
లేకపోయినా వాటి ప్రభావం మాత్రం జనం మీద ఏదో ఒక రూపంలో ఇంకా వుంది. 

బుద్దుడూ, క్రీస్తూ, మహమ్మదూ తమను ఆశ్రయించిన మానవులందరి విముక్తికోసం 
పాటుపడే ఆధ్యాత్మిక ప్రక్రియను అనుసరించారు. “బోధించేందుకు మహమ్మదు ప్రవక్త 
తనే పర్వతాల వద్దకు వెళ్లాడు తప్ప నేర్చుకోడానికి పర్వతాలు ఆయన వద్దకు రాలేదు” 
అని ఓ ఇస్లామిక్‌ సామెత వుంది. అయితే హిందూ మతంలో దేవుడు గానీ, బుషులు 
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గానీ బ్రాహ్మణుల వద్దకు తప్ప మరెవరి వద్దకూ పోలేదు. ఒకవేళ ఏ శూద్రుడో, చండాలుడో 
స్వయంగా బ్రాహ్మణుడి వద్దకు వచ్చే ప్రయత్నం చేస్తే అతడిని బతకనిచ్చేవారు కాదు. 
అక్కడికక్కడే చంపేసేవారు. (అయితే ఇప్పుడలాంటివేమీ జరగడం లేదు). బుద్ధుడూ, 
క్రీస్తూ, మహమ్మదూ స్వయంగా కుష్టువ్యాధిగ్రస్తుల వద్దకూ, క్షయ రోగుల వద్దకూ ఎయిడ్స్‌ 
బాధితుల వద్దకూ (ఆరోజుల్లో కూడా ఎయిడ్స్‌ మరో పేరుతో వుండే వుంటుంది) వెళ్లి 
వారికి స్వస్థత చేకూర్చారు. అంటే దీనర్థం వాళ్లు తాకగానే రోగాలు నయమైపోయాయని 
కాదు. కానీ వారు ప్రతి ఒక్కరికీ వ్యాధులను ఎదుర్మొనే ఆత్మస్థైర్యాన్ని ప్రసాదించారు. 
స్వయంగా చికిత్స చేశారు. దేవుడు అందరికీ స్వస్థత చేకూరుస్తాడు, అందరినీ చల్లగా 
చూస్తాడు అనే భావనను వాళ్లు క్రోడీకరించారు. 


బౌద్ధ, క్రైస్తవ, ఇస్లాం మతాల్లో దేవుడి అస్తిత్వం అదృశ్యంగా వుంటుంది. ఆయన 
అణగారిన వారి సంక్షేమం కోసం పొటుపడతాడు. జాతి, కులం, వర్గం, స్రీపురుష భేదం 
మొదలైన వివక్షలను ఏమాత్రం పాటించడు. కానీ హిందూ దేవుడు లేదా సన్యాసి మాత్రం 
ఆ విధంగా మనిషిని మనిషిగా చచ్చినా చూడడు. నిర్జాక్షిణ్యపూరితమైన (బ్రాహ్మణత్వంలో 
దేవుడు కేవలం తమను మాత్రమే అంటే (బ్రాహ్మణులను మాత్రమే స్పర్శిస్తాడని 
చెప్పుకుంటారు. అదేవిధంగా సన్యాసులు కూడా బ్రాహ్మణులను మాత్రమే ముట్టుకుంటారు. 
హిందూ దేవాలయాలు మానవ అస్పృశ్యతను పాటించే కేంద్రాలు. శూద్రులనూ, 
చండాలురనూ, ఆదివాసీలనూ అవి అసహ్యించుకున్నాయి, అవమానించాయి. శూద్ర 
చండాల, ఆదివాసీ వ్యక్తి ఎవరైనా బ్రాహ్మణ బుషి వద్దకు లేదా సన్యాసి వద్దకు వెళ్తే 
అతణ్ని చంపేసేవారు. సన్యాసి ఒక నియంతగా వుండేవాడు తప్ప ప్రజాస్వామ్యవాదిగా 
కాదు. బ్రాహ్మణ పూజారి కూడా అంతే. అతనిలో నియంతృత్వ పోకడలే వుంటాయి. 
ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికి బలైన వారెవరైనా సమాజ సంక్షేమం కోసం ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామిక పద్ధతులను అనుసరించాలనీ, దేవుడి భావనలో మార్పు రావాలనీ, 
సన్యాసులంతా సంస్కరించబడాలనీ, పూజారులు మారాలనీ డిమాండ్‌ చేస్తే బ్రాహ్మణీయ 
న్యాయవ్యవస్థ ఏమంటుంది? బహుశా కోర్టు ధిక్కారంగా పరిగణిస్తుందేమో. ఎందుకంటే 
భారతీయ న్యాయస్థానాల్లో వున్న వాళ్లంతా ఈ అమానవీయ పద్ధతులన్నీ దైవనిర్ణయాలుగా 
నమ్మి ఆచరించేవాళ్లతోనే నిండి వున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ ప్రపంచంలో ఒక శూద్రుడు 
పుస్తక రచనకు పూనుకోవడం, ఒక స్త్రీ గట్టిగా వాదించడం ధిక్కార చర్యకిందకే వస్తుంది. 
మనుషుల సంగతి అటుంచి ఒక బర్రె రాజ్యాంగ పరంగా, మనుగడపరంగా తనకు 
ఆవుతో సమానమైన హోదా కల్పించాలని కోరితే దానినీ జైల్లోకి తోస్తారు. బ్రాహ్మణీయ 
న్యాయమూర్తి మనసులో న్యాయపరిజ్ఞానం రూపంలో ఒక సన్యాసి తిష్టవేసి వుంటాడు. 
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బ్రాహ్మణీయ అవగాహన ప్రకారం ఆవు మాత్రమే రాజ్యాంగపరమైన జంతువు, బర్రె 
కాదు. ఎవరు చెప్పారిది? సాక్షాత్తూ బ్రహ్మ దేవుడు! ఆయన తెల్లగా వుంటాడు. ఆవు 
కూడా తెల్లగా వుంటుంది. ఆయన దృష్టిలో బరై అసహ్యంగా నల్లగా వుంటుంది. కేవలం 
పాలివ్వడానికే అది పనికొస్తుంది. దాని పాలు కూడా తెల్లగానే వుండొచ్చు. అంతమాత్రాన 
దానికి రాజ్యాంగంలో స్థానం కల్పించేందుకు వీలులేదు. హిందూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ 
సారం ఇదే. ఇలాంటి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని దేవాలయాలూ, బుషులూ, సన్యాసులూ 
తదితరులూ విసృతంగా (ప్రచారం చేశారు. ఆదినుంచీ బ్రాహ్మణత్వం మానవత్వాన్ని 
వ్యతిరేకిస్తోంది. హిందూ సమాజపు ఈ ఆధ్యాత్మిక పునాదిని బ్రాహ్మణ కులానికి చెందిన 
ఏ మేధావీ బద్దలు కొట్టేందుకు ప్రయత్నించలేదు. ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని 'ధర్మం' 
పేరుతో ప్రాచుర్యంలోకి తెచ్చారు. 
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బ్రాహ్మణులు ఆధ్యాత్మిక లోకాన్ని అందిరికోసం నిర్మించారు కానీ, కేవలం తమ 
ప్రయోజనాలను నెరవేర్చే వ్యవస్థగా మాత్రమే దానిని తీర్చిదిద్దారు. వాళ్లు మాత్రమే దేవుడితో 
వ్యవహరించాలి. వాళ్లు మాత్రమే దేవుడితో మాట్లాడాలి. బ్రాహ్మణులు రాసిన తొలి గ్రంథం 
బుగ్వేదంలోనే తాము సాక్షాత్తు దేవుడి నోట్లోంచి ఊడిపడ్డామని రాసుకున్నారు. మిగతా 
సామాజిక వర్గాల్లో కొందరు దేవుడి భుజాల్లోంచి, కొందరు దేవుడి తొడల్లోంచి, మరికొందరు 
దేవుడి అరికాళ్లలోంచి పుట్టుకొచ్చారని చెప్పారు. అసంఖ్యాక దళిత, ఆదివాసీ ప్రజానీకానికి 
దేవుడి శరీరంలోని ఏ భాగంతోనూ సబంధంలేదన్నారు. ఇక్కడ దేవుడు మానవులను 
తన రూపంలో సృష్టించాడనే భావనకు తావులేదు. బ్రాహ్మణీయ ప్రపంచంలో దేవుడికి 
భౌతిక అస్తిత్వం వుంది తప్ప తాత్విక అస్తిత్వం లేదు. దేవుడిని భౌతిక అస్తిత్వంలో 
నెలకొల్పడం వల్ల ప్రపంచాన్ని ఊహాత్మక పద్ధతిలో నిర్మించేందుకు వీలుండదు. నిజానికి 
అదొక సృజనాత్మకతలేని ప్రయత్నం. బ్రాహ్మణీయ తరహా ఆలోచనలో మనసుకు విలువ 
వుండదు. కేవలం శరీరానికే విలువ వుంటుంది. ఈవిధంగా ఆలోచనకు కాకుండా 
శరీరానికి ఎక్కువ ప్రాధాన్యత ఇవ్వడం వల్ల (బ్రాహ్మణుడిలో శారీరక మైల, అంటు అనే 
భావన రూపుదిద్దుకుంది. ఇతర మతాల్లో శరీరానికీ, మనసుకీ గతితార్మిక సంబంధం 
వుంటుంది. బ్రాహ్మణిజంలో శరీరానికే తప్ప మనసుకు స్థానం లేదు కాబట్టే శరీరంతో 
శాశ్వత బంధం, స్వీయ ప్రగతి వంటి ఇతర జీవన ప్రక్రియలకు అది దారితీసింది, 
(బ్రాహ్మణులు తాము జ్ఞాన భాండాగారాలమని ప్రకటించుకున్నారు. అయితే వాళ్లు దేవుడి 
భౌతిక రూపాన్ని పూజించేవాళ్లుగానే, విగ్రహారాధకులుగానే మిగిలిపోయారు. క్రైస్తవం, 
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ఇస్లాం తదితర మతాల్లో మాదిరిగా దేవుడి తాత్విక అంశాన్ని ఆరాధించేవాళ్లుగా 
మారలేకపోయారు. బ్రాహ్మణ కులం నుంచి వచ్చిన ఒక్క తత్వవేత్త అయినా తన ప్రభావాన్ని 
భారతదేశం వెలుపలి ప్రపంచంపై చూపలేకపోయాడు. పైగా ఇతర కులాల్లో తత్వవేత్త 
ఆవిర్భవిస్తే అతడిని అణగదొక్కుతూ వచ్చారు. ఉదాహరణకి బుద్ధుడిని వాళ్లు భారతదేశంలో 
లేకుండా చేశారు. గాంధీని తమ ఆధిపత్యాన్ని కాపాడుకునే, తమ హోదాను పెంచుకునే 
మెట్టుగా ఉపయోగించుకున్నారు. కాని చివరికి ఆయన్ని కూడా చంపారు. అంబేడ్కర్‌ 
నైతే వాళ్లసలు గుర్తించనేలేదు. చివరికి ఆయనను తక్కువ ప్రాధాన్యత వున్న ఒక విగ్రహంగా 
ఆమోదించారు. 

వైఐ యామ్‌ నాట్‌ ఎ హిందూ (నేను హిందువునెట్లయిత) అనే పుస్తకంలో నేను 
ఇదివరకే రాసినట్టు బ్రాహ్మణులు పైకి “శరీరం క్షణభంగురం” అంటారు కానీ ఆ శరీరానికే 
ప్రాధాన్యతనిస్తూ, మేధా చర్చల్లో ఆలోచనకూ, ప్రాపంచిక జ్ఞానానికీ ఎలాంటి ప్రాధాన్యతనూ 
ఇవ్వరు. అసలు బ్రాహ్మణుడికి చర్చ అంటేనే గిట్టదు. చర్చలకు ఆస్కారం లేని ప్రపంచంలో 
భుజ బలం, హింసలే పెత్తనం చెలాయిస్తాయి. ఈ కారణంగానే హిందూ మతంలో 
దండనీతి అత్యంత కీలకంగా మారింది. మతాలు సమాజిక సంస్థలుగా ప్రజల సంఘటిత 
సామాజిక పునాదిని విస్తరించేందుకు ఏర్పడ్డాయి. విహారాలు, చర్చీలు, మసీదులు 
మొదలైనవి మానవ సమావేశ మందిరాలుగా, తమ కష్ట సుఖాలను కలబోసుకునే 
ప్రదేశాలుగా ఉపయోగ పడుతున్నాయి. అక్కడ ఒక బానిస తన యజమానితో “నువ్వు 
పెట్టే బాధలన్నింటినీ భగవంతుడు చూస్తున్నాడులే' అని చెప్పగలడు. యజమానులు 
కూడా మరెక్కడా కాకపోయినా విహారాల్లో, చర్చీల్లో, మసీదుల్లో తమ బానిసల మాటలను 
వినిపించుకుంటారు. ఎందుకంటే అవి అందరినీ సమానంగా పరిగణించే పవిత్ర ప్రదేశాలు. 
కానీ మన బ్రాహ్మణులు ఆ ఆధ్యాత్మిక ప్రదేశాలను గుడులుగా రూపొందించారు. వాటిలో 
అందరూ కలుసుకునేందుకు అవకాశం లేదు. దేవుడి ముందు అందరూ సమానమనే 
భావనకు అక్కడ ఏమాత్రం ఆస్కారం లేదు. నిజానికి అనేక మందికి అసలు గుడిలో 
ప్రవేశించే అర్హతే లేదు. దేవాలయాలు ప్రత్యేకించి బ్రాహ్మణుల గుత్తసొత్తు కావడంతో 
వాటి చుట్టూ హత్యలు సర్వసాధారణమయ్యాయి. 

ఆదివాసీలు, చండాలురు, శూద్రుల చర్చల్లో దండనీతి అన్న భావన కనిపించదు. 
దండనీతి ఏ దేవుని పరిభాషలో కూడా కనిపించదు. ఎలాంటి వైరుధ్యాన్నైనా దళిత 
బహుజనుల చర్చల ద్వారా, కూర్చుని మాట్లాడుకోవడం ద్వారా పరిష్మరించుకుంటారు. 
కానీ బ్రాహ్మణిజం మాత్రం అన్ని వైరుధ్యాలనూ యుద్ధం ద్వారానే పరిష్కరించాలని 
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చూస్తుంది. అందుకే బ్రహ్మ, ఇంద్రుడు, విష్ణుమూర్తి, రాముడు, పరశురాముడు, కృష్ణుడు 
తదితరులంతా యుద్ధవీరులుగా రూపుదిద్దుకున్నారు. దళితబహుజనుల భావనలో గానీ; 
బౌద్ధ క్రైస్తవ, ఇస్లాం మత భావనలో గానీ దేవుడు ఇతర్లను చంపడం అనేది వుండదు. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం మాత్రమే చంపడం, దండించడం అనేవి దైవత్వానికీ, మానవ 
జీవితానికి ప్రకృతి సహజమైనవిగా పేర్కొంటుంది. 


ఆర్యనిజం - ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం 
ప్రపంచంలో నిజమైన ఆధ్యాత్మిక ఆలోచన అనేది ప్రజల ప్రజాస్వామిక చర్చల్లోంచి 
పుడుతుంది. ఈ ఆలోచనా ప్రక్రియలో మానవుల అత్యంత ఊహాజనిత రూపం దేవుడు. 
భారతీయ బ్రాహ్మణులు మానవ ఊహాకల్చ్పన ప్రక్రియలన్నింటినీ వ్యతిరేకించారు. ప్రకృతి 
గురించిన వారి అవగాహన ప్రతికూలమైనది. పశువుల గురించిన వారి అవగాహన 
ప్రతికూలమైనది. చివరికి మనుషుల గురించిన వారి అవగాహన కూడా ప్రతికూలమైనదే. 
ఈ ప్రతికూలత ఆర్య జాతి సహజసిద్ధ లక్షణం అనిపిస్తుంది. భారతీయ బ్రాహ్మణులలోనూ, 
హిట్లర్‌ అనుయాయులలోనూ ఒకే రకమైన ఆలోచనాధోరణులు కనిపిస్తాయి. ఒకరు 
ప్రాచీన కాలంలో ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ భావజాలాన్ని నిర్మిస్తే - మరొకరు ఆధునిక 
కాలంలో రాజకీయ నియంతృత్వ భావజాలాన్ని నిర్మించారు. 

ఆర్యజాతి మనస్తత్వం అసాధారణమైనది. మానవ సమానత్వం మీద వారికి విశ్వాసం 
వుండదు. ఉదారవాద ఆర్య బ్రాహ్మణుడిగా పేరున్న దయానంద సరస్వతి రాసిన రచనల 
ద్వారా ఈ విషయం స్పష్టమవుతుంది. దయానంద సరస్వతి తన సత్యార్థ ప్రకాశ్‌ పుస్తకంలో 
(దుర్గాప్రసాద్‌ అనువాదం, న్యూఢిల్లీ, జ్ఞాన్‌ప్రకాశన్‌) ఇలా అంటాడు: “బ్రాహ్మణ పురుషుడు 
బ్రాహ్మణ స్త్రీనే వివాహం చేసుకోవాలి. అలాగే క్షత్రియ పురుషుడు క్షత్రియ స్త్రీనే పెళ్లాడాలి. 
వైశ్యుడు వైశ్య స్త్రీనీ, శూద్రుడు శూద్ర స్త్రీనే పెళ్లిచేసుకోవాలి” (పే.36). ఏ కులంవాళ్లు 
ఆ కులంవాళ్లనే పెళ్లి చేసుకోవాలని ఇంత కచ్చితంగా నిర్దేశించడం వెనకున్న కారణం 
ఏమిటి? ఆర్య బుషులను ఉటంకిస్తూ ఆయనే ఇలా అంటాడు: “వ్యక్తులను పరిశుద్ధంగా 
వుంచేందుకు, వాళ్ల జాతిని పరిశుద్ధంగా వుంచేందుకు ఇదొక్కటే పద్ధతి. ఈ వివాహ 
పద్ధతిని పాటిస్తే ఏ వర్గంలోనూ ఇక అక్రమసంతానం వుండదు.” బౌద్ధం, క్రైస్తవం వంటి 
ప్రధాన మతాల మాదిరిగా కోరుకున్న వాళ్లను పెళ్లిచేసుకునే విధానాన్ని అనుసరిస్తే అక్రమ 
సంతానం పెరిగిపోతుంది అన్నది దయానంద సరస్వతి భావన. “పిల్లల విద్యాభ్యాసం 
విషయంలో కూడా ద్విజ వర్గానికి చెందినవారి పిల్లలను (ఈనాటి బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, 
వైశ్య పిల్లలను) వారి వారి పాఠశాలలకే పంపించాలి.” అని కూడా అంటాడాయన 
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(పే.39) తను స్థాపించిన సంస్థను దయానంద సరస్వతి 'ఆర్యసమాజం'గా పేర్కొనడం 
అందరికీ తెలిసిందే. ఆ పేరులోనే జాత్యహంకారం వుంది. ఆర్యజాతి ఎందుకు తన 
జాతి పవిత్రతను కాపాడుకోవాలని పాకులాడుతుందో అర్థం చేసుకోవాలంటే మనం 
హిట్లర్‌ని తిరగేయాల్సి వుంటుంది. 

హిట్లర్‌ తన పుస్తకం “మేన్‌ కాంఫ్‌'లో జాతి పవిత్రతను కాపాడే సిద్ధాంతాన్ని 
ప్రతిపాదించాడు. ప్రకృతి స్వయంగా రూపొందించిన మెకానిజంలాంటిదది. అన్ని ప్రాణుల 
మధ్య ప్రకృతి సహజంగా లైంగిక కలయిక ఆయా జాతుల మధ్యనే జరుగుతుంది. ఇతర 
జాతులతో లైంగిక కలయిక నిషిద్ధం. ఒక ఎలుక మరో ఎలుకతో, ఒక గుర్రం మరో 
గుర్రంతో మాత్రమే సంభోగం జరుపుతుంది అంటాడు హిట్లర్‌. ఆవిధంగా ఆయా జాతుల 
మధ్యనే లైంగిక కలయిక జరుగుతుండటం వల్లనే వాటి పవిత్రత ఉన్నతంగా వుంటోంది 
అంటాడు. ఆయన దృష్టిలో మానవ జాతులన్నింటిలోనూ ఆర్య జాతే అతి శ్రేష్టమైన 
జాతి. అందువల్ల ఆర్య జాతి తన జాతి పవిత్రతను కాపాడుకోవాలని ఉద్భోధిస్తాడు. 
హిట్లర్‌ ఐరోపా ఆర్యుడు కాబట్టి భారతీయ బ్రాహ్మణుల మాదిరిగా కాకుండా తన వాదనను 
హేతుబద్ధీకరిస్తూ ఆర్య నియంతృత్వ పౌర సమాజాన్ని, ఆర్య సామ్రాజ్యాన్ని నిర్మించేందుకు 
ఒక సిద్ధాంతాన్ని తయారు చేశాడు. క్రైస్తవ నీతి తాలూకు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య పరిధిలో 
ఆ సిద్ధాంతాన్ని రూపొందించాడు కానీ అతను రాజకీయ నియంత కాబట్టి తన సిద్ధాంతానికి 
ఆధ్యాత్మిక న్యాయ మద్దతుకోసం ప్రయత్నించలేదు. నియంతృత్వ లక్ష్యాల సాధనకోసం 
మాచియావిల్లియన్‌ లౌకిక భావనను ఉపయోగించేందుకు ప్రయత్నించిన ఇటాలియన్‌ 
నియంత ముస్ఫోలినీకి సన్నిహిత మిత్రుడైన హిట్లర్‌ భారత బ్రాహ్మణీయ ఆర్యుల సిద్ధాంతం 
కంటే మెరుగైన సిద్ధాంతాన్ని రూపొందించాడు. 

హిందూ బ్రాహ్మణీయ రచయితలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సిద్ధాంతాన్ని ప్రాచీన 
కాలంలో రూపొందించారు. ఆ సిద్ధాంతాన్నే నాజీలు రాజకీయరంగంలో ప్రవేశపెట్టారు. 
సాహిత్య గ్రంథాలను తిరగేస్తే మానవాతీతవ్యక్తి అనే భావన మనకు బుగ్వేదంలోనే 
కనిపిస్తుంది. ఈ దృష్టా 'హిట్లరిజం” అనేది హిందూ బ్రాహ్మణ ఆలోచనలోనే వుందనీ, 
ప్రాచీన కాలంలో నిర్మించింది దాని సారాంశమేననీ చెప్పవచ్చు. ఆర్య బ్రాహ్మణిజం తన 
ఆధ్యాత్మిక ఆధిపత్యాన్ని నెలకొల్పడం ద్వారా ప్రపంచంలో నియంతృత్వానికి ఏనాడో బలమైన 
పునాదులను వేసింది. ఎందుకంటే దయానంద సరస్వతి లాగానే బ్రాహ్మణులు తామంతా 
ఆర్యజాతి ఆధిపత్య లక్షణాలు కలిగివున్నట్టు భావిస్తారు. హిట్లరీయ రాజకీయ నియంతృత్వ 
మూలాలు ఎలాగైతే హిట్లర్‌కు చెందిన జర్మనీ జాత్యహంకారంలో వున్నాయో అదేవిధంగా 
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బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ మూలాలు భారతీయ ఆర్య జాత్యహంకారంలో 
వున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ ఆర్య జాత్యహంకార ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ ప్రభావాలు హిట్లరీయ 
రాజకీయ నియంతృత్వ ప్రభావాలకంటే చాలా ప్రమాదకరమైనవి. ప్రపంచాన్ని రెండో 
ప్రపంచ యుద్ధంలోకి నెట్టేసి హిట్లరీయ రాజకీయ నియంతృత్వం అతి తక్కువ కాలంలోనే 
పతనమైపోయింది. రెండో ప్రపంచ యుద్ధం వల్ల ప్రపంచం దారుణంగా దెబ్బతిందన్న 
మాట నిజమే. అయితే ఆ నియంతృత్వాన్ని సృష్టించింది కూడా పాశ్చాత్య ప్రపంచమే. 
చారిత్రక్ర అంశాల ప్రాతిపదికన బేరీజు వేస్తే రెండో ప్రపంచ యుద్ధం వల్ల మానవాళికి 
జరిగిన నష్టం కంటే బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంవల్ల జరిగిన నష్టం ఎన్నో 
రెట్లు ఎక్కువని తేలుతుంది. బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం వ్యవస్థీకృతం అవడం 
వల్ల బాధలు పడ్డదీ, నష్టపోయిందీ కేవలం దళితబహుజనులు మాత్రమే కాదు. అది 
మానవ మెదడు మీద చూపిన సాధారణ ప్రభావం కారణంగా యావత్‌ ప్రపంచం 
నష్టపోయిందని చెప్పవచ్చు. కొన్ని శతాబ్దాలపాటు దళితబహుజన మెదడును నిస్తేజం 
చేయడంతో పాటు దేశంలోని మొత్తం శాన్రీయ ఆలోచనా విధానాన్నే అది 
నిరుత్సాహపరిచింది. అంతేకాదు గత అధ్యాయాల్లో చర్చించినట్టు ఒక సృజనాత్మక 
సామాజిక వర్గాన్ని చదువుకూ, రాతకూ దూరంగా వుంచి సామాజిక శాస్త్రీయ ప్రయోగాలకు 
ఆస్మారం లేకుండా చేసి ఈ దేశంలో మొత్తం శాస్త్రీయ ఆలోచనావిధానాన్నే కుంటుబరచడం 
వల్ల దాని ప్రభావం ప్రపంచ జ్ఞాన వ్యవస్థ మీద కూడా గణనీయంగా పడింది. 


ఆధ్యాత్మిక రాజకీయ నియంతృత్వాల మధ్యనున్న తేడా 

రాజకీయ నియంతృత్వం తను లక్ష్యంగా చేసుకున్న ఎందరినో హతమారుస్తుంది. తను 
ఎంచుకున్న ప్రజానీకం మీద లేక దేశాల మీద యుద్ధం ప్రకటిస్తుంది. అయితే హిట్లర్‌ 
నియంతృత్వాన్ని సామ్యవాద, ప్రజాస్వామిక శక్తులు ఎదుర్కొన్నట్టు అట్లాంటి 
ప్రయత్నాలనన్నింటినీ ఎదుర్కోవచ్చు. దానిని రాజకీయ స్థాయిలోనైనా తిప్పికొట్టవచ్చు. 
కానీ, భారతదేశంలో వేలాది సంవత్సరాలుగా మానవుల ఆలోచనా విధానాన్ని 
నియంత్రిస్తున్న బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని ఎదుర్కోవడం చాలా కష్టం. 
అది లక్షలాది ప్రజల మానసిక, శారీరక ఎదుగుదలకు అడ్డుకట్టవేసింది. వాళ్లు దేవుడి 
వెలుగును గానీ, పుస్తకాల వెలుగును గానీ చూడకుండా చేసింది. నిజానికి దళితబహుజనుల 
వంటి అనేక అమాయక ప్రజలకు దేవుడిని ఒక శత్రువులాగా చేశారు. ఇతర 
మతాలన్నింటిలో దేవుడు మనుషుల ఆహార ఉత్పత్తి ప్రక్రియలతో మమేకమౌతాడు, ఉత్పత్తి 
పరికరాల చుట్టూ మానవ సంబంధాలను నిర్మిస్తాడు. మనుషులందరి మధ్య సుహృద్భావ 
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సంబంధాలను నెలకొల్పుతాడు. కానీ హిందూ మతంలో మాత్రం బ్రాహ్మణులు ప్రజలను 
సమాజాల పేరిట, కులాల పేరిట ఎక్కడికక్కడ విడగొట్టారు. బుద్ధుడూ, క్రీస్తూ, మహమ్మదు 
వంటి గొప్ప ప్రవక్తల పేరుతో ఏర్పడ్డ మతాలను బ్రాహ్మణులు తీవ్రంగా ద్వేషించారు. 
బ్రాహ్మణులు తమవైన సొంత దేవుడి రూపాలను ప్రతిష్టించారు. అవే ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వానికి మూలాలుగా మారాయి. బ్రాహ్మణీయ దేవుళ్లకు నిర్దేశించిన లక్ష్యాలేమిటి- 
యుద్దాలు చేయడం, ప్రజలను చంపడం, స్త్రీలతో కాలక్షేపం చేయడం. ఇలాంటి ఆధ్యాత్మికత 
సమాజ సంక్షేమం కోసం పాటుపడే వ్యక్తులను అధర్మపరులుగా చిత్రిస్తుంది. వాళ్లను 
నిర్మూలించడమే పరమ ధర్మం అని ప్రబోధిస్తుంది. సానుకూలమైన వ్యక్తులెవరైనా విద్య 
ద్వారా ఆధ్యాత్మిక వాస్తవికతను తెలుసుకోడానికి ప్రయత్నించినప్పుడు అది వాళ్లను 
నిర్దాక్షిణ్యంగా హతమార్చింది లేదా కాళ్లు చేతులు నరికి వికలాంగుల్ని చేసింది. బీదవాళ్ల 
పట్ల, దిక్కుమొక్కు లేనివారి పట్ల ఇతర మతాల మాదిరిగా సానుభూతి చూపకుండా 
వాళ్లంతా అవాంఛనీయ ప్రాణులుగా పేర్కొంది. వాళ్లకసలు బతికే అర్హత లేదన్నట్టుగా 
ప్రవర్తించింది. ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతలు ఎప్పుడూ బీదవాళ్లకూ, అన్నార్తులకూ 
చేయూతనివ్వాలని కోరుకోరు. వాళ్లను మరింత బాధపెట్టి, అవమానించి, నిరాశా 
నిస్పృహలకు గురిచేయాలని చూస్తారు. ఇతర్ల బాధలు దేవుడికి ప్రీతిపాత్ర మైనవిగా 
మార్చారు. అందుకే ఇక్కడ దేవుడు పోలీసు స్టేషన్‌లో చిత్రహింసలు పెట్టే ఒక శాడిస్టు 
పోలీసువాడిలాగా తయారయ్యాడు. 

ఇతర్లు బాధపడుతుంటే చూసి సంతోషించే ప్రతికూల మనస్తత్వం బ్రాహ్మణులలో 
పెంపొందడం ఆశ్చర్యం కలిగిస్తుంది. అందరూ సంతోషంగా వుండటమంటే వాళ్లకు 
అస్సలు గిట్టదు. తమ కులస్థులను, తమ వర్గం వాళ్లను తప్ప మిగతావాళ్లందరినీ వాళ్లు 
అసహ్యించుకుంటారు. అటు పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో సంపన్నులూ, తెల్ల జాత్యహంకారులూ 
నల్లజాతి వారిని రాచి రంపాన పెట్టారు. వాళ్ల స్త్రీలపై అత్యాచారాలు చేశారు. అయినప్పటికీ 
వాళ్ల హృదయంలో ఏ మూలనో కొంత మానవత్వం,జాలి, బాధల పట్ల స్పందించే గుణం 
వుండేవి. మనుషులందరినీ సమానత్వం దిశలో నడపాలనే ఆకాంక్ష, మనుషులందరి 
కష్టసుఖాల్లో పాలుపంచుకోవాలనే భావన వారిలో కొంతైనా వుండటం వల్లనే అక్కడ 
అనేక మార్పులు రాగలిగాయి. తెల్లవాళ్లూ నల్లవాళ్లూ అందరూ సమానులే అన్న గ్రహింపు 
వారికి కలగడానికి కారణం క్రైస్తవ దైవభావన, ఏసు క్రీస్తు జీవితానుభవాలను వారు 
పదేపదే చదవడం. వాళ్ల ఆధ్యాత్మిక [గ్రంథం బైబిల్‌ పరలోకంలో సంపన్నులు తమ 
పాపాలకు ప్రాయశ్చిత్తం చేసుకోవాల్సి వుంటుంది, మూల్యం చెల్లించాల్సి వుంటుంది అని 
చెబుతుంది. పేదలూ, అమాయకులూ, బాధితుల పక్షానే దేవుడు వుంటాడని ఉద్బోధిస్తుంది. 
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ఈ కారణంగానే సంపన్నులూ, దోపిడీ వర్గాలూ తప్పనిసరిగా ఆత్మ పరిశీలన చేసుకునేవి. 
ఈవిధమైన ఆధ్యాత్మిక హృదయం వల్లనే జాత్యహంకారపు రాజకీయ ఆలోచనలో మార్పు 
వచ్చింది. అలాంటి హృదయం బ్రాహ్మణుడనేవాడిలో లేదు. 

మిగతా అన్ని సమాజాల్లో అసలు ఆధ్యాత్మిక అసమానతలు లేనేలేవనీ,. అక్కడెవరూ 
ఇతర్ల శ్రమ మీద బతకడం లేదనీ చెప్పడం నా ఉద్దేశం కాదు. అనేక సమాజాల్లో 
ఇలాంటి భావనలూ, ఆచరణలూ తప్పకుండా వున్నాయి. అయితే మన బ్రాహ్మణిజం 
మాత్రం ఈ అసమానతలనూ, బాధలనూ అవసరమైనవిగా, సాక్షాత్తూ దైవ నిర్ణయాలుగా 
పేర్కొంటుంది. మన సమాజంలో ఈ అసమానతలను బ్రాహ్మణిజమే కావాలని సృష్టించింది. 
అందుకే ఏ బ్రాహ్మణ రచయితా కులాల మధ్య అసమానతల గురించి చర్చించడానికి 
అస్సలు ఇష్టపడడు. రాజకీయ నియంతృత్వానికీ, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికీ మధ్యనున్న 
తేడా ఏమిటంటే - రాజకీయ నియంతృత్వం తన ఆలోచనలను బాహాటంగా ప్రకటిస్తుంది. 
రాజకీయ నియంతల్లో మార్పు వచ్చేందుకు అవకాశం వుంటుంది. కానీ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతలు తమ మనసులో ఏముందో పైకి చెప్పరు. వాళ్లు నిద్రిస్తున్నట్టు నటిస్తూ ఎప్పుడూ 
అప్రమత్తంగా వుండే పాముల్లాంటి వారు. వారిది ఇతర్లను బుకాయించే, ఆత్మవంచనతో 
కూడుకుని వుండే జీవన విధానం. నియంతృత్వం, ఆత్మ వంచన రెండూ కలగలిసి 
ఆధ్యాత్మిక రూపంలో ఆచరణలో పెట్టినప్పుడు వాళ్ల మనసుల్లో ఏముందో తెలుసుకోవడం 
ఎవరికీ సాధ్యం కాదు. అలాంటి మనసు దయ్యాల కర్మాగారంగా మారుతుంది. అదెప్పుడూ 
ఇతర్ల బాధను కోరుకుంటుంది. ఇతర్లు కష్టపడుతుంటే చూసి పైశాచికానందం 
పొందుతుంది. 
ఆధ్యాత్మిక నియంత మనసు 
వేటాడటం, చేపలు పట్టడం, కందమూలాలు తవ్వడం, పళ్లూ ఫలాలు తెంపడం, ప్రకృతితో 
వ్యవహరించడం, ఆరుగాలం శ్రమిస్తూ పంటలు పండించడం వంటి సాధారణ మానవ 
పనులలోంచి బ్రాహ్మణ మనసు అభివృద్ధిచెందలేదు. సానుకూల మతాల్లో ఆధ్యాత్మికత 
అనేది ప్రకృతితో జరిపే నిరంతర పోరాటంలోంచి రూపుదిద్దుకుంటుంది. ప్రకృతిని 
జయించాలన్న కాంక్షలోంచే దేవుడి భావన జనిస్తుంది తప్ప సాటి మానవులను 
జయించాలన్న ఆలోచనలోంచి మాత్రం కాదు. కానీ హిందూ మతాన్ని (బ్రాహ్మణులు 
సాటి మానవుల్ని జయించాలన్న లక్ష్యంతోనే - హింసాత్మక దేవుడిని అడ్డం పెట్టుకుని 
మరీ రూపొందించారు. బ్రాహ్మణ జీవితానికి శ్రమతో గానీ, ప్రకృతితో జరిగే పోరాటంతో 
గానీ ఏమాత్రం సంబంధం వుండదు. అలాగే తమ రూపంలో సృష్టించిన దేవుడికి కూడా 
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వుండదు. ఇతర మతాల్లో దేవుడు తన రూపంలో మానవులను సృష్టిస్తే - హిందూ 
మతంలో దేవుడే బ్రాహ్మణ రూపంలో సృష్టించబడ్డాడు. హిందూ మతాన్ని ఇతర మతాలకంటే 
భిన్నమైన మతంగా చేసిన అంశం ఇదే. అందుకే బ్రాహ్మణిజం బౌద్ధమతం వంటి ఇతర 
మతాలను ఇక్కడ లేకుండా నిర్మూలించింది. అది మనుషుల్లో హేతుబద్ధ ఆలోచనను 
ఎదగనివ్వలేదు. హేతుబద్ధత వుంటే ఆధ్యాత్మికతకూ శాస్త్ర విజ్ఞానానికీ మధ్య మానవీయ 
సంబంధం నెలకొనివుండేది. 


బ్రాహ్మణులు తమను తాము మహా జ్ఞానులుగా చిత్రీకరించుకుంటారు. తమ 
తెలివితేటలతోనే భారతీయ ఆధ్యాత్మిక ఆలోచన రూపొందినట్టు చెప్పుకుంటారు. ఒకసారి 
ప్రపంచంలోనే అత్యంత తెలివైన వర్గంగా, ఆధ్యాత్మిక ఆలోచనా విధానానికి మూల 
కారకులుగా పేరుగాంచిన యూదులతో బ్రాహ్మణులను పోల్చి చూద్దాం. ప్రపంచంలో 
ప్రధాన మతమైన క్రైస్తవానికి పునాది వేసిన యెహోవా, ఏసుక్రీస్తులను యూదులు 
ప్రపంచానికి అందించారు. స్పినోజా, ఐన్‌స్టీన్‌, కారల్‌ మార్క్‌ వంటి సుప్రసిద్ధ శాస్త్రీయ, 
పరిశోధనాత్మక మేధస్సులను సృష్టించారు. మన బ్రాహ్మణకులం ఆధ్యాత్మిక రంగంలోగానీ, 
విజ్ఞానశాస్త్రంలోగానీ అలాంటి వారితో సాటిరాగల ఒక్క మేధావినైనా ప్రపంచానికి 
అందించలేకపోయింది. 


ప్రకృతితో జరిపిన తమ ఉత్పత్తి పోరాట అనుభవాల ఆధారంగానే యూదులు దైవ 
భావననూ, తమ ప్రవక్త ఏసుక్రీస్తునూ కనుగొన్నారు. శాస్త్ర, సామాజిక రంగాల్లో తమ 
జ్ఞానాన్ని అభివృద్ధిపరచుకున్నారు. వాళ్ల భావాలు కష్టాల్లోంచి రూపుదిద్దుకున్నాయే తప్ప 
ఇతర్లను హింసించడంలోంచి కాదు. సమస్త మానవాళికోసం చేసిన త్యాగాలలోంచి వాళ్లు 
ఎదిగారు. హిబ్రూ సాహిత్యాన్ని బట్టి చూస్తే వాళ్లు శారీరక (శ్రమద్వారా పరిణామం 
చెందినట్టు అర్థమవుతుంది. విల్‌ డురాంట్‌ ఇలా అంటాడు: 


...భూములు కొనకుండా భూస్వాములు అడ్డుకున్నా పరిశ్రమలు స్థాపించకుండా 
పారిశ్రామిక సంస్థలు ప్రతిఘటించినా, పూరిళ్లలో నివసించాల్సి వచ్చినా, చిల్లరమల్లర 
వృత్తులు చేసుకుంటూ పొట్టపోసుకోవాల్సి వచ్చినా, రౌడీలు వేధించినా, రాజులు 
దోచుకున్నా వాళ్లు తమ ఆర్థిక వ్యవస్థను, తమ వాణిజ్యాన్ని తమ నాగరికతకు 
అవసరమైన పట్టణాలను, నగరాలను నిర్మించుకోగలిగారు. వాళ్లు సంఘం నుంచి 
బహిష్మరించబడ్డారు. చర్చీల నుంచి వెలివేయబడ్డారు. అవమానాలకూ భౌతిక 
దాడులకూ గురయ్యారు. అయినప్పటికీ, ఎలాంటి రాజకీయ వ్యవస్థ ఆసరా గానీ, 
సామాజికంగా ఐక్యమయ్యే న్యాయపరమైన అవకాశాలు గానీ, చివరికి తమకో 
ఉమ్మడి భాష గానీ లేకపోయినప్పటికీ ఈ అద్భుతమైన ప్రజలు (యూదులు) 
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తమ ఉనికిని, తమ ఆత్మను కాపాడుకున్నారు. (విల్‌ డురాంట్‌, ది స్టోరీ ఆఫ్‌ 
ఫీలానథీ, న్యూయార్క్‌ సైమన్‌ అండ్‌ షూటర్‌). 


యూదులు ఎదుర్కొన్న దుర్భర పరిస్థితులకూ బ్రాహ్మణులు ఎదుర్కొన్న పరిస్థితులకూ 
మధ్య ఏమైనా పోలిక వుందా? చరిత్రలో ఎప్పుడైనా బ్రాహ్మణలు ఏ ఆస్తిపాస్తులు లేకుండా 
అలమటించిన దాఖలాలున్నాయా? చరిత్రలో ఎప్పుడైనా వాళ్లు పూరిళ్లలో బతకాల్సి 
వచ్చిందా? భారతదేశంలో ఏ వర్గమైనా వాళ్లని దోచుకుందా? లేక వాళ్లే శతాబ్దాల 
తరబడి ఇతరవర్గాలను దోచుకుతిన్నారా? నిజానికి యూదుల జీవితానికీ భారతదేశంలోని 
దళితబహుజనుల జీవితానికీ మధ్య దగ్గరిపోలికలుంటాయి. విల్‌ డురాంట్‌ యూదు 
విద్యార్థుల విద్యావ్యవస్థ తీరుతెన్నుల గురించి కూడా ప్రస్తావించాడు. 


వారి విద్యావిధానం ప్రకారం యూదు విద్యార్థి బాల్యం నుంచే ఎంతో కొంత 
శారీరక శ్రమతో కూడిన కళలో ప్రావీణ్యం సంపాదించుకోవాల్సి వుంటుంది. 
వాళ్లు శారీరక (శ్రమను అత్యంత గౌరవప్రదమైన జీవన ప్రక్రియగా గుర్తిస్తారు. 
పనిచేయడం ద్వారానే ఎవరైనా నీతిమంతంగా వుండగలుగుతారనీ, పనిపాటలు 
లేకపోతే చదువుకున్న వ్యక్తి కూడా మూర్భుడుగా మారతాడనీ వాళ్లు భావిస్తారు. 
(విల్‌ డురాంట్‌, ది స్టోరీ ఆఫ్‌ ఫిలాసఫీ, న్యూయార్క్‌, సైమన్‌ అండ్‌ షూటర్‌). 


ప్రతి యూదు కుటుంబం పాటించే నీతి ఇది. యూదులంతా కఠోర శారీరక (శ్రమను 
నమ్ముకుంటారు. అందుకే వాళ్లు ఉత్పత్తి పనిని ఆధ్యాత్మిక కార్యకలాపాలతో కలగలిపారు. 
భారతీయ (బ్రాహ్మణుల తీరు ఇందుకు పూర్తి విరుద్ధం. వీళ్లు విద్యావంతులైంది వ్యవస్థను 
వంచించేందుకే. మానవ మనుగడకు అవసరమైన ఫలాలను అందించే శ్రమను బ్రాహ్మణులు 
అపవిత్రమైనదిగా చిత్రిస్తారు. ఈ రెండు ప్రాచీన సమాజాల మధ్యనున్న తేడా ఏమిటంటే 
యూదులు శ్రమ, త్యాగం ద్వారా తమ విజ్ఞానాన్ని పెంపొందించుకుంటే, బ్రాహ్మణులు 
హింస, సెక్స్‌, పరాన్నభుక్కు జీవనం ద్వారా తమ తెలివిని అభివృద్ధి చేసుకున్నారు. 
ఈ అనైతిక ఆధ్యాత్మిక విధానం సమాజంలోని విలువలన్నింటినీ తలకిందులు చేసింది. 
ఎంతో మానవత్వం వున్నవాళ్లని పౌర సమాజంలో చివరి స్థాయికి నెట్టేశారు. ఏమాత్రం 
మానవత్వం లేనివాళ్లకి అగ్ర స్థానం కల్పించారు. ఆధునిక వలసవాదానంతర భారతదేశంలో 
కూడా ప్రతీ విద్యావంతుడికీ బ్రాహ్మణుడే ఆదర్శవంతుడిగా నిలవడం వల్ల ఈ ఆధ్యాత్మిక 
విధానం తాలూకు ప్రభావం భారతీయ మనస్తత్వం మీద గాఢంగా వుంది. మన దేశంలోని 
విశ్వవిద్యాలయాలన్నీ ఈ ఆలోచనతో నిండి ఉండడం వల్ల ఇక్కడ ఆధునిక శాస్త్రీయత 
కూడా కుంటుపడ్డది. 
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బ్రాహ్మణ మనస్తత్వం 

బ్రాహ్మణుల మనస్తత్వాన్ని అర్ధ చేసుకునేందుకు ఇంతవరకూ ఎలాంటి అధ్యయనాలు 
జరగలేదు. ఉత్పత్తి మనస్తత్వానికీ బ్రాహ్మణుల మనస్తత్వానికీ మధ్య చాలా తేడా వుంది. 
బ్రాహ్మణుడు తను పుట్టి పెరిగిన వాతావరణం రీత్యా బాల్యదశ నుంచే సృజనాత్మక 
మనస్తత్వాన్నీ, శారీరక దృఢత్వాన్నీ సమకూర్చుకోలేడు. బాల్యంలో ఎంతసేపూ పాఠాలనూ, 
శ్లోకాలనూ బట్టీపట్టడంతోనే సరిపోతుంది. అదే వారికి లభించే శిక్షణ. (బ్రాహ్మణులు 
రాసిన లిఖిత గ్రంథాలన్నీ కూడా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ నిర్మాణం కోసమే ఉద్దేశించబడి 
వుంటాయి. తనలో తనే భయాన్నీ, అభద్రతాభావాన్నీ ఏర్పరచుకోవడం ఒక ప్రత్యేక 
తరహా మనస్తత్వం. పిరికివారిగా తయారుచేసేందుకే వారికి శిక్షణ ఇస్తారు. అందుకే 
దళితబహుజనులు “బాపనోడూ, పిరికితనమూ కవల పిల్లలు” అని చెప్పుకుంటారు. 
సామాజికంగా ప్రకృతిని ఎదిరించే పనికి దూరంగా వుండటంలోనే వారి పిరికితనం 
దాగివుంది. ప్రకృతి బహుముఖ శక్తులకు నెలవు. అదేసమయంలో తనను కొల్లగొట్టాలని 
చూసే వాళ్లను ప్రకృతి నాశనం చేస్తుంది. మరోవిధంగా చెప్పాలంటే ప్రకృతిని ఎదిరించే 
క్రమంలో, ప్రకృతిని సామాజికంగా ఉపయోగపడేలా తీర్చిదిద్దేందుకు చేసే పోరాటంలో 
మానవుడు అనేక ప్రమాదాలను ఎదుర్మోవాల్సి వుంటుంది. “అన్ని రకాల పరిస్థితులను 
తట్టుకో గలిగిన ప్రాణులే తమ ఉనికిని కాపాడుకోగలుగుతాయి' అనే సూత్రం అన్నింటికీ 
వర్తిస్తుంది. చెట్టును నరుకుతున్నప్పుడు అది ఆ వ్యక్తిమీదనే పడే ప్రమాదం వుంటుంది. 


ఒక మృగాన్ని వేటాడుతున్నప్పుడు ఆవ్యక్తి దాని ఎదురుదాడికి బలయ్యే ప్రమాదం 
పొంచివుంటుంది. చెట్లను నరికేవ్యక్తీ, మృగాన్ని వేటాడే వ్యక్తీ ఆ ప్రమాదాలనుంచి 
తప్పించుకునేందుకు దేహబలాన్నీ, బుద్ధిబలాన్నీ పెంపొందించుకునేందుకు నిరంతరం 
ప్రయత్నిస్తుంటాడు. కానీ బ్రాహ్మణుడు ఈవిధంగా ప్రకృతిని ఎదుర్కొనేందుకు తన శారీరక, 
మానసిక శక్తియుక్తులను పెంపొందించుకునే కృషికి మొదటినుంచీ దూరంగా వుంటు 
వస్తున్నాడు. అందుకే ప్రకృతిని మానవాళికి ఉపయుక్తంగా తీర్చిదిద్దే జీవితానుభవం 
బ్రాహ్మణ కుటుంబాలకు వుండదు. 

ఈ కారణంగానే బ్రాహ్మణుడు ప్రకృతితో పోరాడాలన్నా, ప్రకృతితో, పదార్థంతో 
ప్రయోగాలు చేయాలన్నా భయపడతాడు. ఒక బ్రాహ్మణుడు వానపాముని చూసి 
నాగుపామనుకొని బెదిరిపోయేవరకూ వాళ్లలో ఇంత పిరికితనం వుంటుందని నాకు 
తెలియదు. ప్రకృతిని చూసి వాళ్లు ఎందుకు భయపడతారు? మనిషి బాల్యం నుంచీ 
ప్రకృతితో జరిపే పోరాటాలలోంచే ధైర్యసాహసాలూ, ఆత్మవిశ్వాసం పెరుగుతాయి. 
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పుస్తకాలతో చేసే పోరాటాల వల్ల పెరగవు. పుస్తకం చదివినంతమాత్రాన ఎవరికీ వాస్తవిక 
అనుభవం రాదు. పుస్తకం కేవలం మనిషి అవగాహనను మాత్రమే పెంచుతుంది. 
(బ్రాహ్మణులు వేదాలే సర్వస్వం అన్నట్టు చెప్తారు. బ్రాహ్మణుల సామూహికతత్వం పెంగ్విన్‌ 
పక్షుల, గొర్రెల మాదిరిగా వుంటుంది. అవి వ్యక్తిగత పోరాట సామర్థ్యాన్ని పెంచుకునే 
ప్రయత్నం చేయవు. భారత భూమికి పరాయి వాళ్లయిన బ్రాహ్మణులు తాము వలస 
వచ్చిన నాటి నుంచీ ఇదే విధమైన సాముహికతత్వాన్ని పెంచుకుంటూ వచ్చారు. జంతువులు 
నిరంతరం గుంపులో వుండాలనుకోవడం వాటి ప్రాణభీతిని సూచిస్తుంది. అది ఎలాంటి 
వ్యకిగత ప్రయత్నానికీ తావివ్వదు. వేటాడటం, ఆకు అలం ఆకు అలం మేయడం ద్వారా 
కూడా అవి జంతుప్రపంచం పట్ల అవగాహనను పెంచుకుంటాయి. జంతువుల్లో వేటాడే, 
మేసే ప్రక్రియ కూడా వాటి విశాల సామాజిక సామూహికత్వం పరిధిలోనే జరుగు 
తుంటుంది. కానీ బ్రాహ్మణులు తమ సామాజిక సామూహికత్వంలో ఎలాంటి వ్యక్తిగత 
కృషికి అవకాశమివ్వరు. వాళ్లు అభివృద్ధిచెందని పెంగ్విన్‌ల, గొర్రెల సహజస్వభావాన్ని 
అనుసరిస్తుంటారు. ఆ స్వభావం వాళ్లలోనే కాకుండా వారి ద్వారా తరతరాల్లో బాల్యం 
నుంచే నెలకొంటూ వస్తోంది. 

జంతువులూ, పక్షుల మాదిరగానే ప్రతీ మానవ జాతీ తనదైన సొంత స్వభావాన్ని 
అభివృద్ధిపరచుకుంది. పని పద్ధతులు, నైతిక భావనలు, అనైతికత, అందం, వికారం 
మొదలైన వాటి విషయంలో ఒక జాతీకీ మరో జాతికీ మధ్య తేడాలుంటాయి. సౌందర్య 
దృక్పథంలోని జాతిపరమైన తేడాల గురించి వివరిస్తూ చార్లెస్‌ డార్విన్‌ తన మహోన్నత 
గంథం ది ఆరిజిన్‌ ఆఫ్‌ స్పీసిస్‌లో ఇలా అంటాడు: 


నేను మొదటగా చెప్పదలచుకుంది - సౌందర్యం గురించిన భావన అనేది కచ్చితంగా 
మానసిక స్వభావం మీద ఆధారపడివుంటుంది. ఆరాధించే దానిలోని అసలు 
నాణ్యతతో దానికి నిమిత్తం లేదు. కాబట్టి ఏది అందమైనది అనే భావన స్వతసిద్ధమో 
లేక మారడానికి వీలులేనిదో కాదు. ఉదాహరణకి వివిధ జాతులకు చెందిన 
పురుషులు పూర్తి వైవిధ్యంగా వుండే తమ జాతి స్త్రీల అందాన్ని ఆరాధించడంలో 
మనం దీనిని గమనించవచ్చు. (పే. 185) 


మానవుల్లోని విభిన్న జాతి పరమైన లక్షణాలు ఆయా వ్యక్తుల్లో విభిన్న స్వతస్సిద్ధ స్వభావాలను 
ఏర్పరుస్తాయి. ఆర్య బ్రాహ్మణ జాతి స్వతసిద్ధ మనస్తత్వాన్ని జర్మనీకి చెందిన హిట్లరీయ 
ఆర్య స్వతస్సిద్ధ మనస్తత్వంతో పోలుస్తూ జాగ్రత్తగా అధ్యయనం చేసినట్టయితే ఈ రెండు 
సమాజాల్లో పరాన్న భుక్కు జీవితమూ, హింసను ఆరాధించడమూ స్వతస్సిద్ధ జాతి 
లక్షణాలుగా వున్నాయని స్పష్టమవుతుంది. 
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బ్రాహ్మణ ప్రవృత్తిలో తనను తాను ప్రేమించుకోవడం ఇతర్లను ద్వేషించడం అనేది 
చాలా గాఢంగా వుంటుంది. ఆహార ఉత్పత్తిని వ్యతిరేకించే బ్రాహ్మణీయ సంస్కృతి వల్లా, 
పరాన్న భుక్కు లక్షణాలను పెంపొందించుకోవడం వల్లా ఈ స్వభావం ఏర్పడింది. బ్రాహ్మణ 
సమాజం తన పరాన్నభుక్కు జీవన విధానం కారణంగా ఏర్పడిన భయం వలన ఎప్పుడూ 
తనను తానే చూసుకుంటూ వుంటుంది. పరాన్న జీవులన్నీ నిరంతరం వ్యక్తివాద భయానికి 
గురవుతుంటాయి. పరాన్నజీవన విధానమూ, వ్యక్తివాదమూ పరస్పర విరుద్ధమైనవి. అందుకే 
తన జీవన ఆధారాన్నుంచి వేరుపడిన మరుక్షణమే పరాన్నజీవి సహజంగానే ప్రాణభయంతో 
విలవిల్లాడుతుంది. ప్రతి అడుగులో, ప్రతి దశలో అది తన ఆధారవ్యవస్థను అంటిపెట్టుకుని 
వుంటుంది. ఆ క్రమంలోనే అది ఆ వ్యవస్థను క్రమక్రమంగా నాశనం చేస్తుంది. ఇందుకు 
కారణం భూమినుంచి పంటలు పండించే ప్రక్రియ. వృక్షాల, జంతువుల ప్రపంచాన్నీ 
...మనుష్య ప్రపంచాన్నీ వేరు చేస్తున్న అంశం ఇదే. ఏదీ ఉత్పత్తి చేయడం చేతకాని 
జంతు స్వభావాన్ని బ్రాహ్మణులు అనుసరిస్తారు. ప్రపంచమంతటా మానవులు వానర 
దశనుంచి పరిపూర్ణ మానవదశకు పరిణామం చెంది మానవ సమాజాలను ఏర్పరచుకున్న 
నాటినుంచీ బ్రాహ్మణ కులం ఇతర అన్ని సామాజిక వర్గాలతో విభేదిస్తూనే వుంది. వాళ్ల 
అసాధారణ పరాన్నభుక్కు స్వభావమే ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమనే సామాజిక విధానాన్ని 
నిర్మింపజేసింది. అది తన పరాన్న జీవనానికి ఒక పెట్టని కోటయింది. 

దుర్చలజీవులు తమ ఉనికిని కాపాడుకునేందుకు ప్రబలమైన హింసాత్మక పద్ధతులను 
పాటిస్తుంటాయి. మనుషుల్లో ఇది మరింత ఎక్కువగా కనిపిస్తుంది. మానవజాతులన్నింటి 
లోనూ తన మనుగడకోనం అత్యంత దారుణమైన హింసాత్మక సిద్ధాంతాలను 
రూపొందించింది ఆర్య జాతే. జర్మన్‌, ఇండియన్‌ ఆర్యుల్లో హింసను ఆరాధించే ఉమ్మడి 
లక్షణం వుంది. (ఇండియన్‌ ఆర్యుల్లో బ్రాహ్మణులే ముఖ్యులు). మంగొలాయిడ్‌లు, 
యూదులు, ద్రావిడులు, ఆస్టలాయిడ్‌లు విభిన్న లక్షణాలను కనబరిచారు. ఈ జాతులవాళ్లు 
హింస ద్వారా కంటే శ్రమశక్తి ద్వారా పర్యావరణాన్ని మార్చే విధంగా తమ శారీరక, 
మానసిక శక్తిని అభివృద్ధిపరచుకున్నారు. వాళ్లు ఎప్పుడూ హింస మీద ఆధారపడలేదు. 
మంగోలు జాతికి చెందిన బుద్ధుడూ, యూదు జాతికి చెందిన ఏసుక్రీస్తు ఇందుకు గొప్ప 
ఉదాహరణ. (బుద్ధుడు ఆర్యజాతికి చెందినవాడు కాదు, మంగొలాయిడ్‌జాతికి చెందిన 
సాంఖ్య అనే ఆదివాసీ తెగకు చెందినవాడు). వాళ్లు ఎలాంటి హింసాత్మక పద్ధతితో 
నిమిత్తంలేకుండానే మానవ జాతి చరిత్రను మలుపుతిప్పారు. బుద్ధుడూ, ఏసుక్రీస్తూ 
ఇరువురూ ఆర్యేతరులే. చైనీయులు, జపానీయులు, యూదులు తమ మానసిక, శారీరక 
శక్తుల్ని వినియోగించి సామాజిక, ఆర్థిక స్థితిగతులను మార్చడంలో అగ్రగాములుగా 
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నిలిచారు. కష్టాలను ఎదుర్కోవడంలో అసమాన ప్రతిభ కనబరిచారు. అద్భుతమైన, 
సృజనాత్మకమైన శక్తులనూ శారీరక మానసిక నైపుణ్యాలనూ కూడగట్టుకుని తమ 
ప్రజ్ఞాపాటవాలను పెంపొందించు కున్నారు. అందువల్లనే ఎలాంటి కష్టనష్టాలనుంచైనా 
బయటపడేందుకు వారికి వీలైంది. ఈనాటి ఆధునిక ప్రపంచంలో చైనా- ఏమీ లేని స్థితి 
నుంచి అత్యున్నత స్థానాన్ని చేరుకుంది. శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలలో జపాన్‌ తిరుగులేని 
ఆధిక్యతను సాధించింది. ఇజ్రాయిల్‌ తనను తాను పరిపూర్ణంగా పునర్నిర్మించుకుంది. 
ఈ అద్భుత విజయాలకు మూలం మంగొలాయిడ్‌, యూదు ప్రజల స్వతసిద్ధ జాతిపర 
స్వభావమే. గత అధ్యాయాలలో ద్రవిడ జాతికి చెందిన దళితబహుజనుల ఉత్పాదక శక్తి 
గురించీ, కష్టాలను ఎదుర్కోవడంలో, తమ మనుగడను కాపాడుకోవడంలో వారి సామర్థ్యం 
గురించీ చర్చించుకున్నాం. వైశ్యుల, బ్రాహ్మణుల సాంస్కృతిక పరాన్నభుక్కు తత్వం అద్దుగా 
నిలవకపోయి వుంటే ఇవాళ భారతదేశం పరిస్థితి మరోలా వుండేది. 

చరిత్రలో వ్యక్తిగతంగా దుర్చలులైన రాజులు అపారమైన సైనిక శక్తినీ, ఆయుధాలనూ 
సమకూర్చుకుని తమ మనుగడను కాపాడుకున్న వైనం మనకు తెలుసు. ఇందుకు బ్రాహ్మణ 
రాజు పుష్యమిత్ర శుంగ ఒక మంచి ఉదాహరణ. అతను బలమైన సైన్య సహకారంతో 
తన సామ్రాజ్యాన్ని విస్తరించుకున్నాడు. ప్రాచీన భారతీయ ఆర్యజాతి రాజులకు 
పుష్యమిత్రుడు ప్రతినిధిగా నిలిస్తే- ఆధునిక జర్మన్‌ జాత్యహంకార ఆర్యులకు హిట్లర్‌ 
ప్రతినిధిగా నిలుస్తాడు. మానవేతిహాసంలోనే హిట్లర్‌ అత్యంత పిరికివాడైన పాలకుడు. 
అతను తన వ్యక్తిగత పిరికితనం నుంచీ, అభద్రతాభావం నుంచీ బయటపడేందుకు భారీ 
ఎత్తున సైనిక శక్తినీ, ఆయుధాలనూ సమకూర్చుకుని ఇతర్లపై దండెత్తడానికి బయలుదేరాడు. 
ఇతర్లను హతమార్చాలన్న ఆకాంక్షలోనే స్వీయ వినాశకరమైన అంశం వుంటుంది. సమస్త 
మానవాళిని సర్వనాశనం చేయాలని బయలుదేరిన సామాజిక శక్తులు చివరికి మట్టిగరవడం 
అనేది చారిత్రక సత్యం. అటు జర్మనీ ఆర్యులలోనూ, ఇటు భారతీయ బ్రాహ్మణులలోనూ 
అలాంటి బలమైన ఆకాంక్ష వుంది. అందుకే జర్మనీలో రాజకీయ నియంతృత్వ సైన్యం 
ఏర్పడితే, భారతదేశంలో ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం రూపుదిద్దుకుంది. నియంతృత్వం, 
పిరికితనం అనేవి ఒకే నాణానికి బొమ్మా, బొరుసు లాంటివి. (బ్రాహ్మణుల విషయానికి 
వస్తే- వాళ్ల పిరికిపంద స్వభావమూ, దుర్చల సామాజిక ప్రవర్తన వల్లనే దేవుళ్ల గుంపుతో 
కూడిన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఏర్పడింది. వానపామును చూసి నాగుపాముగా 
భ్రమించడం, తన చుట్టూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ దుర్గాన్ని నిర్మించుకోవడం బ్రాహ్మణ 
సమాజపు చారిత్రక పరిణామ క్రమంలో భాగమే. వారి మనస్తత్వపు దుష్ప్రభావం ఒక్క 
భారతదేశం మీదనే కాక మొత్తం ప్రపంచం మీద తీవ్రంగా వుంది. 
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బ్రాహ్మణులలో అనుకరించడం అనే మరో స్వభావం స్వతసిద్ధంగా వుంటుంది. తమ 
మనుగడకోసం పరాన్నభుక్కు జీవితవిధానాన్ని అనుసరించడం వాళ్ల చారిత్రక బలహీనత 
అవడంవల్ల వాళ్లు సృజనాత్మక జ్ఞానం మీద కంటే అనుకరణ జ్ఞానం మీదనే ఎక్కువగా 
ఆధారపడ్డారు. భాష అస్తిత్వంలోని వాళ్లు నిర్వహించిన పాత్ర ద్వారా ఇది స్పష్టమయింది. 
పాళీ భాష ఆర్యులు భారతదేశానికి రాకముందు ఎప్పుడో ఇక్కడి ప్రజలకు ప్రకృతితో 
వున్న ఉత్పత్తి సంబంధాలపై ఆధారపడి రూపుదిద్దుకుంది. సంస్కృతం మాత్రం ఎలాంటి 
సృజనాత్మక పదజాలాన్ని నిర్మించకుండానే అనుకరణ ద్వారా విస్తరించింది. తత్ఫలితంగా 
సంస్కృతం దైవభాష అని ఎంతగా ఆకాశానికి ఎత్తినా అది తన మనుగడను 
కాపాడుకోలేకపోయింది. బ్రిటీషువాళ్లు వచ్చి ఇంగ్లీషు భాషను ప్రవేశపెట్టిన మరుక్షణం 
(బ్రాహ్మణులే ముందుగా ఇంగ్లీషువైపు మళ్లారు. కానీ వాళ్లు ఇంగ్లీషు భాషని సృజనాత్మక, 
విముక్తిదాయక ప్రయోజనాలకు వాడలేకపోయారు. దాదాపు రెండువందల సంవత్సరాల 
పాటు వాళ్లు ఆ భాషను కేవలం అనుకరణ పద్ధతిలోనే వినియోగించారు. గణాంకాల 
ప్రకారం భారతదేశంలో ఇంగ్లీషు మాట్లాడేవారిలో బ్రాహ్మణుల సంఖ్యే ఎక్కువ. రెండువందల 
సంవత్సరాల పాటు వారికి దానితో వున్న అనుబంధమే ఇందుకు కారణం. అయితే, 
అనుకరిస్తూ మాట్లాడం, అనుకరిస్తూ రాయడం తప్ప వాళ్లు ఇంగ్లీషు భాషకు చేసిన సేవ 
ఏమీ లేదు. సల్మాన్‌ రష్టీ, అరుంధతీ రాయ్‌ వంటి అత్యుత్తమ ఆంగ్ల రచయితలు ఆర్యేతర, 
బ్రాహ్మణేతర నేపథ్యం నుంచి వచ్చారు. (సల్మాన్‌ రష్టీ మహమ్మదీయుడైతే, అరుంధతీ 
రాయ్‌ క్రైస్తవురాలు). ఈ ఇద్దరు రచయితలే ఇంగ్లీషు భాషకు ఏదో చేశారని కాదు గానీ 
మొత్తం బ్రాహ్మణ రచయితలందరికంటే మాత్రం వీళ్లే ఎంతో ఎక్కువగా, సృజనాత్మకంగా 
ఇంగ్లీషు భాషాభివృద్ధికి తోడ్చడ్డారని చెప్పవచ్చు. బ్రాహ్మణులు సంస్కృత భాష విషయంలో 
ఎలా వ్యవహరించారో ఇంగ్లీషు విషయంలోనూ దళితబహుజనులను అణగదొక్కే ప్రయత్నం 
చేశారు. తాము నేర్చుకున్న భాషకూడా తమకు మాత్రమే దక్కాలన్న భావనతో వంచనకు 
పాల్పడ్డారు. తాము యూరప్‌ నుంచి వచ్చిన మిషనరీల వద్ద ఇంగ్లీషు భాషను 
నేర్చుకున్నప్పటికీ, వాళ్లు ఈ దేశ మూలవాసులైన ఉత్పత్తి ప్రజానీకానికి నేర్పడానికి ససేమిరా 
ఇష్టపడలేదు. అగ్రవర్ణ బ్రాహ్మణీయ చర్చీలు కూడా ఇదే ధోరణిని అనుసరించాయి. 
ఈ సామాజిక పరాన్నభుక్కు శక్తులు రెండు ముఖ్యమైన సమస్యలకు కారకమయ్యాయి. 
ఒకటి ఇంగ్లీషు భాష సృజనాత్మక ప్రదేశాలకు, సువిశాల ప్రజానీకానికి విస్తరించకుండా 
అడ్డుకున్నాయి. సంస్కృత భాష కూడా గతంలో ఇట్లాగే బ్రాహ్మణుల స్వార్థానికి బలయ్యింది. 
అంతా మాకు మాత్రమే చెందాలనే బ్రాహ్మణ స్వార్థం, సంకుచిత క్రైస్తవం మూలంగా 
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గత రెండువందల సంవత్సరాలుగా భారతీయ ఇంగ్లీషుకు ఎంతో నష్టం జరిగింది. ఇక 
రెండో అంశం- తాము సొంతం చేసుకున్న ఏ భాషనైనా బ్రాహ్మణులు ఉత్పత్తి ప్రక్రియతో 
పరస్పర సంబంధం లేకుండా చేస్తారు. అప్పుడు సంస్కృతం విషయంలో ఇదే జరిగింది. 
ఇప్పుడు ఇంగ్లీషు విషయంలోనూ ఇదే జరుగుతోంది. 

నిజానికి క్రైస్తవ మిషనరీల నుంచి బ్రాహ్మణులు ఇంగ్లీషు చదువులు నేర్చుకున్నారు. 
ఆ చదువులు ఎక్కువగా త్యాగాన్ని ప్రబోధిస్తాయి. అయితే (బ్రాహ్మణ కులస్థులు దేనినైనా 
తన స్వప్రయోజనం కోసమే నేర్చుకుంటారు. ఎట్టిపరిస్థితుల్లోనూ తమ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ మనస్తత్వంలో మార్పురాకుండా జాగ్రత్త పడతారు. వారి ఇంగ్లీషు విద్యతో 
ఈ విషయం మరింతగా బుజువయింది. క్రైస్తవ మిషనరీ పాఠశాలల్లో చేరి ఇంగ్రీషునూ, 
ఇతర పాశ్యాత్య విద్య అభ్యసించిన వారిలో అత్యధికులు బ్రాహ్మణులే కాని వాళ్లు క్రైస్తవులుగా 
ఏమీ మారలేదు. అందుకు భిన్నంగా చాదస్త హిందువులుగా మారారు. ఇంగ్లీషు భాషతో 
వారి మతం మారలేదు. వారి ఆర్థిక జీవనం మాత్రం మారింది. క్రైస్తవ మతం స్వీకరించి 
ఆ మిషనరీ స్కూళ్లలో చదివిన ఇతర కులస్థుల సంఖ్య చాలా తక్కువ. బ్రాహ్మణ ఇల్లు 
కోకిల గూడులాంటిది. కోకిల తన పిల్లలు ఇతర పక్షుల పాటల ప్రభావానికి గురికాకుండా 
వుండేలా తన పాటను నేర్పుతుంది. బ్రాహ్మణులు కూడా అంతే. బ్రాహ్మణుల ఇళ్లల్లో 
పిల్లల బాల్యం ఘనీభవించిన మూఢనమ్మకాల మధ్య సాగుతుంది. ఇంత గాఢమైన 
బ్రాహ్మణత్వాన్ని ఏ క్రైస్తవమూ బద్దలుకొట్టలేదు. అంతేకాదు క్రైస్తవమతం స్వీకరించిన 
కొందరు బ్రాహ్మణులు తమ బ్రాహ్మణీయ మనస్తత్వాన్ని క్రైస్తవ మతంలో ప్రవేశపెట్టారు. 
వాళ్లు క్రైస్తవ మిషనరీ వ్యవస్థను బ్రాహ్మణీకరించేందుకు ఇంగ్లీషు భాషను ఉపయోగించు 
కున్నారు. ఆ వ్యవస్థలు డబ్బు కోసమే తప్ప శిలువ వేయబడిన ఏసుక్రీస్తు ప్రబోధించిన 
విముక్తి విలువలకోసం పాటుపడలేదు. అటు జన్యు, ఇటు సామాజిక లక్షణాల మూలంగా 
బ్రాహ్మణ బాల్యం ఏమాత్రం మార్పునకు అవకాశంలేనివిధంగా సాగుతుంది. అంతేకాదు 
ఏ వ్యవస్థ, ఏ సంస్థ అయినా తమ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ జీవన విధానానికి అడ్డొస్తే 
వాటి నుంచి తాము పొందిన ప్రయోజనాలతో నిమిత్తం లేకుండా వాళ్లు దానిమీద దాడులకు 
దిగుతారు. రాజా రామమోహన్‌రాయ్‌ నుంచి సర్వేపల్లి రాధాకృష్ణన్‌, అరుణ్‌ శౌరీ (ఇటీవల 
క్రైస్తవ మిషనరీల మీదా, చర్చీల మీదా దాడులకు వ్యూహాలు రచించిన ఆధునిక బ్రాహ్మణ 
రచయిత) వరకూ ఇంగ్లీషు, పాశ్చాత్య విద్యనభ్యసించిన ఏ సగటు బ్రాహ్మణ యువకుడు 
కూడా మిషనరీ విద్య ప్రమాదకరమైనదన్న వాదనను లేవనెత్తలేదు. ఇది బ్రాహ్మణుల 
స్వతస్ప్సిద్ధ స్వభావంలో అంతర్భాగమే. ఈ మనుషులే ఎవరి శ్రమ శక్తిని వినియోగించు 
కుంటున్నారో వాళ్లనే శతాబ్దాల నుంచీ అంటరానివాళ్లుగా చూస్తున్నారు. పరాన్నజీవి 
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ఎప్పుడైనా ఒక దానిని సర్వనాశనం చేసేందుకే వాడుకుంటుంది. ఇవాళ బ్రాహ్మణులు 
. తమ లక్ష్యాలనూ, ప్రయోజనాలనూ నెరవేర్చుకునేందుకే ఇంగ్లీషును వినియోగించు 
కుంటున్నారు. త్వరలోనే వాళ్లు దానినీ నాశనం చేస్తారు. 
బ్రాహ్మణులు ఇదేవిధంగా వున్నట్టయితే ఆధునిక ప్రపంచానికి వాళ్ల వల్ల పెద్ద 
ముప్పే సంభవిస్తుంది. వై ఐ యామ్‌ నాట్‌ ఎ హిందూ (నేను హిందువు నెట్లయిత) 
పుస్తకంలో నేను ఇదివరకే చెప్పినట్టు ఒక బలమైన దళిత ఆలోచనా విధానం బ్రాహ్మణిజాన్ని 
ఎదిరించాలి. యావద్దేశంలో గొప్ప పరివర్తన తీసుకువచ్చేలా చర్చను లేవదీయాలి. అయితే 
అలాంటి ప్రయత్నాన్ని వాళ్లు అంత సులువుగా జరగనివ్వరు. దళితబహుజన శక్తులు 
మార్పునకు దోహదం చేసే చర్చను, విశ్వాసానికీ కారణానికీ అంటే మతానికీ సైన్సుకీ 
మధ్య సమన్వయాన్ని సాధించే చర్చను ప్రవేశపెట్టే ప్రయత్నం చేయడం, దానిని బ్రాహ్మణీయ 
శక్తులు ప్రతిఘటించడం ఒక విధంగా అంతర్యుద్ధానికి దారితీయవచ్చు. భారతదేశ చరిత్రలో 
ఎప్పుడూ ఇలాంటి వాటిని అనుమతించలేదు. తమ పరాన్నభుక్కు జీవన విధానానికి 
ఎలాంటి అటంకాలు కలగకుండా వుండేందుకే వాళ్లు ఈ దేశంలో కుల వ్యవస్థను 
సృష్టించారు. అది వారి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ జీవన విధానానికి సాధికారతను కల్పించి 
భారతదేశ ఉత్పత్తి ప్రజానీకాన్ని శాశ్వత బానిసత్వంలోకి నెట్టివేసింది. స్వాతంత్ర్యానంతర 
భారతదేశంలో దళితబహుజనుల్లో కొందరు ఈ చారిత్రక ప్రక్రియను ఆకళింపు 
చేసుకోగలిగారు. దానికి అన్ని జీవన రంగాలలో వస్తున్న ప్రపంచీకరణ ప్రక్రియ తోడై 
బ్రాహ్మణిజాన్ని ఎదుర్కోగలిగే నూతన పరిస్థితులు ఏర్పడుతున్నాయి. ఇలాంటి నేపథ్యంలో 
భారతదేశపు సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక, రాజకీయ జీవన రంగంలో ఒక అంతర్యుద్ధం రావచ్చు. 
ఎందుకంటే రాష్ట్రీయ స్వయం సేవక్‌ సంఘ్‌ (ఆర్‌ఎస్‌ఎస్‌), విశ్వ హిందూ పరిషత్‌ 
(విహెచ్‌పి), బజరంగ్‌ దళ్‌ (ఇదొక మిలిటరీ విభాగం) మొదలైనవి చాలా స్పష్టంగా 
అటువేపు మొగ్గు చూపుతున్నాయి. భారతీయ జనతా పార్టీ (బీజేపీ) వంటి రాజకీయ 
పార్టీ వాటికి సహకరిస్తూ మరింత ఉసికొల్పవచ్చు. రాబోయే రెండు అధ్యాయాల్లో మనం 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం పాత్రనూ, అంతర్యుద్ధం లక్షణాలనూ పరిశీలిద్దాం. 
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అధ్యాయం 11 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు 


హిందూమత ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ తాత్విక ప్రపంచానికి జన్మనిచ్చిన బ్రాహ్మణ వాడ 
తరువాత ఇప్పుడు మనం భారతీయ వ్యవస్థను దెబ్బతీసిన మేధో ప్రపంచాన్ని సర్వే చేద్దాం. 
మొత్తం ప్రపంచ పెట్టుబడిదారీ, పెట్టుబడిదారీ అనంతర దశను అర్థం చేసుకునేందుకైనా 
మనం అసలు మేధాపరంగా ఎక్కడున్నాం, కులతత్వ హిందూ సమాజంలో, రాజ్యంలో 
మేధావి వర్గపు స్వరూప స్వభావాలేమిటి అని అంచనా వేసుకోవడం తప్పనిసరి. మేధావితనం 
కీలకమైన పాత్ర పోషించబోతున్న సోకాల్డ్‌ “జ్ఞాన సమాజం'లో ఉత్పాదకతకూ 
మేధావితనానికీ మధ్య ఎలాంటి సంబంధం వుంటుందో తెలుసుకోవాల్సిన అవసరం 
వుంది. భారతదేశంలో ఇప్పటివరకూ రూపుదిద్దుకున్న మేధా ప్రపంచం నా దృష్టిలో 
విలక్షణమైనది. దానిని నేను ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం (మేధా గూండాయిజం)గా 
పరిగణిస్తున్నాను. అసలు ఇంటెలెక్చువల్‌ గూండాయిజం అంటే ఏమిటో, అది 
రూపుదిద్దుకోడానికి కుల వ్యవస్థ ఏవిధంగా దోహదం చేసిందో ఇప్పుడు పరిశీలిద్దాం. 

గూండా అనేది అచ్చమైన భారతీయ పదం. తమ కండబలంతో ఆయా వీధుల 
మీదా, ప్రాంతాల మీదా దౌర్జన్యాలు చేసే వ్యక్తులను లేదా సమూహాలనూ ఉద్దేశించి ఈ 
పదాన్ని వాడతారు. గూండా ఆడ కావచ్చు, మగ కావచ్చు. అయితే పురుషాధిక్య సమాజంలో 
సాధారణంగా పురుషులే గూండాగిరి చేస్తుంటారు. ప్రజలను బెదిరించి డబ్బు, ధాన్యం, 
సంపదా కొల్లగొడుతుంటారు. అందుకు ఆయా ప్రాంతాల్లో నిర్భంధ పద్ధతుల్లో పెత్తనం 
చెలాయిస్తుంటారు. ఆధిపత్య వ్యవస్థలోనే గూండాలు సులువుగా బలవంతపు వసూళ్లకు 
పాల్పడగలుగుతారు. ఒక్కో గూండా ఈవిధంగా ప్రజల్ని లొంగదీసుకుని ఎంతో సంపదను 
సమకూర్చుకుంటాడు. అక్కడితో ఆగకుండా అతను తన గూండాయిజం నిరాటంకంగా 
సాగేందుకు ప్రభుత్వ, పౌర సంస్థలనూ, పోలీసు యంత్రాగాన్నీ తనకు సానుకూలం 
చేసుకుంటాడు. ప్రజాప్రతినిధులపై బెదిరింపులకు దిగుతాడు. హత్యలూ, అత్యాచారాలూ 
చేస్తూ తనను ఎవరూ అద్దుకోకుందా చూసుకుంటాడు. దీనినే వీధి గూండాయిజం అంటారు. 
ఈ వీధి గూండాలు (రౌడీలు) చాలా వరకు శూద్ర సమాజం నుంచే వస్తారు. 


బాధితుల నోళ్లు మూయించడం 

సాధారణంగా గూండాలు బాధితులను భయోత్సాతానికి గురిచేసి, వారిలో తమకు 
భద్రతలేదనే భావం కల్పించి, దారుణంగా అవమానించి నోళ్లు మూయిస్తుంటారు. బాధితుల 
నోళ్లు మూయించడం అనేది చాలా పకడ్బందిగా చేసే పని. గూండా అనేవాడి లక్ష్యం 
తన మనుగడ కోసం, విలాసాల కోసం జనం నుంచి తేరగా డబ్బును వసూలుచేయడం. 
అందుకుగాను అతను ఒక పద్ధతి ప్రకారం సమాచారాన్ని వ్యాప్తిచేయడం, అడ్డుకోవడం 
చేస్తాడు. ముందుగా అతను తన శక్తి సామర్థ్యాల గురించీ, తన వెనకున్న బలం గురించీ 
వదంతుల రూపంలో జనంలో విస్తృత ప్రచారం చేసుకుంటాడు. ఇక రెండోదేమిటంటే 
తన బలహీనతలేమిటో, ఎన్నిసార్లు ఓడిపోయాడో, ఎన్నిసార్లు ప్రత్యర్థుల చేతుల్లో తన్నులు 
తిన్నాడో, తనకున్న జబ్బులేమిటో జనానికి తెలియకుండా జాగ్రత్తపడతాడు. తను ఎంత 
వసూలు చేస్తున్నాడు, ఏయే అధికార్లకి ఎంత ముడుపులు చెల్లిస్తున్నాడు, తన అరెస్టులు, 
తన జబ్బులు మొదలైన సమాచారం బయటికి పొక్కితే తనను చూసి ఎవరూ భయపడని 
పరిస్థితి వస్తుందని తగిన జాగ్రత్తలు తీసుకుంటాడు. ఈవిధంగా చూసినప్పుడు గూండా 
అనేవాడు తన గూండాయిజాన్ని అనేక కోణాల్లో నిర్మించుకుంటూ, నిర్వహించుకుంటూ 
వచ్చే ఒక ఆర్గనైజర్‌ అని చెప్పవచ్చు. వివిధ వీధుల్లో, మొహల్లాల్లో జరిపిన సర్వేవల్ల 
అలాంటి గూండాలు ఎక్కువగా శూద్ర/ దళితబహుజన కులాలవారినుంచే వచ్చినట్టు 
తేలింది. భారతీయ సాహిత్యంలో వారిగురించి ఎన్నో రచనలు కూడా వున్నాయి. అయితే 
భారతదేశంలోనే మరో తరహా గూండాలు కూడా వున్నారు. వాళ్ల గురించి ఎవరూ 
ఎక్కడా రాయలేదు, చెప్పలేదు. వాళ్లే “ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు” (మేధా గూండాలు). 
మన సామాజిక, ఆర్థిక, రాజకీయ, పౌర జీవితానికి వీధి గూండాలు చేసిన హాని కంటే 
ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు చేసిన నష్టం చాలా ఎక్కువ. 


గూండాయిజం అనే భావన ఇటీవలిదిగా అనిపిస్తుంది కానీ అది మన పౌర సమాజం 
ఏర్పడినప్పటినుంచే వుంది. గూండాలు సమాజానికి తోద్చడుతూ, సమాజంతో పాటుగా 
కాకుందా, మానవ శరీరంలో క్యాన్సర్‌ కణాల్లాగా విపరీతంగా అభివృద్ధి చెందుతారు. 
యాదృచ్చికంగా పుట్టి సమాజంలో శాశ్వతంగా తిష్టవేయడం లేదా దీర్ణకాలం వుండిపోవడం 
జరుగుతుంది. రాజ్యం ఉత్పత్తి ప్రజల చైతన్యం ఫలితంగా ఏర్పడినప్పటికీ గూండాలు 
తమ స్వప్రయోజనాలకు వాడుకునేందుకు అందులో జోక్యం చేసుకుంటారు. వాళ్లే ప్రభుత్వం 
కాదు - ప్రభుత్వమే వాళ్లది. ప్రభుత్వాన్ని ప్రజలు నిర్మిస్తే దానిని గూండాలు 
వినియోగించుకుంటారు. ప్రభుత్వ, పౌర సంస్థలన్నీ క్రమంగా వాళ్ల గుప్పిట్లోకి వెళ్లిపోతాయి. 


288 పొందూ మతానంతర భారతదేశం 


అటు వీధి గుండాల, ఇటు ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల పరిణామక్రమానికి వేదిక ఒక్కటే 
ననిపిస్తుంది. కానీ అది నిజం కాదు. వాళ్ల అభివృద్ధిలో సూక్ష్మమైన తేడాలున్నాయి. 
భారతదేశంలో అది మరీ స్పష్టంగా కనిపిస్తుంది. ఎందుకంటే హిందూమతం స్వభావం 
కారణంగా ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ప్రభుత్వం మీదా, పౌర సమాజం మీదా అన్ని 
రకాలుగా ఆధిపత్యాన్ని చెలాయిస్తుంటారు. 


వాళ్లు తమ వ్యూహాన్ని చాలా పకడ్బందీగా రూపొందించుకుంటారు. రాజ్యాన్ని 
నియంత్రిస్తారు. భారతదేశంలో ఆధునిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల 
దురాక్రమణకు గురైంది. వాళ్ల రాజకీయ ఎత్తులకూ జిత్తులకూ పౌరసమాజం 
వంచించబడుతూ వుంది. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు తాము మహా మేధావులం 
విద్యావంతులం, ఇతర్ల మేలు కాంక్షించేవాళ్లం అని పౌరసమాజం నమ్మేట్టు చేస్తారు. 
నిజానికి ఉత్పత్తి ప్రజానీకాన్ని విభజించడం మీదనే వారి మేధో ఉనికి ఆధారపడి వుంటుంది. 
వాళ్లు అందరికంటే నిస్వార్థపరులమని ప్రచారం చేసుకుంటారు. వాళ్లు సృష్టించే రకరకాల 
సిద్ధాంతాల వల్ల పౌర సమాజం మరింత బలహీనపడుతుంటుంది. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాల ఎజెండాలు అమలయ్యేందుకు వ్యవస్థీకృతమైన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం మంచి 
సాధనంగా తోడ్చడుతోంది. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల సామాజిక పునాది ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం. అది దేవుడి పేరిట నిర్వహించబడుతుంది కాబట్టి వీధి గూండాలతో 
పాటు సామాజిక ప్రజానీకమంతా వారికి పూర్తిగా లొంగిపోయి వుంటారు. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు సమాజానికి తప్పనిసరైనట్టు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ స్పృహను ఎప్పటికప్పుడు 
పునరుత్తేజ పరుస్తుంటారు. 

భారతదేశపు ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు అన్నిరకాల గూండాలకంటే చాలా 
శక్తిమంతులు, బాగా సంఘటితంగా వున్నవాళ్లు. నిజమైన చరిత్ర నిర్మాతల చేతుల్లోంచి 
చరిత్రను లాగేసుకునేందుకు ఈ గూండాలు చరిత్ర సృష్టికీ చరిత్ర రచనకీ మధ్య అద్దుగోడల్ని 
ఏర్పరిచారు. మీరు చరిత్ర రాయలేరని చరిత్ర నిర్మాతలతో చెప్పారు. వారిని నమ్మించారు. 
చరిత్ర రచన అనేది బ్రాహ్మణీయ కులాల వాళ్ళు మాత్రమే చేయాల్సిన పనిగా తీర్మానించారు. 
ఆ కులాల వాళ్లు ఉత్పత్తి, సామాజిక శక్తులతో సంబంధాలు పెట్టుకోకూడదన్నారు. చరిత్ర 
నిర్మాతలతో కలిసి తినొద్దన్నారు, తాగొద్దన్నారు కలిసి వుండొద్దన్నారు. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాల పేర్లూ, సామాజిక పద్ధతులూ, సాంస్కృతిక చిహ్నాలూ చరిత్రను నిర్మించే 
ప్రజానీకానికి పూర్తిగా భిన్నంగా వుంటాయి. అనేక సందర్భాల్లో ఈ గూండాలు ఉత్పత్తి 
ప్రజల జ్ఞానాన్ని తస్కరించి తమదిగా ప్రకటించుకున్నారు. నేను ఇంతకు ముందే 
వివరించినట్టు గణితశాస్త్రంలో సున్నాను పశువుల కాపర్లు కనుగొంటే ఆర్యభట్ట దానిని 
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తనే కనుగొన్నట్టు చెప్పుకున్నాడు. ఇదేవిధంగా ఆయుర్వేద శాస్త్రంలోని ఎన్నో బెషధాలను 
దళితబహుజనులు కనుగొంటే బ్రాహ్మణ రచయితలు వారి జ్ఞానాన్ని సొంతం చేసుకున్నారు. 
శూద్రులనూ, చండాలురనూ, ఆదివాసీలనూ మొదటి నుంచీ చదువుకునేందుకూ, పుస్తకాలు 
రాసేందుకూ అనుమతించకపోవడం వల్ల వాళ్లెవరూ తమ జ్ఞానాన్ని గ్రంథస్తం 
చేసుకోలేకపోయారు. చరిత్ర రచన చేసేప్పుడు ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ఉత్పత్తి వర్గాల 
సంస్కృతినీ, వారి నైపుణ్యాలనీ, ఆచార వ్యవహారాలనీ ఏమాత్రం పట్టించుకోలేదు. వాళ్లు 
గ్రంథస్థం చేసిన చరిత్ర బొత్తిగా గూండాయిజపు ప్రతిబింబమే. భారతీయ మహిళల 
చరిత్ర విషయంలోనూ సరిగ్గా ఇదే జరిగింది. అందుకు ఉదాహరణ వాత్స్యాయనుడి 
కామసూత్రం. అదో కళగా అభివర్ణించబడే ఆ గ్రంథం స్త్రీలను దారుణంగా కించపరిచింది. 
స్రీల మానవీయ విలువలకూ, వారి ఉద్వేగాలకూ అందులో ఏమాత్రం విలువనివ్వలేదు. 
శీలం, సంస్కృతి, సంప్రదాయం పేరిట కులదొంతరను రక్షించే సాంస్కృతిక బాధ్యతను 
వారిపై మోపారు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు మానసిక శ్రమకూ, శారీరక (శ్రమకూ 
మధ్య పెద్ద ఇనుపతెరను నిర్మించి తమను తాము విశిష్ట మేధా సంపన్నులుగా కీర్తించు 
కున్నారు. ఉత్పత్తి ప్రజానీకానికి కేవలం శారీరక శ్రమను కేటాయించారు. కాకపోతే ఈ 
విభజన అంత స్పష్టంగా లేదు. ఈవిధంగా ప్రతీ సంబంధమూ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల 
ప్రయోజనాలకు అనుకూలంగా తయారుచేశారు. 


ప్రత్యర్థి భావాల నిర్మూలన 

ప్రత్యర్థి భావాలను, అందులోనూ లిఖిత రూపంలో వున్నవాటిని ఆదిలోనే సమూలంగా 
చిదిమెయ్యడం అనేది ఇంటెలక్సువల్‌ గూండాయిజపు కార్యక్రమాల్లో అతి ముఖ్యమైంది. 
ఈవిధంగా అనేక సమాజాల్లో, అనేక ప్రాంతాల్లో ఆయాదశల్లో రాడికల్‌ లేదా హేతుబద్ధ 
ఆలోచనాపరులను నిర్మూలించడం కనిపిస్తుంది. అయితే భారతదేశపు ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు అండతో అసలు ప్రత్యర్థి ఆలోచనే లేకుండా 
నిర్మూలించారు. ప్రత్యర్థి ఆలోచన సమాజానికి ఎంత ఉపయోగకరమైనదైనా, దానికి 
ఎంత విశ్వజనీన విలువ వున్నా తుడిచిపారేయడం ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు ప్రధాన 
కర్తవ్యంగా మారింది. ఉదాహరణకి 'దేవుడి ముందు మానవులందరూ సమానులే” అన్న 
విశ్వజనీన ఆలోచనకు భారతదేశంలో తావులేకుండా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం తుడిచిపెట్టేశాయి. ఈ కారణంగానే ఉత్పత్తి సమాజంలో 
రూపుదిద్దుకున్న భావాలన్నీ ఉత్పత్తి ప్రజల స్థాయికే పరిమితమైపోయాయి. వాటి సాయంతో 
ఉత్పత్తి ప్రజలు తమ ఆచార వ్యవహారాలను ఏర్పరచుకున్నారు. వారి ఆలోచనలు గనక 
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లిఖిత రూపంలో వ్యక్తమైవుంటే, ఒక సైద్ధాంతిక తాత్విక రూపాన్ని సంతరించుకుని వుంటే 
ఎంతో ప్రాచీన ఉత్పత్తి నాగరికత కలిగిన భారతదేశం అనేక ఐరోపా దేశాలకంటే 
ఆలోచనాపరంగా అత్యంత శక్తిసంపన్న దేశంగా మారి వుండేది. భారతీయ ఉత్పత్తి 
తాలూకు ఆలోచనలు లిఖిత రూపం సంతరించుకోకుండా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం అదడ్డుకున్నాయి. భారతదేశంలో ఆర్యులు అడుగుపెట్టక 
ముందే ఇక్కడి జనం తమ రెక్కల కష్టంతో ధాన్యపు రాశుల్ని ఉత్పత్తిచేయొచ్చని కనుగొన్నారు. 
చర్మాన్ని తోళ్లుగా మార్చడం, ఆ తోళ్లతో రకరకాల వస్తువుల్ని తయారుచేయడం, బగ్రెలను 
పాలిచ్చే పెంపుడు జంతువులుగా మార్చి శిక్షణ ఇవ్వడం బ్రాహ్మణ పూర్వకాలం నుంచీ 
ఇక్కడ వుంది. బురద మట్టితో కుండలు, ఇతర పాత్రలు తయారు చేయడం ఆర్య 
బ్రాహ్మణులు అడుగుపెట్టకముందు నుంచే ఇక్కడ వుంది. భారతదేశంలో ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజం గనక జోక్యం చేసుకుని వుండకపోతే ఆ తదనంతర కాలంలో ఈ రకరకాల 
ఆలోచనన్నీ క్రోడీకరించబడి సమగ్రంగా అభివృద్ధి చెందివుండేవి. 


ఉత్పత్తి సమాజాలలోని ప్రాథమిక నైపుణ్యాలు వాటికవిగా ఒక పూర్తిస్థాయి ఆధునిక 
విధానంగా మారలేవు. అయితే ఆ సమాజాలన్నీ తమ ఉత్పత్తి పరిజ్ఞానాన్ని క్రోడీకరించి, 
సమగ్రంగా అభివృద్ధిపరచి చారిత్రక వనరుగా తీర్చిదిద్దారన్నది వాస్తవం. కాకపోతే, ఒక 
దశలో ప్రతికూల ఉత్పత్త వ్యతిరేక సామాజిక శక్తులు విజృంభించడంతో ఈ జ్ఞాన వ్యవస్థ 
మసకబారింది. ఉత్పత్తి ప్రతికూల శక్తులు బాగా అభివృద్ధి చెందాయి. ఆ ప్రతికూల 
శక్తుల మూలాలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో వున్నాయి. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం వెలుపల 
తమ కార్యక్రమాల విస్తరణకు శక్తివంతమైన ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలను అది 
సృష్టించుకుంది. ఇవాళ ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ఆధునిక రాజ్యాన్నీ ఆధునిక 
సమాచార వ్యవస్థనీ, పౌర సామాజిక సంస్థలన్నింటినీ, చివరకు ఇంగ్లీషు భాషనీ 
ఉపయోగించుకుంటూ ప్రపంచమంతటికీ విస్తరించారు. ప్రాచీన కాలంలో, 
మధ్యయుగాలలో ఈ గూండాలు ప్రత్యేకించి సంస్కృత భాష ద్వారా తమ కార్యకలాపాలను 
సాగించేవారు. స్వాతంత్ర్యానంతర భారతదేశంలో వారిలో ఒక వర్గం లౌకికవాదం, 
సామ్యవాదం, బహుళవాదం మొదలగు వాటి జపాలు చేస్తోంది కానీ వీళ్లందరి ఉమ్మడి 
వేదిక మాత్రం ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమే. దాని పరిథిలోనే వాళ్లు పనిచేస్తారు. ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వానికి వ్యతిరేకంగా పనిచేయడం అనేది గత మూడువేల ఏళ్ల చరిత్రలో ఎప్పుడూ 
వాళ్ల ఎజెండాగా లేదు. దీనిని బట్టి వాళ్ల ఉద్దేశం స్పష్టమవుతోంది. ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వంతో తమను కలిపి వుంచుతున్న బొడ్డుతాడును తెంచేసుకోనంతకాలం వాళ్లు 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య ప్రాధాన్యతనూ, నిత్యజీవితంలో ఉత్పత్తి నీతినీ గుర్తించలేరు. 
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ఉత్పత్తి కులాల ఉత్పత్తి నైపుణ్యాలను అర్థం చేసుకోలేరు. భారతదేశంలో ఈ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతలనూ, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలనూ, ఈ రెండు రకాల ఆలోచనా విధానాలనూ 
లక్షలాది మంది ప్రజలు అనుసరించేట్టు చేసుకోవడంలో వారు విజయం సాధించారు. 
ప్రజల మనసులపై వారు అంతగా ప్రభావాన్ని చూపగలిగారు. తమను తామే విశ్వసించలేని, 
తమ చారిత్రక శక్తి సామర్థ్యాలను తామే గుర్తించలేని విధంగా, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలను 
తోసిరాజని తమ సొంత వ్యవస్థను తాము నడుపుకోలేని విధంగా ఉత్పత్తి ప్రజలను 
తయారు చేయగలిగారు. మొత్తం సమాజపు ఆత్మవిశ్వాసాన్నే ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు 
సర్వనాశనం చేశారు. తద్వారా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం 
యావత్‌జాతిని నిర్వీర్యం చేసింది. భవిష్యత్తులో ఇవి కేవలం భారతదేశానికే కాదు యావత్‌ 
ప్రపంచానికే పెద్ద ప్రమాదంగా మారనున్నాయి. 

ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం ఉత్పత్తి ప్రజల మౌనం మీద ఆధారపడి బతుకుతుంది. 
అయితే ఆ మౌనం గూండాయిజపు ప్రక్రియ ద్వారానే కొనసాగుతుంది. ముందు బెదిరించి 
నోళ్లు మూయిస్తారు, ఆతరువాత మౌనం అర్థాంగీకారంగా (ప్రకటించి తమ పబ్బం 
గడుపుకుంటారు. మొదటినుంచీ ఉత్పత్తి సంస్కృతి, ఉత్పత్తి పద్ధతులే ఈ దేశాన్ని 
తీర్చిదిద్దినప్పటికీ ఇవాళ అవి మన జాతికే కళంకం అన్న రీతిలో ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు 
కొన్ని ప్రతీకలను సృష్టించారు. పైగా ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు సంస్కృతే మన 
జాతీయ సంస్కృతిగా ప్రచారం చేశారు. ప్రజల ఉత్పత్తి పరిజ్ఞానం ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాల నోటి మాటల పాటి విలువ కూడా చేయవన్నారు. ఉదాహరణకి బ్రాహ్మణీయ 
పద్ధతిలో “ఓం” అన్న మాట అద్భుతాలను సృష్టిస్తుందని ఊదరగొట్టడం తెలిసిందే. 
ప్రపంచంలో ఏ ఇతర ఆధ్యాత్మిక సంస్థా ఇట్లాంటి సిద్ధాంతాన్ని ప్రచారం చేయలేదు. 
(బ్రాహ్మణిజపు చరిత్రలోగానీ, మొత్తం దేశ చరిత్రలో కానీ ఏనాడూ ఈ ఓంకార నాదం 
ప్రజలకోసం ఆహారాన్ని ఉత్పత్తి చేసిన, ప్రజలందరికీ సమానావకాశాలు కల్పించిన 
దాఖలాలు మచ్చుకు కూడా లేవు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ఇలాంటి గారడీ భాషను 
సృష్టించి సమాజంలోని అతి చిన్న కులాలు అత్యంత సంపన్నంగా, అత్యంత ప్రభావశీలంగా 
అయ్యేందుకు దోహదపడ్డారు. మిగతా కులాలూ, సమాజాలన్నీ ఆకలి, దారిద్ర్యం, 
నిరక్షరాస్యతల మధ్య కొట్టుమిట్టాదేలా చేశారు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ఈ దుర్మార్గమైన 
పరిస్థితికి “కర్మ సిద్ధాంతం” ద్వారా సాధికారతను కల్పించారు. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజంలో పుట్టి ఈ కర్మ సిద్ధాంతం మీద నమ్మకం లేనట్టు చెప్పేవాళ్లు తమకు 
మూలాధారమైన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం విషయంలో మాత్రం మౌనం వహిస్తుంటారు. 
సమాజపు మూలం మారకుండానే దాని ఉపరితలం మారుతుందని మనల్ని నమ్మమంటారు. 
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అబద్ధపు రాతలు 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు లిఖిత రూపంలో వున్నవన్నీ తిరుగులేని నిజాలు (అక్షర సత్యాలు) 
అన్నట్టుగా ప్రచారం చేశారు. అదేసమయంలో ఎదైనా సరే రాసే హక్కు తమకు తప్ప 
మరెవరికీ లేదన్నారు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికి తాత్విక పునాదిని సమకూర్చే సాధనాలుగా 
రాతలను వాడుకున్నారు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు తమకు అనుకూలమైన రీతిలో 
విగ్రహాలనూ, గుడులనూ, సంస్థలనూ నిర్మించారు, గ్రంథాలను రచించారు. వాళ్లకి ఆ 
సంస్థలూ, అధికార వనరులూ ఎప్పుడూ ప్రత్యేకంగా అందుబాటులో వుంటాయి. 
ఆ తరువాత ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం ఒక ఆక్టోపస్‌లాగా తన చుట్టూవున్న ప్రజల 
సామాజిక సారాన్ని కబళించడం మొదలుపెట్టింది. అత్యంత ప్రాచీనమైన భారతీయ 
సమాజం ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం అనే రెండు భారీ 
ఆక్టోపస్‌లను సృష్టించింది. అవి సమాజం ప్రాణాధార మూలుగులను పీల్చేస్తున్నాయి. 
అప్పుడప్పుడూ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక ఆలోచనావిధానాలు వాటీని ప్రతిఘటించే ప్రయత్నం 
చేశాయి కానీ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజానికి అన్నింటినీ లొంగదీసుకోగలిగే శక్తి అపారం 
కాబట్టి ఆ ప్రయత్నాలన్నీ విఫలమవుతూ వచ్చాయి. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమూ, 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజమూ ఇంత సుదీర్ణకాలం అప్రతిహతంగా కొనసాగడానికి 
కారణం బాధిత ప్రజానీకం తన వ్యక్తిత్వాన్ని పూర్తిగా కోల్పోయివుండటమే. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య ప్రతినిధులను చంపేశారు, లేదంటే లోబరచుకున్నారు. 
తమ సొంత ఆత్మగౌరవం పరిథిలో స్వతంత్రంగా ప్రజలను సంఘటితపరుస్తూ 
కొనసాగేందుకు వాళ్లని అనుమతించారు. గూండాయిజపు ప్రపంచానికి ఈ టెక్నిక్‌ బాగా 
నచ్చుతుంది. వీధి గూండాలు సైతం ఇదే పద్ధతిని అనుసరిస్తారు - శత్రువులను 
మట్టుబెట్టడం, లేదంటే తమ ప్రధాన గూండా గ్యాంగుకు లోబడి వుండేలా చేయడం. 
వీధి గూండాలకూ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలకూ మధ్య వున్న తేడా ఏమిటంటే 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు చరిత్ర విషయంలో అట్లా చేశారు. వీధి గూండాలు తమ 
చుట్టూవున్న సమాజంలోని ఒక చిన్న వర్గపు సామాజిక శక్తిని నాశనం చేస్తే - ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు జాతుల చారిత్రక మూలాలన్నింటినీ సర్వనాశనం చేశారు. ఇందుకు 
భారతదేశమే ఒక మంచి ఉదాహరణ. 

ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు పరాయి స్వరంతో మాట్లాదాలనుకుంటారు. ఆ పరాయిని 
అవసరమైనప్పుడల్లా తమ గూండాయిజపు నేలకు, తమ మతానికి చెందినట్టు చెబుతారు 
తప్ప తమ కులానికి చెందినట్టు చెప్పరు. అలా చెప్తే ప్రజలనూ ఇంటలెక్చువల్‌ గూందాలనూ 
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' వేరు చేస్తున్న తెర తొలగిపోతుంది. ఆ విధంగా కులం పొరలను నిరంతరం కాపాడతారు. 
:' అణిచివేత విషయంలో ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు మౌనం పాటిస్తారు. ఏమాత్రం చర్చకు 
అనుమతించినా అణచివేత సాధనం బలహీన పడుతుందికదా. ఉదాహరణకి వాళ్లు కులాన్ని 
ఒక అణచివేత సాధనంగా ఉపయోగిస్తున్నారు తప్ప సైద్ధాంతిక చర్చనీయాంశంగా కాదు. 
సైద్ధాంతిక చర్చనీయాంశంగా మారితే అది కుప్పకూలి పోవడం మొదలయినట్టే. అందుకే 
వాళ్లు మౌనంతో కాపాడుతారు. 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు చేసే ప్రయత్నంలో తమ వ్యక్తిత్వం, చరిత్ర, సిద్ధాంతం 
దెబ్బతినకుండా చూసుకోవడం అతి ముఖ్యమైంది. వాటిని దెబ్బతిననిస్తే మేడిపండులోంచి 
పురుగులు బయటపడ్డట్టు తమ లోని కుళ్లంతా బహిర్గతమవుతుందని వాళ్లకి బాగా తెలుసు. 
దాంతో ఇతర్ల వ్యక్తిత్వ పునర్నిర్మాణానికి దోహదం చేసినట్టవుతుంది. ఇతర్ల వ్యక్తిత్వ 
పునర్నిర్మాణం అనేది మొత్తం సమాజ పునర్నిర్మాణానికి దారితీస్తుంది. 'జీతాల్లేని 
ఉపాధ్యాయులు (అన్‌ పెయిడ్‌ టీచర్స్‌” తాము ఈ దేశానికి గర్వకారణమైన ఆహార సంస్కృతి 
నిర్మాణంకోసం తరతరాలుగా వెచ్చించిన శ్రమకు తగిన వేతనాలివ్వాలని అడిగితే 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలకు కడుపు మండుతుంది, వాళ్లని తెలివితక్కువ వనవాసీలు, 
ఆదివాసీలు అని కొట్టి పారేస్తారు. 'బడుగువర్గ శాస్త్రజ్ఞులు (సబాల్రన్‌ సైంటిస్టులు” జాతీయ 
ఉత్పత్తిలో తమ వాటా తమకు కావాలని కోరితే ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు వాళ్లని 
గేలిచేస్తారు. “ఉత్పత్తి సైనికులు (ప్రొడక్టివ్‌ సోల్డర్స్‌” చరిత్రలో తమ స్థానాన్ని డిమాండ్‌ 
చేస్తే ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు దేవతలు ధరించే ఆయుధాలకన్నా ఆధునిక ఆయుధాలతో 
వాళ్లని అణిచేస్తారు. 'బడుగువర్గ స్త్రీవాదులు (సబాభ్రన్‌ ఫెమినిస్ట్‌లు” స్త్రీ పురుష 
సమానత్వానికి తొలిమెట్టు వేసింది తామేనని ప్రకటిస్తే స్త్రీవాద చరిత్ర అంతా నీతి బాహ్యం 
అంటూ తమ ఆడవాళ్లని వారిపైకి ఉసికొల్చి తిట్టిస్తారు. “సామాజిక వైద్యులు (సోషల్‌ 
డాక్టర్స్‌) శస్త్ర చికిత్సతో పాటు ఆరోగ్య శాస్త్ర పరిజ్ఞానంపై తమకు పేటెంట్‌ హక్కు 
కల్పించాలని డిమాండ్‌ చేస్తే ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు విదేశీయులను వారిపైకి రెచ్చగొట్టి 
ఆ పేటెంట్‌ హక్కుల్ని ఎంతోకొంతకు అమ్ముకుంటారు. భారతదేశానికి సాంకేతిక పునాదిని 
సమకూర్చిన “అజ్ఞాత ఇంజనీర్లు (అన్‌నోన్‌ ఇంజనీర్లు) గనక ఈ దేశంలోని చారిత్రక 
కట్టడాలనీ, ఆనకట్టలనీ, చెరువులనీ, కళాఖండాలనీ నిర్మించింది తామేనని ప్రకటించుకుంటే 
అవి పిచ్చి మాటలుగా కొట్టిపడేస్తారు. 'మాంసం- పాల ఆర్థికవేత్తలు (మీట్‌ అండ్‌ మిల్క్‌ 
ఎకనమిస్ట్‌లు” గనక బర్రెకు, ఆవుకు, గొర్రెకు, మేకకు జాతీయ జీవనంలో ఎలాంటి 
స్థానం వుండాలో తామే నిర్ణయిస్తామని ప్రకటిస్తే ఇంత ముఖ్యమైన అంశాలపై నిర్ణయాలు 
తీసుకునే సత్తా వాళ్లకు ఎక్కడిదని అవహేళన చేస్తారు. 'ఆహార ఉత్పత్తిదార్లు (ఫుడ్‌ 
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ప్రొడ్యూసర్స్‌) గనక తాము ఉత్పత్తి చేసే ఆహార ధాన్యాల ధరలను నిర్ణయించే అధికారం 
తమకే వుండాలని కోరితే హేళనగా నవ్వుతారు. ఈ ప్రశ్నలు వేస్తున్నది మనుషులు కాదు 
జంతువులు అన్నట్టు చూస్తారు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ఈ అన్ని తరగతుల వారి 
(శ్రమను విచక్షణారహితంగా ఒక చెత్తబుట్టను వాడినంత చులకనగా వాడుకొంటారు. 
ఈ పనిని నైపుణ్యవంతంగా చేసేందుకు మేధో గూండాగిరిని ఒక ఆధునిక సాధనంగా 
కూడా వినియోగిస్తారు. తమ ప్రయోజనాల కనుగుణంగా మేధా గూండాయిజాన్ని 
పకడ్బందీగా చెలాయించేందుకు ఆధునిక కమ్యూనికేషన్‌ వ్యవస్థను మరో సాధనంగా 
వాడుతున్నారు. 

సంస్థాగత గూండాయిజం 

తన ప్రతిరూపంలో సంస్థలను స్థాపించడమనేది ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం లక్షణాలలో 
ఒక లక్షణం. ఆ సంస్థలు అందరికి చెందినవిగా పేర్కొంటారు కానీ అవి పూర్తిగా వాళ్ల 
నియంత్రణలోనే వుంటాయి, వాళ్ల ఆధిపత్యాన్ని కాపాడేందుకే అవి పనిచేస్తుంటాయి. 
ముందుగా అట్లాంటి ప్రతి సంస్థా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ ప్రభావం పరిధిలోనే వుండేలా 
చూస్తారు. ఆ సంస్థలూ, వాటిని నిర్వహించే వ్యక్తులూ సంస్కృతి పరంగా కట్టడి 
చేయబడతారు. ఈ మొత్తం ప్రక్రియ అంతా మతం, ఆధ్యాత్మికత పేరిట వ్యవస్థీకృతమవుతూ 
వుంటుంది కాబట్టి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు గుప్పిట్లోకి 
వచ్చిన జనం తాము ఏవిధంగా పరాయీకరించబడుతున్నదీ గ్రహించలేకపోతారు. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమే ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల శిక్షణా వేదిక. బాల్యం 
రూపుదిద్దుకోవడం, ఉపనయనం, గురుకులంలో ప్రవేశం, లేదా ఆధునిక పాఠశాలలో 
చేరడం, వాళ్లు నేర్చుకునే పాఠాలు అన్నీ వాళ్లని ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలుగా 
తయారుచేసేందుకు పక్కా ప్లాన్‌తో రూపొందించినవే. పిల్లలుగా వున్నప్పటినుంచే తాము 
ఇతర పిల్లల కంటే భిన్నం అని వారికి నూరిపోస్తారు. ఒక విద్యావంతుణ్ని ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాగా మలిచేందుకు చిన్నప్పటినుంచీ ఇచ్చే శిక్షణలో ఇదొక భాగం. వాళ్లకు చెప్పే 
కథలూ, వాళ్ల చుట్టూ వున్న సామాజిక, మానసిక వాతావరణం మిగతా పౌర సమాజానికంటే 
భిన్నంగా వుండేలా చూస్తారు. ఉదాహరణకి శాకాహార భోజనం విషయమే తీసుకోండి. 
అది పిల్లల వ్యక్తిగత ఇష్టాయిష్టాల మీదనో వారి ఆరోగ్య స్థితిగతుల మీదనో ఆధారపడి 
కాకుండా ప్రజల కుల సంస్కృతి మీద ఆధారపడి వుంది. వాళ్లని భిన్నమైన వాళ్లుగా 
చూపేందుకే శాకాహారాన్ని ఒక ఆధ్యాత్మిక సంస్థాగత విధానంగా రూపొందించారు. 
నిజానికి శాకాహారమనేది అంతర్జాతీయంగా ఒక ఆహార సంస్కృతిగా ఆమోదించబడి, 
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ఆధ్యాత్మికంగా ఆచరించబడుతున్న విధానం కానే కాదు. బౌద్ధమతపు సర్వమానవ సమానత్వ 
ఆహార సంస్కృతికి పోటీగా “పవిత్రత” అనే భావనను ఏర్పరిచే ప్రయత్నంలో, అలాగే 
ప్రపంచమంతా అనుసరించే ఆహార సంస్కృతిని అనుసరిస్తున్న దళితబహుజనులపై 
“అపవిత్ర ముద్ర వేసే కృషిలో భాగంగా ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం దీనిని సృష్టించింది. 
ఇలాంటి వాతావరణంలో పెరిగే బ్రాహ్మణ పిల్లలు ఆధ్యాత్మిక రంగంలో ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వాన్నీ మేధారంగంలో మేధా గూండాయిజాన్నీ నెలకొల్పుతారు. అన్ని జీవన 
రంగాలలో అసలు వాస్తవాలని మరుగునపెడుతూ సాగుతుంది వారి శిక్షణ. అది ఉత్పత్తిని 
అపవిత్ర కార్యంగా, వినియోగాన్ని (తేరగా తింటూ కూచోడాన్ని) పవిత్రమైన కార్యంగా 
చూపేందుకు పాటుపడుతుంది. ప్రపంచమంతా పాటించే ఆహార సంస్కృతిని 
(మాంసాహారం) అనాగరికమైందిగా - ప్రతీఘాతకమైన అభివృద్ధిచెందని ఆహార సంస్కృతిని 
(శాకాహారం) నాగరికమైంధిగా పేర్కొంటుంది. ముక్కుసూటితనాన్ని మూర్థత్వంగా, 
వంచనను వాస్తవంగా చాటుతుంది. శ్రమను మొరటుతనంగా, విశ్రాంతిని (సోమరితనాన్ని) 
గౌరవప్రదమైనదిగా చిత్రిస్తుంది. వాళ్లు సర్వతోము। తత్వశాస్త్రాన్ని రూపొందించినట్టు 
చెప్పుకుంటారు. కానీ, నిజానికి ఆ తత్వశాస్త్రం కేవలం తిండిబోతుతనం, యుద్ధం, శృంగారం 
అనే సామాజిక అద్దుగోదలను నిర్మించే ప్రతికూల నీతీకి సంబంధించినది. అది ఉత్పత్తి 
విధానాలు, ఆహార సంస్కృతితో సహా మానవ మనసును, శరీరాన్ని, జ్ఞాన వ్యవస్థను, 
శాస్త్రీయ నైపుణ్యాలను రచనారంగంతో కలిసి ఎదగనివ్వదు. ఈ తత్వశాస్త్రం ఒక ఉత్పత్తి 
వర్గానికీ ఇంకో ఉత్పత్తి వర్గానికీ మధ్య, ఒక సాంకేతిక సాధనానికీ మరో సాంకేతిక 
సాధనానికీ మధ్య, ఒక మానవ నైపుణ్యానికీ మరో మానవ నైపుణ్యానికీ మధ్య చిచ్చు 
పెడుతుంది. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజాల రక్షణకోసం 
ఉత్పత్తిదార్లు పరస్పరం పోట్లాడుకునేట్టు చేస్తుంది . వీధి గూండా తన శత్రువుతో ముఖాముఖి 
తలపడాల్సి వుంటుంది. కోనీ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండా అయితే భౌతిక దాడుల విషయం 
వచ్చేసరికి శత్రువులే తమలో తాము కొట్టుకుని చచ్చేట్టు చేస్తాడు. మానసిక యుద్ధం 
మాత్రం స్వయంగా తనే చేస్తాడు. అయితే తన మేధాతనం, దేవుడి గురించిన అనైతిక 
భావనల మూలంగా తను అణచివేతకు గురిచేస్తున్న ప్రజల ప్రతిఘటనను ఎదుర్కోవలసి 
వస్తుంది. నైతికత విషయంలో ఈ వర్గం తన వ్యక్తిగత ప్రయోజనాల, కుల ప్రయోజనాల 
కోసం అసాధారణమైన స్వార్థంతో వ్యవహరించింది. 
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ఇక్కడ సామాజిక విచ్చిన్నకర పాత్రను పోషించింటి. సామాజిక విచ్చిన్నకారిగా 
హిందూమతం ఇక్కడ ఇతర మతాలలో మాదిరిగా మానవుల మధ్య ఐక్యతను 
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పెరగనివ్వలేదు. వేరే మతాల్లో మేధావిత్వం మొత్తం సమాజ ఉమ్మడి ఆస్తిగా వుంటూ 
సమాజాన్ని కులాలుగా విడదీయలేదు. ఇక్కడ ప్రజల శక్తి సామర్థ్యాలను దెబ్బతీసేందుకు 
హిందూమతం శతాబ్దాల నుంచీ ఒక ఆయుధంగా ఉపయోగించబడుతోంది. ఇరవై ఒకటవ 
శతాబ్ధం మొదలైన ఈ తరుణంలో కూడా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని శాశ్వితీకరించేందుకే 
ప్రతికూల హిందూమతాన్ని వినియోగిస్తున్నారు. హిందూమతానికీ, పెట్టుబడిదారీ 
వెనుకబాటుతనానికీ, దానిచుట్టూ వున్న సామాజిక వ్యవస్థ సంపూర్ణ అసమర్థతకీ వున్న 
సంబంధాన్నీ నూతన సమాజాన్ని నిర్మించినప్పుడే అసమానతలు తొలిగిపోతాయన్న 
వాస్తవాన్నీ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు అర్థం చేసుకున్నప్పటికీ వాళ్లు ఈ విషయంలో 
ఉద్దేశపూర్వకంగా మౌనాన్ని పాటిస్తుంటారు. భారత వెనుకబాటుతనానికీ హిందూ మతానికీ 
సంబంధమే లేదని వాళ్లలో కొందరు గుడ్డిగా వాదిస్తారు. మరికొందరు పునాదిని బట్టి 
ఉపరితలం అనే మార్క్స్‌ సిద్ధాంతం భారతదేశానికి కూడా వర్తించినా, తమ వల్లెవేత 
సంస్కతిలో భాగంగా ఏమాత్రం సృజనాత్మతలేకుండా బట్టీ పడుతూ జ్ఞానం సంపాదించుకునే 
తమ చారిత్రక పద్ధతిని కీర్తిస్తారు. వాళ్ల దృష్టిలో హిందూ మతంపై ఎలాంటి విమర్శ 
అవసరం లేదు. కనీసం ఇతరదేశాల పునాది-ఉపరితలం సిద్ధాంతవేత్తలు కొందరైనా 
ప్రపంచంలోనే అత్యంత అణచివేతకు గురైన విజ్ఞాన శాస్త్రాన్ని ముందుకు తీసుకెళ్లింది 
భారతీయ దళితబహుజనులే అని గ్రహించివుంటారు. ఆ అణచివేతకు గురైన విజ్ఞానశాస్త్రం 
గనక ఒకసారి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు ఆక్టోపస్‌ పట్టులోంచి 
బయటపడ్డట్టయితే - అది భారతీయ సమాజాన్ని ప్రపంచంలోనే అత్యంత వర్థమాన 
సమాజంగా, అత్యంత సమానత్వంతో కూడిన సమాజంగా తీర్చిదిద్ద గలుగుతుంది. కార్ల్‌ 
మార్క్‌ కలలుగన్న కమ్యూనిజాన్ని నిజం చేయగలుగుతుంది. ప్రజల ఉత్పత్తి సృజనాత్మకతే 
ఈ ప్రపంచాన్ని నిర్మించింది అన్న భావనే ఈ స్వప్పానికి మూలం. గతితార్మికంగా ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వానికీ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజానికీ మధ్య ఎలాగైతే పరస్పర సంబంధం 
వుంటుందో ఉత్పత్తి సృజనాత్మకతకీ శాస్త్రీయతకీ మధ్య కూడా అలాంటి పరస్పర సంబంధమే 
వుంటుంది. ఉత్పాదకతా, శాస్త్రీయతా - ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్నీ, ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజాన్నీ నిర్మూలించగలవనీ, వాటికి గోరీ కట్టగలవనీ చారిత్రకంగా నిరూపిత 
మయింది. అవి ఎంతో కాలంగా మనుగడసాగిస్తూ రావడంతో ఈ దేశానికి ఎంత నష్టం 
చేయాలో అంత నష్టం చేశాయి. ఈ ప్రపంచీకరణ యుగంలో కూడా ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు ఇంకా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం కొనసాగాలనీ, ఆర్థిక ప్రపంచీకరణ ఫలితాలన్నీ 
తమకు లభించాలనీ ఆశిస్తున్నారు. కానీ అదే సమయంలో వారు సాంస్కృతిక 
ప్రపంచీకరణను వ్యతిరేకిస్తున్నారు. ప్రజలపై వారి రాజకీయ పెత్తనం - వారికి ఇతర 
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దేశాలలోని జాతీయవాదుల్లా, మార్క్సిస్టుల్లా, ప్రజాస్వామిక మేధావుల్లా సృజనాత్మక శక్తి 
లేకపోయినా- కొనసాగ గలగడానికి కారణం ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమే. 

విస్తృత సామాజిక రాజకీయ అస్తిత్వం కలిగిన మన దేశం అనేక బలహీనతల 
కారణంగా ఇప్పటికే ఎంతో నష్టపోయింది. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల సృజనాత్మకతా 
రాహిత్యం మూలంగానే మన దేశపు నాగరిక, సాంస్కృతిక, రాజకీయ, ఆర్థిక శక్తిసామర్థ్యాలు 
బయటపడలేక, ప్రపంచం దృష్టిని ఆకట్టుకోలేదు. జాతి ప్రయోజనాలు కాకుండా వాళ్ల 
వ్యక్తిగత ప్రయోజనాలే వారికి కీలకమయ్యాయి. కొన్ని కులాలకే, కొన్ని సమాజాలకే 
జాతి జ్ఞాన సంపదను నిర్మించే అవకాశం వుండటంతో అది నిజమైన జాతీయ స్ఫూర్తిని 
ప్రతిబింబించలేకపోయింది. ఈ (ప్రతికూల మేధావులతో పరస్పర సంబంధాలున్న అనేక 
మంది యురోపియన్‌ వ్యాఖ్యాతలు - భారత దేశం జాతీయ స్ఫూర్తిని రూపొందించుకోలేదని 
అన్నారు. వాస్తవం ఏమిటంటే అక్షరబద్ధం కాకుండా అజ్ఞాతంగా వున్న ఉత్పత్తి ప్రజల 
జ్ఞాన వ్యవస్థలో నిజమైన భారతీయ స్ఫూర్తి వుంది. ఉత్పత్తి ప్రజలు ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్యాన్నీ సామాజిక, ఆర్థిక ఉత్పాదకతనీ కలగలిపారు. దీనిని ఆ వ్యాఖ్యాతలు 
ఎప్పుడూ అర్థం చేసుకోలేకపోయారు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు నిర్మించిన రాజకీయ 
రంగం ఎలాంటి చారిత్రక ఊహాగానంపై గానీ, సానుకూల పోటీ చారిత్రక శక్తుల 
ఆలోచనలపై గానీ ఆధారపడింది కాదు. అన్నింటికంటే ప్రజల ప్రయోజనాలే మిన్నగా 
భావించే, తమ ప్రయోజనాలకంటే కూడా వాటికే ఎక్కువ ప్రధాన్యత నిచ్చే మేధావులే 
తమ జ్ఞానాన్నీ అనుభవాన్నీ, నైపుణ్యాలనీ క్రోడీకరించి, తమ జాతి చారిత్రక సారాన్ని 
ఒక సమగ్రమైన, శక్తివంతమైన జాతీయత వ్యక్తిత్వాన్ని రూపొందించగలుగుతారు. పక్కా 
స్వార్థపరులుగా మారిన మేధావులు శక్తివంతమైన జాతిని చచ్చినా నిర్మించలేరు. 
ప్రపంచంలో మరే దేశమూ దెబ్బతిననంతగా ఈ విషయంలో భారత దేశం దెబ్బతింది. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికీ, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజానికీ ప్రతిబింబంగా ఈ జాతి 
నిర్మించబడింది. ఈ రెండింటి కలయికలోంచి ఒక బలహీనమైన, ఎప్పుడూ కునారిల్లుతుండే 
ప్రజాస్వామ్యం పుట్టుకొచ్చింది. అదైనా మొదట్లో వలసవాద పాలకులు బలవంతంగా 
రుద్దిందే. వారికి ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతల కంటే, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలకంటే మానవ 
సమానత్వం పట్ల చారిత్రక దృక్పథం వుండేది. కానీ వలసవాదానంతర భారతదేశం - 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూందాయిజంలో కూరుకు పోయిన జాతీయ సంస్థల పుణ్యాన, శాస్త్రీయ 
దృక్పథం లోపించడం, శ్రమ గౌరవం లేకపోవడం అనే రెండు సమస్యలతో చతికిలబడి 
పోయింది. ఈవిధంగా మనదేశం అత్యంత విలువైన 60 సంవత్సరాలను కోల్పోయింది. 
సాధారణ ప్రజాస్వామ్యంగా, రాజ్యాంగ బద్ధ పాలన ద్వారా కనీస సమాజిక ప్రజాస్వామిక 
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ప్రాథమిక ఆదర్శాలను కూడా సాధించలేకపోయింది. దేశంలోని ప్రతి సంస్థా ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాల నియంత్రణలో వుండటం, వాళ్లకు సామాజిక ఆధ్యాత్మిక సంస్కరణకు 
సంబంధించిన ఎలాంటి ఎజెండా లేకపోవడం మూలంగా మన దేశం ఇతర దేశాలతో 
వ్యవహరించే సమర్థ్యం చాలా దెబ్బతిన్నది. 

భారతదేశంలో రాజకీయ నాయకత్వం దాదాపు మొత్తంగా ఇవే శక్తులతో, ఇదే 
నేపథ్యం వున్న వారితో నిండిపోయింది. ఈ నాయకత్వం ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికీ 
రాజకీయ దురహంకారానికి మధ్య అవినాభావ సంబంధాన్ని నెలకొల్పింది. కింది నుంచి 
వచ్చే ఒత్తిడి వల్ల క్రమబద్ధంగా ఎన్నికలనేవి జరుగుతున్నప్పటికీ వ్యవస్థ తన చేజారిపోకుండా 
పట్టు బిగించి వుంచుకోవడంలో ఈ నాయకత్వం విజయం సాధిస్తూనేవుంది. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు దేవాలయాలు, మత సమావేశాలు, విద్యా సంస్థలు, ఉపాధి బ్యూరోలు మొదలైన 
నెట్‌వర్క్‌ ద్వారా చాలా పకడ్బందీగా తమ కార్యకలాపాలను కొనసాగిస్తున్నారు. ప్రధానంగా 
విద్యా కేంద్రాలూ, బ్యురోక్రసీ (ప్రభుత్వాధికార వర్గం), న్యాయ వ్యవస్థ అనే మూడు 
అంగాల ద్వారా ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం తన కార్యకలాపాలను కొనసాగిస్తోంది. 


విద్య 

ఒక జాతికైనా, సామాజిక రాజకీయ వ్యవస్థకైనా అటు మార్పుకూ లేదా ఇటు స్తబ్దతకూ 
ఎక్కువగా దోహదం చేసేవి విద్యా సంస్థలే. గురుకులాల్లో తయారైన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం 
ఆతరువాత వివిధ ఆధునిక విద్యా సంస్థలకు విస్తరించింది. ఈ దేశంలో బ్రిటీషు ఇంగ్లీషు 
విద్య ప్రవేశించిన తరువాత అది ఆధునిక ఎజెండాను రూపొందించుకుంది. సంస్కృతం 
స్థానంలో ఇంగ్లీషును ప్రతిష్టించుకుంది. ఇంటిలో ఇంగ్లీషు, గుడుల్లో సంస్కృత పూజలకీ, 
పాఠశాలల్లోని ఇంగ్లీషు భాషకీ మధ్య ఒక స్వాభావిక సంబంధాన్నీ, సమన్వయాన్నీ 
నెలకొల్పుకుంది. బ్రాహ్మణ పిల్లల్లో అనేకమందికి గుడుల సంస్కృతానికీ, బడుల ఇంగ్లీషుకీ 
మధ్య ఏర్పరచిన ఈ పైశాచిక బంధం బాగా అలవాటయ్యేట్టు శిక్షణ యిచ్చారు. ఇళ్లల్లో 
ప్రతి రోజూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు ఓనమాలు దిద్దుకునే బ్రాహ్మణ పిల్లలకు క్రైస్తవ 
విద్యాలయాలు ఇంగ్లీషు నేర్పుతూ తామేదో దైవ సేవ చేస్తున్నట్టు భ్రమించాయి. జీవితమంతా 
అవివాహితులుగా వుండే క్రైస్తవ నన్‌లూ, ఫాదర్‌లూ తమ శక్తినంతా ధారపోస్తూ 
ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ లోకంలో జన్మించిన బ్రాహ్మణ పిల్లలకు చదువులు చెబితే 
వాళ్లు తాము నేర్చుకున్న ఇంగ్లీషును ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని మరింత బలోపేతం 
చేసుకునేందుకు వినియోగించుకున్నారు. పేదల్లో కెల్లా నిరుపేదలకు, శుద్ధుల్లో కెల్లా 
పరిశుద్ధులకు ఆత్మీయంగా చదువులు చెప్పాలని దేవుడైన యెహోవా, ప్రవక్త అయిన 
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ఏసుక్రీస్తు చేసిన ప్రబోధాన్ని తాము ఉల్లంఘిస్తున్నట్టు క్రైస్తవ విద్యాలయాలు గ్రహించలేక 
పోయాయి. క్రైస్తవ విద్యాలయాల్లో చదువు నేర్చుకోవలసిన అర్హత దేశవ్యాప్తంగా వున్న 
దళితబహుజన పిల్లలకే వుంది. ప్రపంచంలోకెల్లా అత్యంత పాపిష్టి సమాజానికి చదువు 
చెప్పడం అంటే భవిష్యత్తులో ఇంగ్లీషు తెలిసిన ఆధ్యాత్మిక నియంతలనూ, ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలనూ తయారుచేయడమే. అలాంటి వాళ్లు తమ నేపథ్యం రీత్యా ఎన్నడూ ఆధ్యాత్మిక, 
సామాజిక, ఆర్థిక సమానత్వం కోసం కృషి చెయ్యరు, పైగా అసమానతలను 
శాశ్వతీకరించేందుకే ప్రయత్నిస్తారు అని క్రైస్తవ విద్యాలయాలు తెలుసుకోలేకపోయాయి. 
తాము చేజేతులా ఆధ్యాత్మిక నియంతల గ్లోబల్‌ నెట్‌వర్మ్‌ని ఏర్పాటు చేస్తున్నామనీ, అది 
మునుముందు నన్‌లపై అత్యాచారాలకూ, ప్రీస్థల హత్యలకూ కారణభూతమవుతుందనీ 
గ్రహించలేక పోయాయి. ఈవిధంగా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్నీ, ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజాన్నీ ఆచరించేవాళ్లను విద్యావంతుల్ని చేస్తూ క్రైస్తవ విద్యా సంస్థలు దేవుడికి 
వ్యతిరేకంగా మహాపాపానికి ఒడిగట్టినట్టయింది. తాము చేసిన పాపాన్ని ప్రక్షాళన 
చేసుకునేందుకు వాటికున్న ఒకే ఒక మార్గం - జీతాల్లేని ఉపాధ్యాయులు, బడుగువర్గ 
శాస్త్రజ్ఞులు, ఉత్పత్తి సైనికులు, బడుగువర్గ స్త్రీవాదులు, సామాజిక వైద్యులు, మాంసం 
పాల ఉత్పత్తిదార్లు మొదలైన (దేవుళ్లు, దేవతలు తమ ఉపశమనం కోసం నివసించే 
హృదయాలున్న) వారివైపు క్రైస్తవ విద్యా సంస్థలను మల్చడమే. 

దురదృష్టవశాత్తూ ఈ దేశంలోని మొత్తం విద్యావ్యవస్థ అంతా మేధా కుతర్మవేత్తలతో 
నిండిపోయివుంది. ప్రభుత్వ, ప్రైవేటు సంస్థలన్నీ శ్రమగౌరవాన్నీ శాస్త్రీయ స్పృహనీ, 
ఆధ్యాత్మిక సామాజిక ప్రజాస్వామ్యాన్నీ, మేధా నిజాయితీనీ వ్యతిరేకిస్తున్నాయి. వ్యవస్థలో 
హేతుబద్ధ (రీజన్‌) ఆలోచన లేకుండా చేస్తున్నాయి. అసలు ప్రాథమిక విద్యలోనే నిజాయితీ 
లేదు. ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక నియంతృత్వం చేతిలో అది బందీ అయిపోయివుంది. చివరికి 
విదేశాల్లో చదువుకుంటున్నవాళ్లు కూడా తమ బాల్య ప్రభావాల నుంచి బయటపడలేక 
పోతున్నారు. నిజాలు చెప్పినందుకు కాదు, నిజాలు దాచినందుకు కొందరు భారతీయ 
విద్యాబోధకులు అత్యున్నత అవార్డులు అందుకున్నారు. నిజం అనేది ఎక్కడో చెప్పులు 
కుట్టేవారిలో, బట్టలు ఉతికేవారిలో, గొర్రెలు కాచేవారిలో, భూములు దున్నేవారిలోనే 
బతుకుతోంది. అదైనా చాలావరకు అజ్ఞాతంగా వుండిపోతోంది. మన విద్యా వ్యవస్థ 
పూర్తిగా నిజాయితీలేనితనం, అనుత్సాదకత, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, సనాతనవాదాల్లో 
కూరుకుపోయింది. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలకు మన విద్యా వ్యవస్థ ఒక శిక్షణా కేంద్రంగా 
తయారైంది. ఇక్కడి నుంచే వాళ్లు ప్రభుత్వ కార్యాలయాల్లో, న్యాయ వ్యవస్థలో 
ప్రవేశిస్తున్నారు. 
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బ్యూరోక్రసీ 


ప్రభుత్వ కార్యకలాపాల నిర్వహణకోసం జరిగే నియామకాల ద్వారా ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజానికి నైతిక విలువ లభిస్తోంది. రాజ్యాంగబద్ధ (ప్రభుత్వం పనిచేయడం 
మొదలైనప్పటినుంచీ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు భారతీయ ప్రభుత్వ సంస్థలను తమ గుత్తసొత్తుగా 
మార్చుకున్నాయి. మొదట అవి ఉద్యోగ నియామకాలు జరిపే సంస్థలను లోబరచుకున్నాయి. 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు తమ జీవిత అనుభవాలనే ప్రాతిపదికగా చేసుకుని జ్ఞానాన్ని 
నిర్వచించారు. వాళ్ల పూర్వీకులు రచించిన గ్రంధాలు ఉత్పత్తి ప్రజల పరిజ్ఞానం పట్ల 
వ్యతిరేకతతో నిండివుంటాయి. 

ప్రశ్నా పత్రాలను రూపొందించడం, సమాధానాలను దిద్దడం అంతా ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాల సాంప్రదాయిక దృక్పథంతో సాగుతోంది. దళితబహుజన పిల్లలు శిక్షణ పొందే 
విస్తృత ఉత్పత్తి రంగాన్ని ఈ జ్ఞాన వ్యవస్థకూ, పరీక్షలకూ సంబంధం లేకుండా దూరంగా 
వుంచారు. నిజం నోరు మూయించడం భారతీయ సమాజపు విష సంస్కృతిగా మారింది. 
ఆ విషసంస్కృతి తాలూకు సమాజాలే ప్రభుత్వ ఉద్యోగులను ఎంపికచేసే పరీక్షలను 
నిర్వహిస్తున్నాయి. అదే రిక్రూటింగ్‌ అధికార్ల విధానంగా మారింది. నైతిక వ్యవస్థను 
అభివృద్ధి పరచడం కోసం కాకుండా వ్యక్తిగత ప్రయోజనాల కోసమే నేటి ఎంపిక ప్రక్రియ 
కొనసాగుతోంది. ప్రశ్న పత్రాల్లో వ్యక్తమయ్యే భాషా ప్రతీకలు అన్నీ ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాల, ఆధ్యాత్మిక నియంతల జీవన విధానాల్లోంచి, ఆహారపు అలవాట్లలోంచి, వారి 
ప్రవచనాల్లోంచి ఎంపిక చేయబడుతున్నాయి. వారి అస్తిత్వ అనుభవాల్లోంచి, ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు రాసిన పుస్తకాల్లోంచి సేకరించబడుతున్నాయి. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ 
ప్రయోజనాలకు అనుగుణంగా నియామకాలను జరిపేందుకు ఎంతో జాగ్రత్తగా ఇంటర్వ్యూ 
బోర్డులను ఏర్పాటు చేస్తున్నారు. ఆధునిక రాజ్యాంగపరమైన (ప్రభుత్వం ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం చేతుల్లోంచి జారిపోయినట్టయితే అది ఇక మతాన్ని పట్టించుకోదనీ, 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం తోకలు కత్తిరిస్తుందనీ ప్రభుత్వరంగాన్ని శాసిస్తున్న శక్తులకు 
బాగా తెలుసు. దేవాలయాల్లో, ఇతర సంస్థల్లో తిష్టవేసి తమ కార్యకలాపాలను కొనసాగిస్తున్న 
ఆధ్యాత్మిక నియంతలు - రోజురోజుకూ విస్తరిస్తున్న పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ, ప్రభుత్వం 
అమలు చేస్తున్న ప్రజా విద్యా కార్యక్రమాలు మునుముందు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో 
తీవ్ర సంక్షోభాన్ని సృష్టిస్తాయని పసిగట్టారు. అందుకే జిల్లా స్థాయి నుంచి అత్యున్నత 
స్థాయి వరకూ అన్ని పౌర, పోలీసు, పరిపాలనా సంస్థల్లో తమ మనుషులను నింపేందుకు 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాగిరి చేస్తూ ప్రయత్నిస్తోంది. అయితే 
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ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీలకు తప్పనిసరిగా రిజర్వేషన్లు కల్పించాలన్న విధానం వాళ్లకు పెద్ద 
అడ్డంకిగా కలవరపరుస్తోంది. ఆధ్యాత్మిక నియంతలు రిజర్వేషన్‌ విధానాన్ని అసంతృప్తితో 
ఆమోదించినప్పటికీ దళితబహుజనుల ఉత్పత్తి, ఆహార జ్ఞానం పరిపాలనా యంత్రాంగంలో 
చోటు సంపాదించుకోకుండా గట్టిగా ప్రయత్నిస్తున్నారు. 

ఇండియన్‌ అడ్మినిస్ట్రేటివ్‌ సర్వీస్‌ (ఐఎఎస్‌) ఇండియన్‌ బ్రాహ్మణ్‌ సర్వీసెస్‌ (ఐబిఎస్‌)గా 
మారిపోయింది. అట్లాగే ఇండియన్‌ పోలీస్‌ సర్వీస్‌ (ఐపిఎస్‌) కాస్తా ఇండియన్‌ పొలిటికల్‌ 
సర్వీస్‌గా రూపొంతరం చెందింది. అక్కడ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సిద్ధాంతమే పెత్తనం 
చేస్తోంది. ఎందుకంటే ఢిల్లీలోని పోలీసు వ్యవస్థ పూర్తిగా వాళ్ల నియంత్రణలోనే వుంది. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో శిక్షణ పొందిన, మొత్తం ఉత్పత్తి రంగ పరిజ్ఞానంతో ఏమాత్రం 
పరిచయం లేని ఈ కులాల ఉనికి సమస్యలోని ఒక పార్యం మాత్రమే. వారితో ఏర్పడే 
బ్యూరాక్రసీయే అసలు సమస్య. పరిపాలనా యంత్రాంగంలోని ఉన్నతాధికారులకు 
సామాజిక శక్తుల జ్ఞానం గురించిన అవగాహన బొత్తిగా లేదు. అందుకే ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండయిజం ఫైళ్ల వ్యవస్థ ద్వారా తమ కార్యక్రమాలను 
నిర్వహించడం మొదలుపెట్టాయి. నిధులను కేటాయించడంలోనూ, కార్యక్రమాలను అమలు 
చేయడంలోనూ నిర్మాణాత్మకంగా మారాయి. ఈ బ్యూరో క్రాటిక్‌ (ప్రభుత్వ ఉద్యోగస్వామ్యం) 
సంస్థల ప్రధాన ఎజెండా విద్యను, అందులోనూ ఇంగ్లీషు విద్యను ఎట్టి పరిస్థితుల్లోనూ 
ఉత్పత్తి ప్రజల చేతుల్లోకి వెళ్లకుండా చూడటం. 

ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికి అవినీతి అనేది సర్వసాధారణ అంశం మాత్రమే కాదు, 
దాని జీవన విధానంలో అంతర్భాగం కూడా. ఉత్పత్తి ప్రక్రియకు వెలుపల నివసించే 
సామాజిక శక్తులు సహజంగానే అవినీతిపై ఆధారపడే బతుకుతాయి. ఆ శక్తుల 
రాజ్యాంగంలో అదో అంతర్భాగం. గత అధ్యాయాల్లో చర్చించినట్టు పరాన్నభుక్కుతత్వం 
అవినీతిని సహజమైన ప్రక్రియగా పెంచి పోషిస్తుంది. అది వ్యవస్థ మీద తన పట్టును 
బిగించాలంటే అంతకంతకూ మరింత అవినీతి అవసరం అవుతుంది. ప్రభుత్వ 
యంత్రాంగం వాళ్ల గుప్పిట్లోకి వచ్చాక అవినీతిని సాధికారం చేయడమే వారి పరిపాలనా 
కార్యక్రమంలో ప్రధానాంశంగా మారుతుంది. అవినీతికి వ్యతిరేకంగా నీతులు వల్లించడం 
అనేది కేవలం దళితబహుజనులను పక్కదారి పట్టించడానికే. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం, ఆర్థిక అవినీతి ఈ మూడూ చెట్టపట్టాలేసుకుని నడుస్తాయి. 
ప్రభుత్వ యంత్రాగాన్ని తమ (ప్రైవేటు అవసరాలకు అనుగుణంగా తీర్చిదిద్దుకోడానికి 
అవి శక్తివంతమైన పద్ధతులను అనుసరిస్తాయి. అరవై సంవత్సరాల రాజ్యాంగబద్ధ పాలన 
- ప్రభుత్వ సంస్థలను నియంత్రిస్తున్న ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల కుటుంబ జీవితాన్ని 
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సుఖమయం చేసేందుకు - జాతీయ సంపదను ప్రభుత్వ ఖజానా నుంచి బ్రాహ్మణీయ 
శక్తుల ప్రైవేటు బ్యాంకుల్లోకి తరలించింది. జాతి సంపదను నిర్మించేందుకు తమ (శ్రమనూ, 
నైపుణ్యాలనూ అవిశ్రాంతంగా వెచ్చించిన ఉత్పత్తి ప్రజల జీవితం మాత్రం ఆధునికతకూ 
మధ్యయుగాలనాటి మనుగడకోసం పోరాడే స్థితికీ మధ్య ఊగిసలాడుతోంది. బ్యూరోక్రాట్ల 
పిల్లలకులాగే ఉత్పత్తి ప్రజల పిల్లలకు కూడా ఇంగ్లీషు విద్య, శ్రమ గౌరవం ముఖ్యాంశంగా 
చేసుకుని అందుబాటులోకి వచ్చివుంటే భారత జాతి ఉత్పత్తి సామర్ధ్యం గత 60 ఏళ్లల్లో 
సర్వతోముఖంగా అభివృద్ధిచెంది వుండేది. ఉత్పత్తి విజ్ఞానపు ప్రాతిపదికతే మారిపోయి 
వుండేది. అది ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు పునాదులను 
కదిలించి వుండేది. ప్రభుత్వ యంత్రాంగంలో తిష్టవేసిన ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు 
ఆవిధంగా విద్య విస్తరించకుండా, ఉత్పత్తి సాంకేతిక పరిజ్ఞానాన్ని సంతరించుకోకుండా 
అడ్డుకుంటూ, అవినీతి సంస్కృతిని ప్రోత్సహిస్తూ వస్తున్నారు. అది అన్ని రంగాల్లో 
కొనసాగుతూనే ఉంది. 


న్యాయవ్యవస్థ 

రాజ్యాంగబద్ధ ప్రభుత్వం ఏర్పడి, అధికారాల వికేంద్రీకరణ జరగడంతో న్యాయ వ్యవస్థకు 
దాదాపు దైవత్వ హోదా లభించినట్టయింది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం వున్న సమాజంలో, 
కులరహిత సంస్కృతిలో ఉత్పత్తి రంగాలతో సంబంధమున్న సామాజిక శక్తులు 
న్యాయవ్యవస్థతో సబంధాలు కలిగివుండేందుకు వీలుంటుంది. అక్కడ న్యాయాన్ని వాస్తవిక 
దృక్పథంతో విశ్లేషించేందుకు అవకాశం వుంటుంది. కానీ, ఇప్పుడు భారతదేశపు 
న్యాయవ్యవస్థలో నివాళ్ల పరిస్థితి వేరు. చిన్నప్పటినుంచీ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ 
వాతావరణంలో పెరిగి, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు వాతావరణంలో చదువుకున్న 
వ్యక్తులతో మన న్యాయ వ్యవస్థ నిండిపోయివుంది. నేటి భారతీయ న్యాయం తాలూకు 
సామాజిక మూలాలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో వున్నాయి. న్యాయం గురించిన 
దారుణమైన వివరణలన్నీ సంస్కృతంలో వుంటే- న్యాయస్థానంలో వాదప్రతివాదాలన్నీ 
ఇంగ్లీషులో సాగుతుంటాయి. దాంతో కోర్టులో వున్నంతసేపూ బాధితులకు ఏమీ అర్థంకాక 
అగమ్యగోచరంగా వుంటుంది. న్యాయమూర్తులు పేర్కొనే అంశాలుగానీ, వకీల్లు వాదించే 
వాదనలు గానీ ఏవీ వాదప్రతివాదుల నిత్యజీవితాల్లో అనుభవంలో వున్నవి కాదు. 
ఎక్కువమంది న్యాయమూర్తుల, వకీళ్ల నైతికత ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమే వాద ప్రతివాదన 
మధ్య ప్రధాన సారాంశంగా ఉంటుంది. నిజానికి అత్యధికశాతం వాద ప్రతివాదుల 
నైతికత హైందవేతర ఉత్పత్తి రంగంలో వుంది. అది ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం మొదలుకుని 
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ఆధ్యాత్మిక అరాచకత్వం వరకూ రకరకాలుగా వుండొచ్చు. ఇలాంటి పరిస్థితిలో 
న్యాయమూర్తుల పాత్ర న్యాయశాస్తాన్ని అభివృద్ధిపరిచే విధంగా కాకుండా దానిని 
వంచించేవిధంగా తయారవుతుంది. 

అసలు న్యాయ వ్యవస్థను ప్రజల అనుభవాల్లోంచి, సంప్రదాయాల్లోంచి, వారి 
సామాజిక పరిణామక్రమపు ఆధారాల్లోంచి, జనామోదంలోంచి రూపుదిద్దు కోనివ్వడంలేదు. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతలు ముందుగా తమ సామాజిక జీవన విధానాలనూ, ఆచారాలనూ, 
ఆలోచనలనూ సంస్కృతంలో గ్రంథస్థం చేశారు. ఆ తరువాత ఆ సంప్రదాయాలనూ, 
నియమాలనే చట్టాలుగా క్రోడీకరించారు. ఈవిధంగా ఇప్పటికీ ఆధ్యాత్మిక నియంత జీవితమే 
న్యాయంగా, చట్టంగా చెలామణీ అవుతోంది. దళితబహుజనుల సామాజిక సంబంధాలనూ, 
విడాకుల పద్ధతులనూ మన కోర్టుల్లో ప్రస్తావించడానికి కూడా ఎప్పుడూ అనుమతించరు. 
అందువల్లనే భారత న్యాయస్థానానికీ, హిందూ దేవస్థానానికీ మధ్య పెద్దగా తేడాయే 
కనిపించదు. దేవాలయాల్లో ఉత్పత్తి అయ్యే ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం చాలా సులువుగా 
న్యాయస్థానాలకు ఎగుమతి అవుతోంది. అందుకే భారతీయ న్యాయశాస్త్రం, చట్టం ఏమాత్రం 
సృజనాత్మకత లేకుండా వుండిపోయాయి. ప్రపంచంలో ఇతర న్యాయ వ్యవస్థలకూ మన 
న్యాయవ్యవస్థ ఏవిషయంలోనూ మార్గదర్శకం కాలేకపోయింది. 

భారతీయ న్యాయస్థానాల్లో కొలువు తీరిన న్యాయమూర్తులకు సహజంగానే 
మనదేశంలోని ఉత్పతి ప్రజల సాంస్కృతిక జీవనం పట్ల ఏవగింపు వుంటుంది. వాళ్లు 
ఎన్నడూ ఉత్పత్తి ప్రజల న్యాయపరమైన చరిత్రను పరిగణనలోకి తీసుకోరు. వాళ్ల న్యాయ 
చరిత్ర ఉత్పత్తి వర్గ ప్రజలకు పూర్తి వ్యతిరేకంగా వుంటుంది. ప్రపంచంలో ఆధునిక 
న్యాయ వ్యవస్థలకు లౌకిక న్యాయం అనేది ఒక తప్పనిసరి నియమంగా వుంది. కాగా 
మన దేశంలో ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం న్యాయ ప్రక్రియను 
ఆధ్యాత్మిక నియంతల స్థాయిని పెంచే పనిముట్టుగా మార్చాయి. మానవ మనుగడకు 
కఠినమైన శ్రమ అనివార్యమని భావించే ఉత్పత్తి ప్రజల ప్రయోజనాలకు న్యాయ స్థానాలు 
వ్యతిరేకమైనవని వాళ్లు భావిస్తారు. వివాదాస్పద ప్రాపంచిక దృక్పథాన్ని కలిగివుండే బ్రాహ్మణ 
న్యాయమూర్తి శూద్ర, చండాల కులాలకు చెందిన నేరస్థులను ధిక్కారానికి ప్రతీకలుగా 
పరిగణిస్తాడు. బుగ్వేదం మొదలుకుని గృహసూత్ర, అర్థశాస్త్రం నుంచి ధర్మశాస్త్రం వరకూ, 
చివరికి భగవద్గీత కూడా న్యాయమూర్తుల మేధస్సును ఆవిధంగా నియంత్రించింది. ఉత్పత్తి 
ప్రజలైన శూద్రులనూ, చండాలురనూ (రాక్షసులనూ, వనవాసీలనూ) నీచాతినీచంగా 
చిత్రించింది. వలసవాదులకే చెందినప్పటికీ కాస్త లౌకిక/హేతుబద్ధ ఆలోచనలు కలిగిన 
వారి చట్టాలనుంచి సేకరించి రూపొందించిన భారత రాజ్యాంగమన్నా, ఇతర లౌకిక 
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చట్టాలన్నా అన్ని కోర్టుల్లో ఆసీనులైవున్న అనేక మంది న్యాయమూర్తులకు చులకన. 
ఈ న్యాయమూర్తులు సామాన్య ప్రజల వ్యవహారాలు న్యాయస్థానాల్లో చర్చించడానికే 
పనికిరావని నమ్ముతారు. అవి హిందూమతపు దేవాలయ సంస్కృతిలో భాగం కాదని 
భావిస్తారు. రాజకీయంగా కూడా అర్హమైనవి కాదని అనుకుంటారు. కౌటిల్యుడు, మనువు 
వంటి బ్రాహ్మణ గురువులైతే దళితబహుజనులను రాజకీయ జంతువులుగా కూడా 
పరిగణించలేకపోయారు. (ప్రేమతో కాకుండా ఏదో సాధికారతకోసం న్యాయమూర్తులు 
తరచుగా గాంధీ పరిభాషను ఉపయోగిస్తుంటారు. దళితబహుజనులను దరిద్ర 
నారాయణులుగా పేర్కొంటారు. గాంధీ బీదవాళ్లను హరిజనులుగా అభివర్ణించాడు. 'మీరు 
పేదరికంలో మగ్గిపోయినా ఫరవాలేదు, సంపన్నులపై మాత్రం ఎన్నడూ తిరుగబడకూడదు 
సుమా” అని వాళ్లకి ఉద్చోధించాడు. అత్యంత నిరుపేదలు దళితబహుజన కులాలకు 
చెందిన వారైతే - అత్యంత సంపన్నులు బాపన, కోమటి కులాలకు చెందిన వారన్న 
సంగతి గాంధీకి తెలుసు. కుల-వర్గ పరిస్థితి ఎప్పుడూ యథాతథ స్థితితో కొనసాగాలని 
గాంధీ కోరుకున్నాడు. బ్రాహ్మణ న్యాయమూర్తులకు ఈ గాంధీ సిద్ధాంతం ఒక్కటీ బాగా 
నచ్చింది, తమకు చాలా అనువుగా వుందనిపించింది. న్యాయమూర్తులు నమ్మే దేవుడు 
దరిద్రనారాయణులను ప్రేమించడు. పేదలు పుట్టుకతోనే పేదలు, అంటరానివాళ్లు జన్మతః 
అంటరానివాళ్లు - అందుకు మూలకారణం వాళ్ల గత జన్మ తాలూకు “కర్మ” అనేది వాళ్ల 
వాదన. పేదవాళ్ల కోసం వ్యవస్థాపరంగా చేయగలిగేది ఏమీ లేదని గాంధీ వంటి 
న్యాయమూర్తులు భావిస్తారు. ఏమైనా చేయాలంటే పైపైనే చేయాలనీ అదైనా పేదలు 
తిరగబడకుండా వుండేందుకే అనేది వాళ్ల ఆలోచన. అందుకే వాళ్లు దేశంలో 
అంతర్యుద్ధాలవంటివి తలెత్తకుండా అన్ని రకాల చట్టపరమైన ఏర్పాట్లు చేశారు. ఎందుకంటే 
అంతర్యుద్ధం జరిగితే తమ కొడుకుల, మనవళ్ల ఆధిపత్య భవిష్యత్తు దెబ్బతింటుందని 
వాళ్లకు తెలుసు. 

అత్యధిక శాతం జనాభాను న్యాయ వ్యవస్థకు దూరంగా వుంచిన దేశం పౌరులందరికీ 
న్యాయం చేస్తానని చెప్పుకోలేదు. ప్రజల జీవన్మరణాలను నిర్ణయించే తీర్పులు ఇచ్చే శక్తి 
న్యాయ వ్యవస్థకు వుండటంతో ఉత్పత్తి ప్రజలు దానికి దూరంగా వుండిపోతున్నారు. 
జాతికి జీవనాధారమైన ఉత్పత్తి జనం న్యాయ వ్యవస్థ వెలుపల వున్నారు. న్యాయ వ్యవస్థ 
ఉటంకించే ప్రతిభ, అనుభవం అనే మాటలు నిజానికి ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజపు 
పరిభాషలోనివి. న్యాయస్థానాల్లోనే ఈ పరిభాష వాడితే ఇక దానంతటదే చట్టంగా 
తయారవుతుంది. ఉత్పత్తి జనంతో సహా పోలీసు, రాజకీయ, పౌర సమాజానికి చెందిన 
వాళ్లంతా ప్రతిభలేనివాళ్లు, అజ్ఞానులు, అమాయకులు, చరిత్ర హీనులు అని చిత్రించి 
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చిత్రించి చివరికి వాళ్లంతా అది నిజమేనని నమ్మేట్టు చేస్తున్నారు. ఉత్పత్తి ప్రజల భాషకు 
న్యాయస్థానాల్లో, ప్రభుత్వ వ్యవస్థలో, విశాల పౌర సమాజంలో ఎక్కడా స్థానం లేదు. 
మరోపక్క ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల భాషను సృజనాత్మకమైనదిగా, సున్నితమైనదిగా, 
ఉత్పత్తి ప్రజలకు తమ మీద తమకు నమ్మకం లేకుండా చేసేదిగా వుంటోంది. ప్రత్యేకించి 
న్యాయపరమైన గూండాయిజమే ఉత్పత్తి ప్రజలకు తమ మీద తమకు ఏమాత్రం నమ్మకుండా 
చేస్తున్నది. న్యాయమూర్తులు, ప్రభుత్వాధికార్లు, విద్యావేత్తలు తమ తమ పరిథిలో ఉత్పత్తి 
ప్రజల శ్రమ శక్తిని నిరర్ధకమైనదిగా కొట్టిపడేస్తున్నారు, మనుషులందరి మధ్య మానవీయ 
సంబంధాలను నెలకొల్పే ఉత్పత్తి ప్రజల భాషనూ, అద్భుతమైన కళాఖండాలను సృష్టించే 
వారి కళా నైపుణ్యాలనూ, వారి సంస్కృతినీ, నాగరికతనీ ఏమాత్రం విలువలేనివిగా 
చులకన చేస్తున్నారు. ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం సాయంతో ఉత్పత్తి ప్రజల 
శక్తిసామర్భాలనన్నింటినీ బలహీనతలుగా చిత్రిస్తున్నారు. వీటన్నింటి వల్లనే ఉత్పత్త ప్రజల్లో 
బొత్తిగా ఆత్మవిశ్వాసం లేకుండా పోతోంది. చివరికి దళితబహుజనులు తాము వాడే 
పరికరాలు ఉత్పాదక శక్తి వున్నవి, సృజనాత్మకమైనవి, పునసృష్టికి వీలైనవి అని కూడా 
బ్రాహ్మణ మనసులను ఒప్పించలేకపోతున్నారు. భారత రాజ్యాంగం వంటి వాటిని చదివితే 
న్యాయమూర్తులు నిష్పక్షపాతులుగా, నిజాయితీపరులుగా మారతారన్న ఆశను కూడా 
ఆధ్యాత్మిక నియంతలు, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు రేకెత్తిస్తున్నారు. మనసులను 
బ్రాహ్మణత్వంనుంచి బయటకు తెస్తే తప్ప ఈ పరిస్థితిని మార్చడం సాధ్యంకాదు. అయితే 
ఇందుకు ముందుగా ఆ సంస్థలను బాల్యం నుంచీ ఉత్పత్తి వాతావరణంలో పెరిగిన 
వ్యక్తులతో నింపాల్సి వుంటుంది. ఈ దేశంలో ఆపని చేయడం అంత సులభం కాదు. 
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ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు సామాజిక జీవనంలో మేధావుల పరిణామక్రమం అసాధారణ 
రీతిలో జరిగింది. జనం మెదల్లను నియంత్రించాలంటే మేధో రంగంలో విద్యావంతులు 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలుగా మారాలని ఆధ్యాత్మిక నియంతలు భావించినట్టున్నారు. 
మానవ జీవితంలో ప్రతీ ప్రజాస్వామిక ప్రక్రియను వ్యతిరేకించే అంతర్గత కోరిక ఫలితమిది. 
ఈనాడు ఆధునిక సంస్థలన్నీ అలాంటి ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల పట్టులో డబ్బు సంపాదించే 
కేంద్రాలుగా తయారయ్యాయి. అవి జనానికి అందిస్తున్న సేవ ఏమీ లేదు. ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వపు మేధా రంగంలో ఉత్పత్తి ప్రజలకు సేవలందించాలన్న భావనకు అసలు 
తావేలేదు. సేవ అనే మాట ఏదైనా వుందంటే అది కేవలం 'స్వయం సేవి మాత్రమే. 
వాళ్ల గ్రంథాలన్నీ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ రాజకీయాలనీ, స్వయం సేవనూ ప్రతిబింబిస్తాయి. 
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ప్రాచీన బ్రాహ్మణీయ గ్రంథాలు అమానవీయ సామాజిక జీవులైన బ్రాహ్మణ కులస్తుల్ని 
మహనీయులుగా, సాక్షాత్తూ దైవాంశ సంభూతులుగా చిత్రించాయి. ఉదాహరణకి 
రామాయణంలో రాముడు సీత శీలాన్ని శంకించి అడవులకు పంపే ఘటననే తీసుకోండి. 
తన భార్య శీలం మీద రాముడికి అనుమానం రావడం, ఆత్మాభిమానం గుర్తుకురావడం 
వెనక ఒక చాకలి వాడి వ్యాఖ్య వున్నట్టు చూపిస్తాడు రామాయణ రచయిత. కానీ, నేను 
బడుగువర్గ స్రీవాదులనే అధ్యాయంలో సవివరంగా చర్చించినట్టు అసలు మిగతా అన్ని 
కులాల్లోని పురుషుల కంటే చాకలివాళ్లలో పురుషాధిక్య భావం చాలా తక్కువగా వుంటుంది. 
చాకలివాళ్ల మనసూ, శరీరం స్తీ పురుష భేదభావానికి అతీతంగా వుంటాయి. బ్రాహ్మణ, 
క్షత్రియ పురుషులు రోజువారీ శిక్షణ, ఆచరణల కారణంగా కండబలం వున్న మూర్చుల్లా 
తయారవుతారు. బ్రాహ్మణీయ దృక్పథాన్ని ప్రచారం చేసే లక్ష్యంతో రామాయణ రచయిత 
తిమ్మిని బమ్మిగా బమ్మిని తిమ్మిగా చిత్రించాడు. సీత కష్టాలకు కారణం ఓ చాకలివాడు 
అని ప్రచారం చేశాడు. ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు సాలెగూడులో చిక్కుకుని చాకలి 
పురుషుడూ, క్షత్రియ స్త్రీ ఇరువురూ చారిత్రకంగా ఎన్నో కష్టనష్టాలకు గురయ్యారు. 
“రాముడు రావణుని చంపెను” (రామా కిల్డ్‌ రావణా) అంటూ మన ఆధునిక వ్యాకరణ 
పుస్తకాల్లోని కర్త కర్మ క్రియలను వివరించే ఒక్క వాక్యం చాలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు 
దుర్మార్గాన్ని రుజువు చేసేందుకు. జాతీయంగా, దైవికంగా చేసే పని చంపడం. రామాయణం 
ఇచ్చే సందేశం ఒక మనిషి మరొక మనిషిని చంపడం. అదే నీతి సూత్రంగా మారింది. 


మహా భారతంలో కృష్ణుడిని యాదవుడిగా చిత్రించారు. అతనొక శృంగార 
పురుషుడిగా, వెన్నదొంగగా, ఆడవాళ్లు స్నానం చేస్తున్నప్పుడు చీరలెత్తుకెళ్లేవాడిగా, 
నయవంచక యుద్ధ చతురుడిగా కన్పిస్తాడు. కానీ వాస్తవానికి యాదవులెవరూ అలాంటి 
అమానవీయ పనులు చేయరు. నిత్యజీవితంలో వాళ్లకు అట్లాంటి శిక్షణ ఏమీ వుండదు. 
మాంసం-పాల ఆర్థికవేత్తల (మీట్‌ అండ్‌ మిల్క్‌ ఎకనమిస్ట్‌ల) వ్యక్తిత్వాన్ని బట్టి కృష్ణుడిని 
పశువుల కాపరిగా చూపించారే తప్ప ఇతరత్రా ఆయనలో అన్నీ బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ 
లక్షణాలనే జొప్పించారన్న విషయాన్ని నేను గత అధ్యాయంలోనే (ప్రస్తావించాను. 
యాదవజాతి చరిత్రలో కృష్ణుడు చేసిన పనులు ఏ ఇతర యాదవుడూ చేసిన దాఖలాలు 
లేవు. కృష్ణుడి జీవితానుభవంలోంచి మన వ్యాకరణ పుస్తకాల్లో “కృష్ణుడు వెన్నను 
దొంగిలించెను” (కృష్ణా హాజ్‌ స్టోలెన్‌ ది బటర్‌) అన్న మరో వాక్యం చోటు ఉంది. 
తద్వారా మహాభారతం ప్రభోధిస్తున్న నీతి సూత్రం ఏమిటంటే దొంగతనం - ముఖ్యంగా 
దళితబహుజనులకు సంబంధించిన దేనినైనా దొంగిలించడం తప్పు కాదు, పైగా అది 
దైవిక చర్య అని చెప్పడమే. ఈ బ్రాహ్మణిజపు వైదిక, పౌరాణిక నీతిని గుప్తుల కాలం 
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నుంచీ సానుకూలమైన, శాశ్వతమైన నీతిగా విస్తృతంగా ప్రచారం చేస్తూ వచ్చారు. నాటి 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాగిరీ గుప్తధనాన్నీ, కామసూత్ర సంస్కృతినీ పెంచి పోషించింది. 
దానినే హిందూ స్వర్ణయుగంగా కీర్తిస్తున్నారు. 

మధ్యయుగాల కాలంలో ఆది శంకరాచార్యుడూ, రామానుజాచార్యుడూ ఈ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ భావజాలాన్నే వేదాంత తత్వశాస్త్రంగా పునర్నిర్మించారు. ఆ వేదాంత తత్వమే 
భారత దేశం నుంచి బౌద్ధమతాన్ని బయటికి తరిమేసింది. అనేక మధ్య ప్రాచ్య రాజులు 
భారతదేశం మీదకు దండెత్తి వచ్చేందుకు బాటలు వేసింది. భారతదేశపు నైతిక 
శక్తిసామర్థ్యాలను సర్వనాశనం చేసిన హిందూ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు స్లేవిక్‌, మొఘల్‌ 
పాలకుల వెనక బొక్కకు ఆశపడే కుక్కల్లా తోకాడించుకుంటూ తిరిగారు. అయితే 
అదేసమయంలో దేవాలయాలూ, పౌర సమాజం చుట్టూ పెనవేసుకుని వున్న తమ అనైతిక 
తాత్వికతను మాత్రం కాపాడుకుంటూ వచ్చారు. మన దేశాన్ని బ్రిటీషు పరిపాలించిన 
రోజుల్లో కూడా వాళ్లు ఇదే పనిచేశారు. పందొమ్మిదీ, ఇరవైయవ శతాబ్దాల్లో ఆధునిక 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలను సృష్టించారు. వాళ్లు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ మనుగడకోసం 
ఆధునాతన పునాదులను నిర్మించారు. రాజా రామమోహన్‌ రాయ్‌, అరవింద్‌ ఘోష్‌, 
స్వామీ వివేకానంద, చివరకు మన విశ్వవిద్యాలయాల నుంచి వచ్చిన సర్వేపల్లి రాధాకృష్ణన్‌ 
మొదలైన వాళ్లంతా అదే ఆలోచనా ధోరణికి చెందిన వాళ్లే. పరమ దుర్మార్గమైన, 
అమానవీయమైన అంటరానితనం, శూద్ర బానిసత్వంల పట్ల మౌనం వహించడాన్ని 
బట్టి వాళ్ల ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం స్పష్టమవుతుంది. తమకు ఆహారాన్నీ, పాలనూ 
అందిస్తూ, తమ ఇళ్లను నిర్మిస్తూ తమ సమాచార వ్యవస్థలను నిర్వహిస్తూ సేవచేసే 
ఈ కులాలకు చెందిన లక్షలాదిమందిలో ఒక్కరి కష్టాలూ కన్నీళ్లూ వాళ్లని కదిలించలేక 
పోయాయి. నిజానికి ఉత్పత్తి ప్రజల (శ్రమశక్తే ఈ రచయితలకూ, మేధావులకూ 
ప్రాణాధారం. కానీ టన్నుల కొద్దీ చేసిన తమ రచనల్లో వాళ్లు ఎక్కడా దళితబహుజనులను 
ప్రస్తావించిన పాపాన పోలేదు. ఈవిధంగా వాళ్లు తమ చరిత్రనూ, తమ సంస్కృతినీ 
ఏకపక్షం చేసుకున్నారు. 

మరోపక్క బ్రాహ్మణ కుల చరిత్రను తిరగేస్తే- కౌటిల్యుడూ, మనువూ, వాత్స్యాయనుడు 
మొదలైన వారి కాలం నుంచీ వాళ్ల దుర్మార్గ స్వభావం అడుగడుగునా కనిపిస్తుంది. 
వర్తమాన కాలంలోనూ ఇందుకు ఎన్నో ఉదాహరణలున్నాయి. పైశాచిక స్వభావం వున్న 
వాళ్లు ఎందరో ఈనాడు పరమ మేధావులుగా చెలామణి అవుతున్నారు. తమ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వపు వ్యూహంలో భాగంగానే వాళ్లు దేవుళ్లకు కూడా కుల నేపథ్యాలను 
చిత్రించారు. అసలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సిద్ధాంతమే కుల పునాదిమీద నిర్మించబడింది. 
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వేదాల్లో, రామాయణ మహాభారతాల్లో (బ్రహ్మ, ఇంద్రుడు, రాముడు, కృష్ణుడు వంటి 
కీలకమైన పాత్రల కులాలను స్పష్టంగా పేర్కొన్నారు. ఇక బుషుల కుల నేపథ్యం చూడండి. 
దాదాపు అందరూ బ్రాహ్మణ కులానికి చెందిన వాళ్లే. నేను ఇంతకు ముందే చర్చించినట్టు 
అసలు బుగ్వేదం, భగవద్గీతల అంతస్సారమే కులం. వీటిని రచించిన మేధావులకు 
తమ బంధుమిత్రుల బానిసబంధనాలనుంచి సామాజిక శక్తుల్ని విముక్తి చేయాలని ఏమాత్రం 
వుండదు. 

ఇతర సమాజాలను పరిశీలిస్తే- అక్కడి ఆధ్యాత్మిక గ్రంథ రచయితలు సంపన్న 
వర్గాలకూ, శక్తివంతమైన నేపథ్యానికీ చెందినవాళ్లే అయినప్పటికీ వారిలో బీదలనీ, 
బాధితులనీ, బలహీనులనీ విముక్తి చేయాలన్న అంతర్గత తపన కనిపిస్తుంది. ఇతర 
సమాజాల్లోని ప్రతి రచయితా ఎంతో కొంత తాత్విక దృక్పథాన్ని కలిగివుంటాడు. 
భారతదేశంలోని రచయితలు చాలావరకు బ్రాహ్మణ కులం నుంచి వచ్చారు. స్వాతంత్ర్యం 
అంటేనే వాళ్లకు వణుకు. వాళ్లు రాసిన ఏ ఒక్క పుస్తకంలోనూ 'దేవుడి ముందు అందరూ 
సమానులే' అని చెప్పలేదు. ఒకే మతం పరిథిలో సృష్టించబడిన అత్యంత ప్రమాదకరమైన 
తాత్వికత ఇది. అసలు ఏ లక్ష్యాల కోసం మతాలనేవి ఆవిర్భవించాయో ఆ లక్ష్యాలను 
కాలరాసిన ఏకైక మతం హిందూమతమే. ఇక్కడ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం ఒక 
సామాజిక విచ్చిన్నకారిగా రూపుదిద్దుకున్నది. హిందూమతాన్ని ఒక ప్రత్యేకమైన, స్వీయ 
వ్యామోహం వున్న మతంగానే కాకుండా సమస్త మానవాళికీ వ్యతిరేకంగా తీర్చిదిద్దారు. 
రామాయణ, మహాభారత గ్రంథాలు రెండింటిలోనూ అడుగడుగునా కనిపించే ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజంలను ఇందుకు ఉదాహరణగా పేర్కొనవచ్చు. 
ఆ రచయితలు కొన్ని పాత్రలను కొన్ని కులాల నేపథ్యంతో సృష్టించారు. భగవద్గీతలో 
ఎక్కడా పశువుల కాపర్ల, గొర్రెల కాపర్ల, చెప్పులు కుట్టేవాళ్ల, బట్టలు కుట్టేవాళ్ల, ఆహార 
ధాన్యాలను ఉత్పత్తి చేసేవాళ్ల స్థితిగతులను చిత్రించలేదు. చివరికి రామాయణాన్ని 
లోపాయికారీగా ఎవరి పేరిటనైతే రాశారో ఆ వాల్మీకి సంస్కృతి కూడా అందులో ఎక్కడా 
కనిపించదు. ఈవిధమైన చారిత్రక మోసపూరిత పునాది మీద రూపుదిద్దుకున్న 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం పురాణ గ్రంథాలలోని వస్తువుకూ వాటి రచయితల 
సామాజిక ఆర్థిక స్థితికీ, సామాజిక నేపథ్యానికీ మధ్య వున్న తేడాపై ముసుగు కప్పింది. 
'బ్రహ్మణీయ మేధావులు పైకి ధీమంతుల్లా కనిపిస్తారు కానీ వాళ్లుత్త పిరికివాళ్లు. తమ 
మాటల్ని తమవిగా చెప్పుకోలేరు. తమ అభిప్రాయాల్ని ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వన్నీ 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజాన్నీ సమర్థించేవి అయినప్పటికీ వాటిని ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజపు బాధితులవిగా చూపిస్తారు. రామాయణ, మహాభారత గ్రంథాల్లో జరిగింది 
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ఇదే. స్వాతంత్రోద్యమ కాలంలో మేధో వర్గాలు ఈ గ్రంథాలను వినియోగించుకున్నాయి. 
ఆ తరువాత సామాజిక అసమానతలకూ, సామాజిక గొడవలకూ ఆ గ్రంథాలే 
మూలకారణమని ఆ వర్గాలు గ్రహించాయి. అయినప్పటికీ వాటిని జాతీయవాద 
గ్రంథాలుగా ఆకాశానికి ఎత్తడమే కాదు, అన్ని కులాల వాళ్లూ వాటిని శిరోధార్యంగా 
భావించాలని ప్రచారం చేశారు. 


ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు ఎంతో కాలంగా ఒక క్రమపద్ధతిలో భారత దేశ 
అభివృద్ధినీ, సామాజిక మార్చునీ అడ్డుకుంటూ వస్తున్నారు. వాళ్లంతా ప్రధానంగా 
బ్రాహ్మణీయ నేపథ్యం నుంచి వచ్చినవాళ్లే. కొందరు శూద్ర కులాల నుంచి వచ్చినవాళ్లు 
వున్నారు. అయితే వాళ్లు కూడా ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల అడుగుజాడల్లోనే నడిచారు. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ నేపథ్యం నుంచి వచ్చిన ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు జ్ఞానాన్ని 
సృష్టించలేరు. కానీ వాళ్లు ఇతర్ల జ్ఞానాన్ని దొంగిలించేందుకూ, ఇతర్లు కనుగొన్న వాటిపై 
సర్వహక్కులూ సొంతం చేసుకునేందుకూ కుతంత్రాలు పన్నుతుంటారు. అందుకు 
న్యాయపద్ధతులను కాకుండా ఆధ్యాత్మిక పద్ధతులను అనుసరిస్తారు. ఇతర్ల జ్ఞానం మీద 
సర్వహక్కులు సొంతం చేసుకున్న తరువాత దానిని తమ జీవనాధారంగా చేసుకుంటారు. 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం తన ప్రయోజనాలను నెరవేర్చే, తన గొప్పదనాన్ని 
ప్రతిబింబించే, తన విజయానికి బాటలు వేసే కథనాలని విసృతంగా ప్రచారం చేస్తుంది. 
గూండాలకు సృజనాత్మకత అవసరం లేదు. జీవితానికి సంబంధించిన అన్ని అంశాల 
గురించిన అవగాహన వారికి వుండదు. గూండాయిజం ప్రధానంగా హింసపై 
ఆధారపడుతుంది. సామాజిక గూండా అయినా, ఆధ్యాత్మిక గూండా అయినా హింసను 
పకడ్బందీగా వినియోగించుకోవడం మీద పట్టు సాధిస్తే చాలు. ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాయిజం హింసకూ దైవత్వానికీ ముడిపెడుతుంది. వీధి గూండాల్లో ఎక్కువ మంది 
దళితబహుజన కులాల నుంచి వచ్చినవాళ్లే వుంటారు. వాళ్లు తమ శక్తిని ఏ బాహ్య 
వ్యక్తికీ ఆపాదించరు. కానీ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు మాత్రం ఎప్పుడూ తమ చేతులకు 
మట్టంటకుండా ఒక అమూర్త పద్ధతిలో సైద్ధాంతిక నమూనాలతో గూండాగిరీ 
చెలాయిస్తుంటారు. సామాజిక హెచ్చుతగ్గులూ, నియమాలు అన్నీ సహజమైనవిగా/దేవుడు 
నిర్ణయించినవిగా ప్రచారం చేస్తూ వాటి ప్రయోజనాలను హాయిగా అనుభవిస్తుంటారు. 

సాధారణంగా మేధావులు ఉత్పత్తి పరిజ్ఞానాన్ని ఆధ్యాత్మిక, సామాజిక, ఆర్థిక, 
రాజకీయ పరిజ్ఞానంతో సంఘటితపరుస్తుంటారు. (బ్రాహ్మణేతర సమాజంలో మేధావులు 
సాంప్రదాయికంగా తమ వ్యక్తిత్వాన్ని, తమ ఉనికిని పణంగా పెట్టి మరీ సత్యాన్ని 
ఆవిష్కరించేందుకు కృషి చేశారు. ప్రపంచ మేధావులంతా మామూలుగా రెండు రకాల 
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నేపథ్యాల నుంచి వస్తారు. ఒకటి తాత్విక ప్రపంచం, రెండు ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచం. ప్రాచీన 
కాలంలో సోక్రటీసు, ప్లేటో, అరిస్టాటిల్‌ మొదలైనవాళ్లు తాత్విక ప్రపంచం నుంచి రాగా 
ఏసుక్రీస్తు వంటి వారు ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచం నుంచి వచ్చారు. భారతదేశంలో బుద్ధుడు 
తాత్విక ఆధ్యాత్మిక రెండు రంగాల నుంచి ఆవిర్భవించాడు. అయితే వీళ్లంతా సత్యావిష్కరణ 
కోసమే పాటుపడ్డారు. అందుకు ఎంత భారీ మూల్యమైనా చెల్లించేందుకు చివరికి తమ 
ప్రాణాలనైనా పణంగా పెట్టేందుకు సిద్ధపడ్డారు. బ్రాహ్మణీయ సంప్రదాయంలో ఈవిధంగా 
సత్యం కోసం తపించిన మేధావి ఒక్కడైనా కనిపించడు. అందుకు కారణం ఏమిటంటే 
మొదటినుంచీ బ్రాహ్మణిజం సత్యానికి కేంద్ర బిందువైన ఉత్పత్తిని వ్యతిరేకిస్తూ రావడమే. 
బ్రాహ్మణీయ మేధావులు తమ నిత్యజీవితంలో ఒక రకమైన గూండాయిజాన్ని సాధన 
చేస్తూ వచ్చారు. ఉత్పత్తి మార్గాన్ని వదిలి వారు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ మార్గాన్ని 
అనుసరించడంవల్ల సత్యం ఒక చారిత్రక బలిపశువుగా మారింది. వాళ్లీ పనిని దుర్మార్గంగా 
కొనసాగించారు. 

ఈ సంప్రదాయమే కౌటిల్యుడు, మనువు వంటి మేధావులను సృష్టించింది. వాళ్లు 
ఒక సమగ్ర జీవన విధాన ఆవశ్యకతను గుర్తించలేకపోయారు. అదే నిజమైన ఆధ్యాత్మిక 
ఆలోచనావిధానం నుంచి వచ్చిన సిసిరో, సెయింట్‌ థామస్‌ అక్వినస్‌ వంటి క్రైస్తవ 
మేధావులు ఆధ్యాత్మిక పౌర సమాజాన్ని, రాజ్యాన్ని సానుకూల మానవతా ప్రాతిపదికతతో 
సిద్ధాంతీకరించారు. బ్రాహ్మణ మేధావులు మాత్రం దేవుడికీ సమస్త మానవాళికీ మధ్య 
ఉండే సంబంధం విషయంలో ఎలాంటి ప్రజాస్వామిక, సానుకూల దృక్చథాన్నీ కనబరచలేక 
పోయారు. వారి దృక్పథం ఉత్పత్తి ప్రజల సామాజిక నేపథ్యం మీద ఆధారపడింది కాదు. 
ఇతర సమాజాల్లో కుటుంబపరమైన, సామాజికపరమైన సంబంధాలతో సహా అన్ని 
సామాజిక చట్టాలను దైవిక దృష్టితో వ్యాఖ్యానించేటప్పుడు కూడా వ్యక్తి వాదానికి ప్రాధాన్యత 
నిచ్చారు, ప్రతి వ్యక్తికీ దేవుడితో సంబంధం వుంటుందని పేర్కొన్నారు. హిందూ మతం 
మాత్రం కులాన్ని ప్రాతిపదికగా చేసుకుని దేవుడితో అసమానతలతో కూడుకొన్న సామాజిక, 
న్యాయ సంబంధాలను రూపొందించింది. హిందూ మేధావులు ఎవరూ ఈ ప్రతికూల 
సంబంధాలను ప్రతిఘటించలేదు. మధ్యయుగాల కాలంలో శంకరాచార్యుడు, 
మధ్వాచార్యుడు, రామానుజాచార్యుడు మొదలైన వాళ్లంతా ఇదే ధోరణితో పనిచేశారు. 
దేవుడితో మానవ సంబంధాలను కులాలకు అతీతంగా వుండాలనడం గురించి 
ఈ మేధావులెవరూ తమ గ్రంథాల్లో చర్చించలేదు. రాజా రామ మోహనరాయ్‌ మొదలుకుని 
దయానంద సరస్వతి వరకూ, అరవిందుడు, స్వామి వివేకానంద, సర్వేపల్లి రాధాకృష్ణ 
మొదలుకుని ఇ ఎం. ఎస్‌. నంబూద్రిపాద్‌ వరకూ అందరూ తమది సంస్మరణ వాద ఎజెండా 
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అని చెప్పుకున్నప్పటికీ వాళ్లెవరూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ దుర్గాన్ని ఛేదించలేదు. వీరంతా 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ నేపథ్యం నుంచి వచ్చినవాళ్లు కావడం మూలంగా అది మరింత 
బలపడేందుకు తమ రచనల ద్వారా దోహదపడ్డారు. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు ఆలోచనా విధానం ఈ ఆధునిక కాలంలో పైన పేర్కొన్న 
మేధావులతో పాటు సావర్శార్‌, గోల్వాల్మార్‌, అరుణ్‌ శౌరి వంటి పచ్చి ఆధ్యాత్మిక ఫాసిస్టులని 
సృష్టించింది. ఈ మేధవులంతా తమ నిత్య జీవితంలోనూ, తమ కార్య క్షేత్రంలోనూ 
హిట్లరీయ లక్షణాలను కనబరిచారు. వీళ్లు రాసిన పుస్తకాలు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని 
ఇంకింత బలోపేతం చేశాయి. వీళ్లెవరికీ ఎలాంటి సంస్మరణవాద, జాతీయవాద దృక్పథం 
లేదు. అంటరానివాళ్లు, ఆకలితో అలమటిస్తున్నవాళ్లు, నిరుపేదలు మొదలైన వారి పట్ల 
వీరికి ఎలాంటి స్పందనా వుండదు. మన ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల ఆలోచనా ధోరణిలోంచి 
సమాజాన్ని మార్చగలిగే, దేశాన్ని ప్రగతిపథంలో ముందుకు తీసుకెళ్లగలిగే నిజమైన మేధావిని 
చచ్చినా సృష్టించలేదు. దళితబహుజన సమాజమే తమ సమాజాన్ని ఆర్థిక, చారిత్రక 
వ్యక్తిత్వాన్ని సృజనాత్మక, సమానత్వ పద్ధతిలో అధ్యయనం చేయగలిగే సజీవ మేధావులను 
అసంఖ్యాకంగా సృష్టించాల్సి వుంది. ఏదిఏమైనా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం అంతమైనప్పుడే 
లేదా దానిని హతమార్చినప్పుడే ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం అంతరిస్తుంది. 
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అధ్యాయం 12 


అంతర్యుద్ధ చిహ్నాలూ హిందూ మత అంతం 


అంతర్యుద్ధ పరిస్థితులు 

మండల్‌ కమిషన్‌ అనంతర కాలంలో ఇతర వెనుకబడిన కులాలు (ఓబీసీలు)గా 
పరిగణించబడే అసంఖ్యాక శూద్రులు బ్రాహ్మణీయ సైద్ధాంతిక శక్తుల నేతృత్వంలోని 
అగ్రకులాల చేతుల్లో తీవ్ర అవమానాలకు గురవుతూ వస్తున్నారు. దళితులపై అనాదిగా 
సాగుతున్న చారిత్రక దమనకాండ మరింతగా పెరిగింది. 1990లో రిజర్వేషన్ల చర్చ 
మొదలైనప్పటినుంచీ వెనుకబడిన కులాలవారిపై అడుగడుగునా దాడులు జరుగుతున్నాయి. 
2006 నాటి రిజర్వేషన్ల గొడవ నాటికి ఈ అవమానాలు పరాకాష్ట స్థితికి చేరుకున్నాయి. 
చారిత్రకంగా వెనుకబడిన కులాల వాళ్లకి తెలివితేటలు వుండవంటూ అగ్రకులాల వాళ్లు 
నిరంతరం వెక్కిరిస్తుంటారు. సాంప్రదాయిక బ్రాహ్మణీయ చర్చల్లో 1990ల నుంచీ 
2006లో రిజర్వేషన్ల చర్చల వరకు శూద్రులవి మట్టి బుర్రలు అనే రీతిలో అగ్రవర్ణ 
హిందువులు చిత్రిస్తూ వస్తున్నారు. 1990లలో వెనుకబడిన కులాలవారిపై అగ్రకులాలవారు 
ప్రదర్శించిన వ్యతిరేకత అప్పటికప్పుడు యాదృచ్చికంగా పెల్లుబికిందని చాలామంది 
అనుకున్నారు. కానీ 21వ శతాబ్దంలో వారి ఉద్దేశపూర్వక ప్రయత్నాలు ఒక రోగలక్షణంలాగా 
మరింత ప్రస్ఫుటంగా, పకడ్బందీగా వ్యక్తమయ్యాయి. ఈ ధోరణి చరిత్రలో నిరంతరం 
కనిపిస్తూనేవుంది. బ్రాహ్మణీయ శక్తులు దళితబహుజన ప్రజలను అవహేళన చేయడం 
మాత్రమే కాదు వారి వృత్తులను పనికిమాలినవంటూ ఎట్లా కించపరిచేవారో గత 
అధ్యాయల్లోనే చర్చించుకున్నాం. రిజర్వేషన్‌ వ్యతిరేక ఉద్యమంలో అగ్రవర్జాలవాళ్లు ఉత్పత్తి 
పనులను చులకన చేస్తూ, వాటిని అనుకరిస్తూ అవహేళన చేశారు. తమను ఎప్పటిలా 
డాక్టర్లు, ఇంజనీర్లు, శాస్త్రజ్ఞులుగా కానివ్వకపోతే ఊరుకోబోమని, మురికి వెనుకబడిన 
తరగతుల జనంలాగా తాము రోడ్లు ఊడ్వడం, బూట్‌ పాలిష్‌ చేయడం, బట్టలు ఉతకడం 
వంటి చెత్త పనులు చేయబోమనీ చాటి చెప్పారు. అవి వెనుకబడ్డ కులాల వాళ్లే చేయాల్సిన 
పనులంటూ గేలిచేశారు. తాము పుట్టింది పూజార్లూ, డాక్టర్లూ, ఇంజనీర్లూ, ఆఫీసర్ల 
వంటి గొప్ప గొప్ప పనులు చేయడానికే తప్ప భూమిని దున్నడం, పంటలు పండించడం, 


కుండలు చేయడం, గొర్రెల్నీ మేకల్నీ కాయడం, బర్రెల్నీ పశువుల్నీ మేపడం వంటి చెత్త 
పనులు చేయడానికి కాదని బాపనోల్లూ, కోమట్లూ, నయా క్షతియులూ టముకు వేసి 
మరీ చెప్పారు. ఇక చర్మకార వృత్తులూ, పారిశుధ్య పనుల గురించైతే వాళ్లు కలలో 
కూడా ఊహించలేరు. అలాంటి పనులకు బదులు తాము అంతర్యుద్ధానికి కూడా సిద్ధమేనన్న 
సంకేతాన్నిచ్చారు. 2006లో దేశ రాజధాని ఢిల్లీలో వాళ్ల వీరంగం, వాళ్ల సిగ్గులేనితనం, 
ఇతర్లను కించపరిచే దారుణ మనస్తత్వం పరాకాష్టకు చేరాయి. “రిజర్వేషన్‌ కుక్కలు 
ఎట్లా వుంటాయిరా? ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీల్లా వుంటాయిరా!” (రిజర్వేషన్‌ కే కుత్తే కైసే 
రహేంగే - ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీ జైసే రహేంగే) అనే నినాదంలో వాళ్లు అంతర్యుద్ధానికి 
తెగిస్తున్నారన్న సంకేతం స్పష్టంగా వ్యక్తమయింది. 

న్యూ ఢిల్లీలోని జవహర్‌ లాల్‌ నెహ్రూ విశ్వవిద్యాలయం వంటి కేంద్ర 
విశ్వవిద్యాలయాల్లో ఇలాంటి నినాదాలు దళితబహుజన విద్యార్థులకూ, అగ్రకులాల 
విద్యార్థులకూ మధ్య ఘర్షణలు సృష్టించాయి. ధనబిలం, మార్మెట్‌ దన్ను మీడియా 
సహకారం, అత్యున్నతస్థాయి రాజకీయ నాయకుల, అధికార్ల మద్దతూ పుష్కలంగా వున్న 
శక్తివంతులైన అగ్రవర్ణాలవారిని ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీ లకు చెందిన యువతీ యువకులు 
సంఘటితంగా ఎదుర్కొన్నారు. తమను అవహేళన చేసే అగ్రకులాలవారి నోళ్లను 
మూయించగలిగారు. ఒకప్పుడు బ్రిటీషు పాలకులు అగ్రకులాల వారిని సామాజిక 
అవమానాలకు గురిచేసి ఏవిధంగా అంతర్యుద్ధ పరిస్థితులను కల్పించారో బ్రాహ్మణీయ 
చరిత్రకారులు ఎంతో ఇదిగా రాశారు. భారతీయ అగ్రవర్ణ సైనికులు బ్రిటీషు పాలకులకు 
వ్యతిరేకంగా జరిపిన తొలి తిరుగుబాట్లలో 1816లో జరిగిన వెల్లూరు తిరుగుబాటు 
సుప్రసిద్ధమైనది. సైనికులంతా సాంప్రదాయిక నూలు, సిల్కు తలపాగాల స్థానంలో తోలు 
టోపీలు ధరించాలనీ, కులపరమైన చిహ్నాలేవీ వాళ్ల శరీరం మీద ఉండకూడదనీ నాటి 
ప్రభుత్వం జారీ చేసిన ఉత్తర్వులకు వ్యతిరేకంగా వెల్లూరు సైనిక తిరుగుబాటు జరిగింది. 
తమ తలలపై తోలుతో చేసిన టోపీలను ధరించడమంటే హిందూ మత సంస్కృతిని 
కలుషితం చేయడమేనని బ్రాహ్మణ సైనికులు భావించారు. ఆ తిరుగుబాటు సందర్భంగా 
హిందూ బ్రాహ్మణ సైనికులు 14 మంది బ్రిటీషు అధికార్లను, 115 మంది ఇతర సిబ్బందిని 
చంపారు. ఆ తరువాత బ్రిటీషు సైన్యం 350 మంది హిందూ అగ్రవర్ణ సైనికులను 
ఊచకోత కోసి ఆ తిరుగుబాటును అణిచివేసింది. ఇక 1857 నాటి సిపాయీల తిరుగుబాటు 
సర్వవిదితమే. ఆవు, పంది కొవ్వు పూసి తయారుచేసిన తూటాలను తెరవమని అగ్రవర్ణ 
సైనికులను ఆదేశించడంతో వారిలో అసహనం పెల్లుబికి తిరుగుబాటుగా మారింది. 
శాకాహారులైన తమను బ్రిటీషు సైనికాధికారులు ఉద్దేశపూర్వకంగా అవమానిస్తున్నారని 
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(బ్రాహ్మణీయ సైనికులు ఆగ్రహించారు. బ్రిటీషు సైన్యంలోని ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీ సైనికుల 
విషయంలో ఆ ఉత్తర్వులు పెద్దగా ప్రభావం చూపించలేదు. ఎందుకంటే వారిలో అత్యధికులు 
గోమాంసం తినేవాళ్లే. భారత దేశంలో రేపటి అంతర్యుద్ధం కూడా ఇదేవిధంగా కులపరమైన, 
సంస్కృతీపరమైన అవమానాల్లోంచే తలెత్తుతుంది. 

1990ల నాటి రిజర్వేషన్‌ వ్యతిరేక అగ్రకులాల ప్రతిఘాతక ఉద్యమంలోనూ, 2006 
నాటి ప్రతిఘాతక ఉద్యమంలోనూ అటు టీవీ ఇటు పత్రికా రంగాల్లో భాగస్వాములైన 
(బ్రాహ్మణులు ఈ అవహేళనా ప్రచారానికి అంకురార్పణ చేశారు. 1990ల నాటి కంటే 
2006లో వాళ్లు మరింత దుర్మార్గంగా ప్రవర్తించారు. అగ్రకుల యువతను వీధిపోరాటాల్లో 
పాల్గొనే విధంగా ్రేరేపించారు. ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీలను మానసికంగా, భౌతికంగా 
అవమానించేందుకు కావలసిన సరంజామాను అందిస్తూ టీవీ ఛానళ్లూ, పత్రికలూ అగ్రవర్ణ 
యువతను ఉత్తేజపరిచాయి. ఈ సామాజిక నియంతలకు కావలసిన డబ్బును అగ్రవర్ణ 
పారిశ్రామికవేత్తలు, వ్యాపారస్థులు, స్త్రీలు అందించారు. భారత దేశంలోని అత్యున్నత 
న్యాయస్థానం ఈ సామాజిక నియంతృత్వ యువతను అభిమన్యులతో పోలుస్తూ 
ఆకాశానికెత్తింది. ఈవిధంగా దళితబహుజనులు అంతర్యుద్ధ పరిస్థితుల నుంచి తప్పించు 
కునేందుకు ఆధునిక నాయవ్యవస్థపై ఆధారపడడానికి కూడా వీలులేని నిస్సహాయ 
పరిస్థితులను అగ్రవర్ణ సామాజిక నియంతృత్వ శక్తులు కల్పించాయి. 


అంతర్యుద్ధానికి కారకులెవరు? 

ప్రపంచంలోని అన్ని అంతర్యుద్ధాలనూ పాలకవర్గ సామాజిక శక్తులే పాలితులపై రుద్దాయి. 
ప్రజా చైతన్యాన్ని నియంత్రించడంకోసం, సామాజిక మార్చిడి ప్రక్రియకోసం అవి ఈ 
పనిచేశాయి. తమపై అంతర్యుద్ధాలను రుద్దేంతవరకూ పాలితులు కేవలం పరాధీనుల్లా 
వున్నారు. తమకు తాముగా ఒక సామాజిక శక్తిగా సంఘటితం కాలేకపోయారు. భారత 
దేశంలో అగ్రకులాలవాళ్లు మొదటినుంచీ సుసంఘటితమైన సామాజిక శక్తిగా వుంటే 
దళితబహుజనులేమో దుర్చల జీవుల్లా వుంటూ వస్తున్నారు. ఇప్పుడే కాదు ఏనాటినుంచో 
భారతదేశంలో రోజువారీ ప్రాతిపదికన అంతర్యుద్ధ పరిస్థితి ఏర్పడి వుంది. శతాబ్దాలుగా 
అగ్రకుల సామాజిక శక్తులు ఉత్పత్తి సామాజిక వర్గ ప్రజానీకాన్ని నిరంతరం అణిచివేస్తూ, 
అవమానిస్తూ దోచుకుంటూ వస్తున్నాయి. వివిధ కులాలుగా విడిపోయి వుండటం వల్ల 
దళితబహుజనులు తమను తాము ఒక సామాజిక శక్తిగా తీర్చిదిద్దుకోలేక పోతున్నారు. 
తమను తాము సామాజిక శక్తిగా సంఘటితపరచుకోవాలంటే వాళ్ల గుర్తింపుల్లో మార్పు 
రావాల్సిన అవసరం వుంది. అగ్రకులాల వారు చేస్తున్న సామాజిక నియంతృత్వ దాడిని 
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దళితబహుజనులు అంతర్యుద్ధంగా మలచగలరా? అగ్రవర్ణాల వారు తమ అధికారానికి 
కింది స్థాయి నుంచి పై స్థాయి వరకు ఎక్కడ ఏమాత్రం ముప్పు వాటిల్లినా ఎదుర్కొనేందుకు 
సర్వసన్నద్ధంగా వుంటారు. 

అణిచివేతకు గురైన వాళ్ల గుర్తింపుల్లో మార్పు వచ్చేందుకు అనేక అవకాశాలున్నాయి. 
ఉదాహరణకు రాజకీయ అధికారాన్ని చేజిక్కించుకునేందుకు వాళ్లు ఒక రాజకీయ శక్తిగా 
రూపొందవచ్చు. అయితే, రాజకీయ నిర్మాణానికి సంఘటిత సామాజిక పునాది తప్పనిసరిగా 
వుండాలి. అట్లాంటి రాజకీయ నిర్మాణం జరిగేందుకు మన కుల వ్యవస్థ అంత సులువుగా 
అనుమతించదు. అలాంటి రాజకీయ నిర్మాణాలు రూపుదిద్దుకోకుండా బ్రాహ్మణీయ 
సామాజిక శక్తులు హిందూ మతం ద్వారా తీవ్ర సంక్షోభాలను సృష్టిస్తాయి. దళిత 
బహుజనులు తమను తాము ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సామాజిక శక్తిగా తయారు 
చేసుకోలేకపోతే సుసంఘటితమైన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సామాజిక శక్తిని ప్రతిఘటించ 
లేరు, ప్రత్యామ్నాయంగా ఎదగలేరు. ఒకపక్క దళితులూ, ఆదివాసీలూ ప్రత్యామ్నాయ 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సామాజిక వ్యవస్థల వైపు అడుగులు వేస్తున్నారు. వారి స్వాభిమాన 
ఆలోచనావిధానం అంతకంతకూ బలపడుతోంది. కానీ ఇతర వెనుకబడిన కులాలవారు 
(ఓబీసీలు) మాత్రం ఇంకా అలాంటి ప్రత్యామ్నాయ దృక్పథాన్ని పెంపొందించుకోలేదు. 
రిజర్వేషన్‌ వ్యతిరేక ప్రతీఘాతక ఉద్యమాల సందర్భంగా ద్విజ కులాలవారు నెమ్మదిగానైనా 
తప్పనిసరి అంతర్యుద్ధ పరిస్థితులను కల్పించినప్పుడు దళితబహుజనుల్లో ప్రత్యామ్నాయ 
దృక్పథం రూవుదిద్దుకునే అవకాశముంది. 1990లలో, 2006లో రిజర్వేషన్‌ 
వ్యతిరేకపోరాటాల సమయంలో వెనుకబడిన కులాల వారిపై అగ్రవర్ణాలవారు చేసిన 
దాడుల వల్ల కొంతవరకు వెనుకబడిన కులాలవారిలో యుద్దానికి సిద్ధమవాలంటే హిందూ 
మతాన్ని వదిలిపెట్టక తప్పదన్న అవగాహన వచ్చింది. ఇప్పటికే రిజర్వేషన్‌ అనుకూల, 
వ్యతిరేక వాదనలు అగ్రకులాలకూ, వెనుకబడిన కులాలకూ మధ్య యుద్ధ వాతావరణాన్ని 
సృష్టించాయి. అయితే, ఇతర వెనుకబడిన కులాల వారికి తమ ప్రత్యామ్నాయం పట్ల 
స్పష్టత లేదు. వెనుకబడిన కులాలు ఇంకా అందరికీ ఆమోదయోగ్యులైన, అంతర్యుద్ధంలో 
మార్గనిర్దేశం చేయగలిగిన తమ మేధావులను సృష్టించుకోలేదు. 

ఇతర వెనుకబడిన కులాల వారు సమీప భవిష్యత్తులోనైనా అంతర్యుద్ధ నేతలను 
తయారుచేసుకోవాలి. కుల వ్యవస్థ దేవుడి పేరుమీద సృష్టించబడింది కాబట్టి, దాని నిర్మూలన 
కూడా దేవుడి పేరుమీదనే జరుగుతుంది. కుల వ్యతిరేక పోరాటంలో దేవుడు ఒక ఏజెంటుగా 
మారినప్పుడు అహంభావులైన బ్రాహ్మణుల అజమాయిషీలోని హిందూమతం 
అంచెలంచెలుగా అంతరించకతప్పదు. ప్రతి రోజూ, ప్రతీక్షణం ఇతర్లను అణిచివేసేవాళ్లు 
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లేదా అణగారిన కులాలపై ఏకపక్షంగా యుద్ధం చేసేవాళ్లు అంతర్యుద్ధం వల్ల అణగారిన 
కులాల ప్రయోజనాలకే ముప్పు వాటిల్లుతుందని దబాయిస్తారు. కానీ అణగారిన కింది 
కులాల వారు గ్రహించాల్సిన విషయం ఏమిటంటే తాము సామాజిక జీవులుగా వుంటున్న 
స్థితి నుంచి సామాజిక శక్తిగా పరిణామం చెందక పోతే తమ పోరాటం అంతర్యుద్ధంగా 
మారదు. ఇరు పక్షాలు ఎదురెదురుగా మోహరించిన (వార్‌ ఆఫ్‌ పొజిషన్‌) స్థితి కాకుండా 
ఉవ్వెత్తున ఎగిసిపడే పోరాటం (వార్‌ ఆఫ్‌ నర్వ్‌) స్థితికి చేరుకోవడమే అంతర్యుద్ధం 
ప్రథమ దశ. అక్కడి నుండి ఈ అంతర్‌ యుద్ధం వివిధ దశల్లోకి మారుతుంది. యుద్ధాల్లో 
అది అత్యున్నత తరహా యుద్ధదశ కూడా చేరుకుంటుంది. (బావ్మాణిజాన్ని 
తుదముట్టించేందుకు అంతర్యుద్ధం దోహదం చేస్తుంది. అవసరమైతే సాయుధ సమరం 
స్థాయికి (వార్‌ ఆఫ్‌ వెపన్స్‌) 'నరాల యుద్ధం' కూడా చేరుకుంటుంది. ఈ మొత్తం ప్రక్రియ 
అంతా అగ్రవర్ణ శక్తుల మీదా, వారు నిమ్న కుల ప్రజానీకంపై సాగించే అంతర్యుద్ధ స్థితి 
మీదా ఆధారపడి వుంటుంది. సమానత్వం కోసం సాగే పోరాటాన్ని అణిచేందుకు 
అగ్రవర్ణాలవారు ఆయుధాలను ఉపయోగిస్తే తదనుగుణంగా కింది కులాలవారు అన్ని 
రకాల సాయుధ పోరాట మార్గాలను అనుసరిస్తారు. 


స్వయంగా అగ్రవర్ణాల నేతృత్వంలో సాగిన 60 సంవత్సరాల రాజ్యాంగబద్ధ ప్రభుత్వ 
పాలనలో “ఒక వ్యక్తికి ఒకే ఓటు” అన్న సూత్రం ఫలితంగా దళితబహుజన ప్రజలు 
యుద్దానికి సన్నద్ధమయ్యే స్థితికి చేరుకున్నారు. ఒకసారి మొదటి దశకు చేరుకున్న తరువాత 
కుల వ్యతిరేక పోరాటాలు ఊపందుకున్నా కొద్దీ మిగతా యుద్ధ దశలు కూడా 
అనివార్యమవుతాయి. అగ్రకులాలవారూ, రాష్ట్రీయ స్వయం సేవక్‌ సంఘ్‌ (ఆర్‌ఎస్‌ఎస్‌) 
వాళ్లూ కుల వ్యతిరేక పోరాటాలను హిందూ మత వ్యతిరేక పోరాటాలుగా పరిగణిస్తున్నారు. 
రిజర్వేషన్‌ అనుకూల పోరాటాన్ని వాళ్లు ఇలాగే హిందూ మత వ్యతిరేక పోరాటంగా 
చూశారు. అదేవిధంగా ఇతర వెనుకబడిన తరగతులకు చెందినవాళ్లు కూడా హిందూ 
మత పరిథిలో వున్నంతకాలం తమకు విముక్తి వుండదని గ్రహిస్తున్నారు. హిందూ 
బ్రాహ్మణిజానికి ఊడిగం చేస్తున్న శూద్రులలో ఈ అవగాహన పెరిగినప్పుడు బ్రాహ్మణీయ 
శక్తులు సమానత్వ సమస్యను రాజ్యాంగ పరిథిలో పరిష్కరించేందుకు ససేమిరా 
అనుమతించవు. మేధాపరమైన చర్చల ద్వారా కూడా ఈ సమస్యను పరిష్కరించేందుకు 
అవి అంగీకరించవు. మేధాపరంగా జరుగుతున్న వాడివేడి వాదోపవాదాలు రాబోయే 
యుద్దాన్ని ప్రతిబింబిస్తున్నాయి. అగ్రవర్ణాల వాళ్లు కుల సమస్యను పరిష్కరించేందుకు 
సిద్ధపడినట్టయితే సామాజిక శక్తులు సాయుధ సమరం చేయనవసరం లేకుండానే వ్యవస్థలో 
మార్చు వచ్చే అవకాశం వుంటుంది. చారిత్రకంగా అగ్రవర్ణాలు కింది కులాలకు చెందిన 
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ప్రజల్ని ఆయుధాలతోనే అణచివేస్తూ వస్తున్నాయి. హిందూ దేవుళ్ల మూలాలు ఆయుధ 
సంస్కృతిలోనే వున్నాయి. అందువల్ల ఎస్‌సి, ఎస్‌టి, ఓబీసీలు భారతదేశం నుంచి 
హిందూత్వ హింసను నిర్మూలించాలంటే సాయుధ సమరం వైపు అడుగులు వేయక 
తప్పదు. నా ఉద్దేశం ప్రకారం ఈ మొత్తం ప్రక్రియలో అంతర్గత తెగింపు పోరు (వార్‌ 
ఆఫ్‌ నెర్వ్‌) నిర్ణయాత్మక పాత్రను పోషిస్తుంది. 

చారిత్రకంగా అణచివేతకు గురవుతూ వస్తున్న ప్రజల ఆధ్యాత్మిక స్థితిలో మార్చు 
రూపంలో సామాజిక పరివర్తన వ్యక్తమవుతుంది. వాళ్లు సాధ్యమైనంతవరకూ విభిన్నంగా 
వుండే, సాంస్కృతికంగా, నాగరికంగా హిందూ మతంకంటే మెరుగైన, సుసంఘటితంగా 
వున్న మతంలోకి మారతారు. కుల నిర్మూలనా ప్రక్రియలో అంతర్గత తెగింపు పోరును 
రెండు స్థాయిల్లో చేయాల్సి వుంటుంది. ఒకటి - వ్యక్తిగత ఆలోచన, కుటుంబం, కులం 
స్థాయిలో. రెండు - ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యానికీ - ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికీ మధ్య 
పోటీ స్థాయిలో. అయితే ఈ రెండు స్థాయిల్లో పోరాటం ఆలోచనా పరంగానూ, సైద్ధాంతిక 
పరంగానూ వుండాలి. ఈ వ్యవస్థకు వ్యతిరేకంగా జరిగే పోరాటంలో విజయం 
సాధించేందుకు, భారతీయ ఉత్పత్తి ప్రజానీకంపై పెత్తనం చెలాయిస్తున్న బ్రాహ్మణిజాన్నీ 
కులతత్వాన్నీ రూపుమాపేందుకు పై రెండు స్థాయిల్లోనూ పోరాటం ఆలోచనాపరంగానూ, 
సైద్ధాంతికపరంగానూ చేయాల్సి వుంటుంది. నిర్ణయాత్మకరీతిలో యుద్ధంలో గెలవాలంటే 
దళితబహుజన వ్యక్తిత్వం బానిస మనస్తత్వంనుంచి బయటపడాలి. ఒక్కసారి కుల 
దొంతర్లను తిరస్మరించి బయటకు వస్తే దళితబహుజన కుటుంబాల్లో, కులాల్లో స్థాయికి 
సంబంధించిన పెనుమార్పు వస్తుంది.ఆ మార్పు ఇప్పుడు క్రమేణా చోటు చేసుకుంటోంది. 
అందుకే రిజర్వేషన్‌ అనుకూల పోరాటాలు విజయం సాధిస్తున్నాయి, రిజర్వేషన్‌ వ్యతిరేక 
పోరాటాలు ఓడిపోతున్నాయి. రిజర్వేషన్‌ అనుకూల పోరాటాలు ప్రజా పోరాటాలు కాగా 
రిజర్వేషన్‌ వ్యతిరేక పోరాటాలు వర్గ కులపోరాటాలు. 

అగ్రకుల సామాజిక శక్తులు ఒక విధమైన పైశాచిక పద్ధతిలో వ్యవహరిస్తున్నాయి. 
దళితబహుజనుల మీద అవి ఒక స్థాయిలో నిరంతర యుద్దాన్ని చేస్తున్నాయి. రాజకీయ 
ప్రజాస్వామ్య వ్యవస్థలో కూడా దళితబహుజనులు బానిసల్లా, అర్ధ బానిసల్లా పడివుండాలని 
అగ్రకులాలు ఆశిస్తున్నాయి. రాజకీయంగా కుల వ్యవస్థ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం, నిరంకుశ 
పెత్తనంల ద్వారా తన మనుగడను కాపాడుకుంటూ వస్తోంది. ఆధ్యాత్మిక రాజకీయ 
రంగాలు రెండింటిలోనూ బ్రాహ్మణీయ పెత్తనం క్షత్రియీకరించబడిన పరిపాలన ద్వారా 
కొనసాగుతోందనేది సుస్పష్టం. వలసవాదం ఈ రెండు రంగాల మధ్య మధ్యవర్తిగా 
పనిచేసింది. మన రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యంలో 1947 నుంచి 1989 వరకు మొదటి 
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దశ. ఈ కాలంలో బ్రాహ్మణ, కోమటి, నయా క్షత్రియ కులాలు ఒక కూటమిగా 
తయారయ్యాయి. కాగా 1990 నుంచి దళితబహుజనుల నిర్ణయాత్మక నూతన దశ 
మొదలయింది. మార్చును నిరోధించేందుకు, ఆ మార్పును దళితబహుజనులు అంతర్యుద్ధ 
స్థితికి తీసుకెళ్లకుండా ఆపేందుకు అగ్రకులాలు చేసిన నిరంతర ప్రయత్నాలు ఈ కాలాన్ని 
నిర్దేశిస్తున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ పౌర సమాజంలోని ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు అంతర్యుద్ధం 
వస్తే అది దళితబహుజనులకే ముప్పు అంటూ సన్నాయి నొక్కులు నొక్కుతున్నారు. అదే 
సమయంలో వాళ్లు దళితుబహుజనుల చైతన్యంమీద, వారిలో వస్తున్న మార్పు మీదా 
నిరంతరం దాడులు చేస్తున్నారు. అందువల్ల ప్రపంచంలోని, ఇతర ప్రాంతాల్లో వివిధ 
చారిత్రక దశల్లో చోటు చేసుకున్న అంతర్యుద్దాల పాత్రను మనం లోతుగా పరిశీలించాల్సిన 
అవసరం వుంది. 


ప్రపంచంలో అంతర్యుద్ధాల వల్ల ఏం జరిగింది? 

కుల వైరుధ్యాల కారణంగా; శూద్రులూ, చండాలురూ, ఆదివాసీలలో చోటు చేసుకుంటున్న 
నూతన చైతన్యం కారణంగా ఇవాళ భారతదేశం ఒక భారీ అంతర్యుద్ధం దిశలో 
పయనిస్తోంది. ఒక మతంగా హిందూయిజం, ఒక ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సిద్ధాంతంగా 
(బ్రాహ్మణిజం అంతర్యుద్ధానికి దారితీయగల తిరుగుబాట్లను ఎదుర్కొంటున్నాయి. గత 
అనేక శతాబ్దాలనుంచీ ఈ అంతర్యుద్దాన్ని బ్రాహ్మణీయ శక్తులు విజయవంతంగా నిరోధిస్తూ 
వచ్చాయి. వర్గ సమాజాలకూ - భారతదేశంలోని కుల సమాజానికీ మధ్య వున్న తేడా 
ఏమిటంటే కుల సమాజం గతంలో ఎన్నడూ పూర్తిస్థాయి అంతర్యుద్దాన్ని తలెత్తనివ్వలేదు. 
అట్లా అంతర్యుద్దాన్ని తలెత్తనివ్వకపోవడం వల్ల సమాజానికి కలిగిన మేలు కూడా ఏమీ 
లేదు. భారతీయ సమాజాన్ని అమానవీయ సమాజంగా అలాగే వుంచుతూ అన్ని రకాల 
దుర్మార్గాలూ యథేచ్చగా కొనసాగాయి. అటుపక్క వర్గ సమాజాల్లో పలు అంతర్యుద్ధాలు 
చోటుచేసుకుని సిద్ధాంతాల మధ్య జరిగిన పరస్పర సంఘర్షణల వల్ల ప్రపంచం సామాజిక, 
ఆర్థిక, శాస్త్రీయ రంగాల్లో ఎంతో పురోగతిని సాధించింది. “మంత్రసాని మొదట బాధ 
పెంచుతది కానీ తర్వాత బాధ తీరుస్తది” అని తెలుగులో ఒక సామెత వుంది. అట్లాగే 
అంతర్యుద్ధాలవల్ల మొదట కష్టనష్టాలు కలిగినా ఆ తరువాత వాటివల్ల సామాజిక 
సమస్యలకు శాశ్వత పరిష్కారం లభిస్తాయి. పద్దెనిమిదవ, పందొమ్మిదవ శతాబ్దాల్లో 
చోటుచేసుకున్న అంతర్యుద్ధాల మూలంగానే పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో పోటీ సిద్ధాంతాలూ, 
శాస్త్రీయ ధోరణులూ అంకురించి జాతీయ రాజ్యాలు రూపుదిద్దుకుని అభివృద్ధిచెందాయి. 
ఆ దేశాలలో అంతగ్యుద్ధాలు నూతన జ్ఞానానికి చోదక శక్తుల్లా పనిచేశాయి. భారతదేశంలో 
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అట్లాంటి అంతర్యుద్ధాలు తలెత్తకుండా బ్రాహ్మణిజం ఎన్నో ఎత్తులు వేసింది. వివిధ కీలక 
సమయాల్లో అట్లా వాటిని నిరోధించడమనేది ఆధ్యాత్మిక నియంతల, సామాజిక స్మగ్లర్ల 
ప్రయోజనాలను కాపాడడం కోసమే జరిగింది. పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో ప్రాచీన కాలంలో 
యజమానులు/భూస్వామ్య ప్రభువులు, మధ్యయుగాల కాలంలో భూస్వామ్య వర్గం, ఆధునిక 
కాలంలో బూర్జువాలూ అంతర్యుద్ధాలను నిరోధించలేకపోయారు. తత్ఫలితంగా ఆ 
అంతర్యుద్ధాల వల్ల విప్లవాత్మకమైన మార్పులు చోటుచేసుకున్నాయి. ఎందరో బీదవాళ్లు 
సంపన్నులుగా, సంపన్నులు నిరుపేదలుగా మారారు. అదేవిధంగా ఆధ్యాత్మిక రంగంలో 
సాంప్రదాయిక పూజారి వర్గం శ్రామిక వర్గం వైపు, శ్రామిక వర్గం పూజారి వర్గం దిశలో 
నడిచేందుకు దారితీసింది. ఇలాంటి మార్పులు పాశ్చాత్య సామాజిక శక్తుల మధ్య 
ఆరోగ్యకరమైన పోటీకి బాటలు వేసింది. భారతదేశంలో (బ్రాహ్మణిజం అలాంటి 
ఆరోగ్యకరమైన పోటీకి ఏమాత్రం అవకాశం లేకుండా తనలోని మానవతనే 
మంటగలుపుకుంది. నేటి ప్రపంచీకరణ యుగంలో బ్రాహ్మణీయ హిందూమతం మౌలిక 
సామాజిక మార్పులు రాకుండా అడ్డుకుంటుండటం వల్ల కుల ప్రాతిపదికన అంతర్యుద్ధం 
జరిగే పరిస్థితి ఏర్పడింది. ఇప్పటి వరకూ మనది ఒక బలహీనమైన, ఊహాతీతమైన 
సమాజం. బహుశా రేపు అంతర్యుద్ధం వల్ల ఇది సృజనాత్మకమైన, శక్తివంతమైన సమాజంగా 
అవతరించవచ్చు. 

ప్రతి వర్ధమాన సమాజానికీ ప్రగతిశీల సిద్ధాంతంతో జరిగే అంతర్యుద్ధం ఒక 
అవసరమైన వైపరీత్యమనే చెప్పాలి. మార్పు కోసం, మెరుగైన మానవ సంబంధాలనూ 
సమానత్వాన్నీ నెలకొల్పడం కోసం సామాజిక అలజడులనేవి తప్పనిసరి. సమాజాన్ని 
కులం పేరుతో దిగజార్చిన దుర్మార్గానికి విరుగుడు అంతర్యుద్ధమే. ప్రగతిశీల అంతర్యుద్ధాలు 
చోటుచేసుకోని సమాజాల్లో రక్తపాతమనేదే వుండదనుకోవడం తప్పు. బ్రాహ్మణిజం 
భారతదేశంలో రక్తపుటేర్లను పారించడం ద్వారానే తన ఆధిపత్యాన్ని నిలుపుకుంటోంది. 
ఇటీవల 2002లో గుజరాత్‌లో జరిగి దారుణ హత్యాకాండ ఇందుకో తాజా ఉదాహరణ. 
బ్రాహ్మణీయ శక్తులు అక్కడ ఆధ్యాత్మిక అనుమతితో అనేకమందిని ఊచకోత కోశాయి. 
అక్కడ ఎంతో మంది మహిళలపై అత్యాచారాలు చేశారు, ఎందరో గర్భిణీ స్త్రీల గర్భాలను 
చీల్చారు, గర్భస్థ శిశువులను గర్భంలోనే చంపారు, వందలాది వేలాది మందిని సజీవ 
దహనం చేశారు. బ్రాహ్మణ దేవుడైన పరశురాముడి కథ కూడా ఇలాగే వుంటుంది. 
(బ్రాహ్మణిజాన్ని కాపాడటం కోసం ఆయన ఎందరో క్షత్రియ, శూద్ర తల్లులను, వారి 
గర్భస్థ శిశువులను విచ్చలవిడిగా చంపివేశాడు. అది కేవలం పురాణగాధ అనికొట్టి 
పారేయలేం. 2002లో గుజరాత్‌లో హిందూ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు సాగించిన మతపరమైన 
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జాతి హత్యాకాండ వారి ఈ దుర్మార్గమైన చారిత్రక సంస్కృతిని చాటుతోంది. బ్రాహ్మణ 
కుల ప్రతినిధిగా అప్పటి ప్రధానమంత్రి అటల్‌ బిహారీ వాజ్‌పేయీ ఆ ఘోరాన్ని తేలిగ్గా 
తీసుకోవడం బ్రాహ్మణీయ పాశవిక సంస్కృతికి ప్రతీక. కొంతవరకు ఇస్లాం, క్రైస్తవ 
మతాలకు స్వీయ రక్షణ యంత్రాగాలు వున్నాయి. కానీ, దళితబహుజనులు కులాలుగా 
ఎక్కడికక్కడ చిన్నచిన్న గుంపులుగా విడిపోయి వుండటం వల్ల వారు ఇలాంటి జాతి 
హత్యాకాండలను ఎన్నింటినో నిరంతరం ఎదుర్కోవలసి వస్తోంది. అయినప్పటికీ 
ఆ దారుణాల గురించీ, రక్తపాతం గురించీ ప్రపంచంలో ఎక్కడా సరైన చర్చ కూడా 
జరగడంలేదు. మన దేశంలో ఈ నిరంతర జాతిహత్యాకాండల ద్వారానే ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం మనగలుగుతోంది. 


పునరుజ్జీవనానికి ప్రతీక అంతర్యుద్ధం 
అన్ని ఐరోపా దేశాలూ మధ్యయుగ స్థితి నుంచి ఆధునికత వైపు అడుగులు వేసేందుకు 
అంతర్యుద్ధాలు దోహదం చేశాయి. బ్రిటన్‌, ఫ్రాన్స్‌, అమెరికా, రష్యా, చైనా దేశాలు ఏదో 
ఒక రకమైన అంతర్యుద్ధాలను ఎదుర్కొన్నాయి. వాటి ద్వారానే అక్కడ చారిత్రకంగా 
దోపిడీకి గురైన వర్గాలు ఆధిపత్య శక్తులను మట్టిగరిపించి సమాజంలో గౌరవనీయమైన 
స్థానాన్ని పొందగలిగాయి. నేటి భారతీయ అంతర్యుద్దానికీ 1857-58 నాటి అమెరికా 
అంతర్యుద్ధానికీ మధ్య అనేక పోలికలున్నాయి. బ్రాహ్మణులు భారతీయ దళితబహుజనులను 
ఏవిధంగా చూస్తున్నారో అక్కడ అమెరికన్లు ఆఫ్రోఅమెరికన్లను అలాగే బానిసల్లా చూసేవారు. 
ఆ(ఫ్రోఅమెరికన్లు భారతీయ దళితబహుజనుల్లా బానినల్లా చూడబడ్డప్పటికీ 
అంటరానివాళ్లుగా మాత్రం పరిగణించబడలేదు. అక్కడి క్రైస్తవ మతం వారికి ఆధ్యాత్మిక 
సమానత్వాన్ని ప్రసాదించింది. బైబిల్‌ పఠనంతో మొదలై చదువుకునే హక్కును కూడా 
వాళ్లు పొందగలిగారు. కాలక్రమేణా వాళ్లు పెద్ద ఎత్తున పోరాటం చేస్తే తప్ప సమానత్వం 
సిద్ధించదని గ్రహించారు. ఆవిధంగా పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో సమాజిక ఆధ్యాత్మిక 
సమానత్వాన్ని సిద్ధింపజేసిన అంతర్యుద్ధాలకు బైబిల్‌ ఒక నిప్పురవ్వగా తోడ్పడింది. 
సానుభూతి కలిగిన తెల్లజాతి అధ్యక్షుడు అబ్రహాం లింకన్‌ అమెరికాలో 
అంతర్యుద్ధానికి కావలసిన నేపథ్యాన్ని కల్పించాడు. ఆ అంతర్యుద్ధం ఆఫ్రోఅమెరికన్ల 
బానిస సంకెళ్లను తెంచివేయడమే కాదు మొత్తం అమెరికన్‌ ప్రజానీకంలోని సామాజిక 
ఆర్థిక శక్తియుక్తులను ద్విగుణీకృతం చేసింది. అమెరికన్‌ స్వాతంత్ర్య పోరాటం అమెరికన్లకు 
రాజకీయ స్వాతంత్ర్యాన్ని ప్రసాదిస్తే - అమెరికన్‌ అంతర్యుద్ధం అమెరికన్ల జాతిపరమైన 
సంబంధాలను సమూలంగా మార్చివేసింది. రాజకీయ, జాతిపర సంబంధాలలో వచ్చిన 
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మార్పు వల్ల అక్కడ ఉత్పత్తి పరిజ్ఞానం అపారంగా అభివృద్ధి చెందింది. అన్ని రకాల 
సామాజిక, శాస్త్రీయ ప్రయోగాలలో ఆఫ్రోఅమెరికన్లూ, అమెరికన్లూ అక్కడ కలసికట్టుగా, 
ఉత్సాహంగా పాల్గొనడం మొదలయింది. అంతర్యుద్ధం తర్వాతనే అమెరికన్‌ సమాజం 
ఉత్పత్తి సమాజంగా విజృంభించింది. భారతదేశంలో ఇంతవరకు అట్లాంటి మార్పునకు 
అవకాశం రాలేదు. బ్రాహ్మణిజంలో శిక్షణ పొందుతూ, బుగ్వేదం భగవద్గీతలను 
పారాయణం చేసే ఏ బ్రాహ్మణుడూ చచ్చినా అబ్రహాం లింకన్‌ మాదిరిగా తయారుకాలేడు. 
గాంధీ కొన్ని ప్రశ్నలను లేవనెత్తాడు కానీ అవి హిందూ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ గ్రంథాల 
పరిధికే పరిమితమయ్యాయి. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ గ్రంథాల ప్రభావానికి గురైన వాడు 
ఎన్నడూ ప్రజాస్వామిక పద్ధతిలో ఆలోచించలేడు. గాంధీ పరిమితులు ఆయన కుల 
పరిధికి లోబడినవే. జైన నైతిక విలువలతో కూడిన కోమటి కులానికి చెందినవాడు 
కావడం వల్లనే ఆయన అంతగా ముందుకు వెళ్లలేకపోయాడు. భారతదేశ చరిత్రలో 
ఇంతవరకూ ఏ బ్రాహ్మణ మేధావీ అబ్రహాం లింకన్‌లా ఆలోచించిన దాఖలాలు లేవు. ఆ 
మేధావులు పుట్టిన కులం, చదివిన పురాణాలూ, పూజించిన దేవుళ్లూ వారిలో సర్వమానవ 
సమానత్వం గురించిన ఆలోచనలను చిగురించనివ్వలేదు. 

భారతీయ సమాజం ఎంత రాజకీయ స్వేచ్చను ప్రసాదించినప్పటికీ, కుల వ్యవస్థ 
కొనసాగడం వల్లా, ఆధ్యాత్మిక నియంతల, సామాజిక స్మగ్షర్ల, ఇంటలెక్సువల్‌ గూండాల 
స్వార్థ రాజకీయాల వల్లా అన్ని రంగాలలో జీవనం స్తంభించిపోయింది. ఈ సంక్లిష్ట 
పరిస్థితి నుంచి సత్వరమే బయటపడాల్సిన అవసరం వుంది. అయితే చారిత్రకంగా 
హిందూ మతం సృష్టించిన అడ్డంకులను అధిగమిస్తే తప్ప అది సాధ్యంకాదు. అంబేడ్కర్‌ 
చెప్పినట్టు ఇప్పుడు హిందూ మతం అవసాన దశలో వుంది. భారత దేశంలో చోటు 
చేసుకుంటున్న విప్లవాత్మక మార్పు ప్రక్రియలో ఇది అంతర్భాగమనిపిస్తోంది. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ గోడను కూలగొట్టడం 

కులం కారణంగా భారతీయ సమాజం శతాబ్దాలుగా స్తబ్ధంగా వుంది. ఇతర దేశాల్లోని 
సమాజాల్లో పేరుకుపోయిన కుళ్లును అంతర్యుద్ధాలు సమూలంగా తుడిచిపెట్టాయి. 'దేవుడు 
మానవులందరినీ సమానంగా సృష్టించాడు అనే సూత్రాన్ని ఆమోదించిన మతాలు 
ఏర్పడటంతోనే మానవత్వంలో ప్రగతిశీలమైన దశ మొదలయిందని చెప్పవచ్చు. ఒక్క 
హిందూ మతం మాత్రమే ఈ సమానత్వ సూత్రానికి విరుద్ధంగా పుట్టుకొచ్చింది. ఇప్పటికీ 
అది అట్లాగే కొనసాగుతోంది. భారతీయ సమాజం ఎలాంటి అంతర్యుద్దాన్ని 
ఎదుర్మోకపోవడం వల్లనే ఇక్కడి సామాజిక స్తబ్ధత పటాపంచలు కాలేకపోయింది. ఉత్పత్తి 
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కులాల వారు మన సమాజంలో చారిత్రకంగా నిరంతరం ఎన్నో అవమానాలు ఎదుర్కొంటూ 
వస్తున్నారు. అలాంటి వాళ్లంతా ఆధ్యాత్మిక రంగంతో పాటు అన్ని జీవన రంగాలలో 
సామాజిక గౌరవం కోసం సంఘటితంగా ఉద్యమించాల్సిన అవసరం వుంది. హిందూ 
మతంలో దేవుళ్లు సైతం వివక్షాపూరితంగా వ్యవహరిస్తారు. ఈ పరిస్థితిని మార్చాలంటే 
సామాజిక వ్యవస్థను పునర్వవస్థీకరించాల్సి వుంటుంది. దేవుడిని సైతం మనుషుల మధ్యకు 
తీసుకురావాలి. దేవుడు మనుషుల మధ్య, కులాల మధ్య, స్త్రీ పురుషుల మధ్య ఎలాంటి 
వివక్ష చూపకుండా చేయాలి. హిందూ దేవుడు కొంతమందిని తన అరికాళ్లలోంచి, 
మరికొంతమందిని తన తొడల్లోంచి, ఇంకొందరిని తన ఛాతీలోంచి, మరికొందరిని తన 
తలకాయలోంచి పుట్టించినట్టు చెప్తారు. హిందూ ఆధ్యాత్మిక దృక్పథం ప్రకారం దేవుడు 
మనుషుల్ని సమానంగా సృష్టించలేదన్నమాట. పుట్టుకతోనే సంక్రమించే ఈ ఆధ్యాత్మిక 
అసమానత్వం భగవంతుడి న్యాయ సూత్రాలనన్నింటినీ తిరస్కరిస్తుంది. ఇందులోంచే 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఆవిర్భవించింది. అది కులం రూపంలో మొగ్గతొడిగింది. కులం 
అనేది జనం మధ్య ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం నిర్మించిన అడ్డుగోడ. ఒక్క అంతర్యుద్ధం 
మాత్రమే ఆ అద్దుగోడను పునాదితోసహా కూల్చివేయగలుగుతుంది. అది ఆధ్యాత్మికతతో 
పాటు అన్ని జీవన రంగాలలో సమానత్వాన్ని నెలకొల్పగలుగుతుంది. ఈ దృష్టా భారత 
దేశంలో అంతర్యుద్ధం కులాన్ని నమ్మని దేవుడి యొక్క ఆకాంక్ష అని చెప్పవచ్చు. 


శూద్రులు-అంతర్యుద్ధం 

భారతదేశంలో విద్యావంతులైన శూద్రులు విముక్తి దృక్పథాన్ని పెంపొందించుకోలేక 
పోయారు. తొలి హిందూ గ్రంథమైన బుగ్వేదంలో శూద్రులు బ్రహ్మ అరికాళ్లలోంచి 
పుట్టుకొచ్చారు అని వుంది. బ్రాహ్మణులేమో ఆయన తలకాయలోంచి, క్షత్రియులు ఆయన 
ఛాతిలోంచి, వైశ్యులు ఆయన తొడల్లోంచి పుట్టారట. 


ఇక దళితుల, ఆదివాసీల పుట్టుకకు దేవుడి శరీరంతో అసలు సంబంధమేలేదు. 
అందుకు దళితులూ ఆదివాసీలూ తామేదో పాపం చేసుకున్నట్టు అజ్ఞానపు ప్రాచీన, 
మధ్యయుగ కాలంలో తెగ బాధపడిపోయారు. కానీ ఇవాళ దానినే ఒక వరంగా 
భావిస్తున్నారు. ఈశాన్య రాష్ట్రాల్లో ఆదివాసీలు ఇప్పటికే ఆ బానిస బంధాల్లోంచి పూర్తిగా 
విముక్తి చెందారు. అదేవిధంగా అనేక ప్రాంతాల్లో దళితులు కూడా విముక్తి చెందుతున్నారు. 
డా.బి.ఆర్‌, అంబేడ్కర్‌ ఐదు లక్షల మంది దళితులతో బౌద్ధ మతాన్ని స్వీకరించిన నాటి 
నుంచి ఆ విముక్తి పథం నిర్ణయాత్మకంగా మారింది. ఇంకా ఎంతో మంది దళితులు 
క్రైస్తవ మతంలోకి మారుతున్నారు. ఆయా మతాల్లో వాళ్లు ఆధ్యాత్మిక సమానత్వ హక్కును 
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పొందుతున్నారు. శూద్రులు మాత్రం విముక్తి చెందాలన్న ఎలాంటి ఆకాంక్ష లేకుండా 
హిందూ బ్రాహ్మణీయ సమాజం పాదాల వద్ద పడివున్నారు. 

తమ స్థాయిలో, సామాజిక ఆధ్యాత్మిక ఆకాంక్షల్లో స్తబ్ధత వున్నంతకాలం ఆయా 
సామాజిక శక్తులు ఏ జీవన రంగంలోనూ విముక్తిని పొందలేవు. హిందూ మతంలో 
వారి హోదా ఎప్పటికీ దేవుడి కాళ్లలోంచి పుట్టినవారిగానే వుండిపోతుంది. హిందూమతంలో 
శూద్రుల స్థాయిలో ఎలాంటి మార్పూ లేకుండా అలాగే వుంది. బ్రాహ్మణులూ, క్షత్రియులూ 
రెండు సార్లు పుట్టిన వాళ్లు/ద్విజులు (హిందూమతంలో ప్రవేశం వున్నవారు) కాగా శూద్రులు 
ఒకేసారి పుట్టిన వారు (హిందూమతంలో ప్రవేశం లేనివాళ్లు). అందుకే హిందూమతంలో 
వాళ్లు నిమిత్తమాత్రులయ్యారు. వాళ్లకు తమదైన ఆత్మాశ్రయ వ్యక్తిత్వం లేకుండా పోయింది. 
హిందూ దేవాలయాల్లోకి అడుగుపెట్టేందుకు వాళ్లకు దయతో అనుమతిని 
ప్రసాదించినప్పటికీ తమ అర్చనలను తాము చేసుకునేందుకు వీల్లేదు. అందుకు తప్పనిసరిగా 
బ్రాహ్మణ పూజారులపై ఆధారపడాల్సిందే. ఆ బ్రాహ్మణ పూజారులు శూద్రులు వండిన 
ఆహారాన్ని ముట్టుకోరు. పూజారులు నిర్వహించే పనులు చేయడానికి శూద్రులు అనర్హులుగా, 
పనికిరానివాళ్లుగా భావిస్తారు. ఎందుకంటే పూజారులకు దేవుడితో సన్నిహత సంబంధం 
వుంటుంది. ఈవిధంగా శూద్రులకు ఆధ్యాత్మిక సమానత్వం అనేది లేకుండాపోయింది. 


అన్ని హిందూ మత గ్రంథాలూ శూద్రులను చులకనగా, అవహేళనగా చిత్రించాయి. 
చారిత్రకంగా తమ వ్యక్తిత్వాన్ని అవమానించిన గ్రంథాల పట్ల అసహనం కూడా వ్యక్తం 
చేయలేని సమాజికవర్గానికి ఆత్మగౌరవ స్పృహ వుండదు. అలాంటి సమాజం తాత్విక 
ఆలోచనా సామర్థ్యాన్ని పెంపొందించుకోలేదు. ఆత్మాభిమానంలోంచే తాత్విక ఆలోచనా 
ప్రక్రియ మొదలవుతుంది. ఇంతవరకూ పూర్తిస్థాయి ఆధ్యాత్మిక వ్యక్తిత్వాన్ని సంతరించు 
కోకపోవడం వల్లనే భారతీయ శూద్రులలో తాత్విక వ్యక్తిత్వం పెంపొందలేదు. శూద్రుల 
స్థాయి మారివుంటే, వాళ్లు హిందూమతంలో అగ్రస్థానంలో వుండి వుంటే హిందూ 
దేవాలయాలు శూద్రుల నిర్వహణలోనే వుండేవి. మధ్య యుగాల కాలంలో, ఆమాటకొస్తే 
ప్రస్తుత ఆధునిక కాలంలో కూడా దేవాలయం అనేది కేవలం ప్రార్థనా స్థాలం మాత్రమే 
కాదు. అది తాత్విక చర్చలకు కేంద్రం కూడా. సామాజిక, ఆర్థిక, తాత్విక చర్చల్లో కొన్ని 
సమాజిక వర్గాలను పాల్గొననివ్వనప్పుడు ఆ సమాజాలు తాత్వికంగా ఎదుగూ బొదుగూ 
లేకుండా అలాగే వుండిపోతాయి. సాంప్రదాయికంగా తాత్విక చర్చలను నిర్వహించే 
(బ్రాహ్మణులు అసహజమైన కుల వ్యవస్థను కాపాడుకునేందుకు అసమానతతో కూడిన 
ప్రతికూల తత్వాన్ని రూపొందించడం మీదనే తమ దృష్టినంతా కేంద్రీకరించారు. 
తత్ఫలితంగానే వాళ్లు ప్రపంచ తాత్విక వ్యవస్థకు ఏమీ అందించలేకపోయారు. హిందూ 
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మత గ్రంథాలనన్నింటినీ ఏమాత్రం ఆధ్యాత్మిక అంశంలేని బ్రాహ్మణీయ మేధా గూండాలే 
రచించారు. ఒకే ఆధ్యాత్మిక దృక్పథానికి చెందిన వ్యక్తుల మధ్య ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని 
నెలకొల్పే ఉద్దేశంతో ఆ గ్రంథాలు రాయబడి వుంటే తప్పుపట్టడానికేమీ వుండేది కాదు. 
ఇప్పటికైనా హిందూ ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థలో సమూలమైన సంస్కరణలు తీసుకురావాలనీ, 
పురాతన హిందూ గ్రంథాలను తిరగరాయాలనీ ఎవరైనా అంటే బ్రాహ్మణీయ మేధా 
గూండాలు చచ్చినా ఒప్పుకోకపోగా ఏవో కాకమ్మ కథలు చెప్తారు. 


ఇవాళ శూద్రులకు హిందూ దేవాలయాలను దర్శించుకునే హక్కూ బ్రాహ్మణ 
పూజార్ల కాళ్లు మొక్కి ఆశీర్వాదం పొందే హక్కూ మాత్రమే వున్నాయి. అదే శూద్రుడు ఏ 
చర్చికో, మసీదుకో, బౌద్ధ ఆరామానికో వెళ్తే ఆ మతాలు ఏమైనా అభ్యంతరం చెప్తాయా? 
అక్కడి పూజారులు వాళ్లకు ఈవిధంగా ఆశీస్సులివ్వరా? తప్పకుండా ఇస్తారు. నిజానికి 
అక్కడ వీళ్లని అందరితో సమానంగా చూస్తారు. హిందూ దేవాలయాల్లోకి రానిస్తూ, 
పూజారులు వీరికోసం అర్చనలు చేసినంత మాత్రాన్నే శూద్రులు ఆ మతానికి 
కట్టుబడివుండాలనేం లేదుకదా. తమ ఆధ్యాత్మిక, తాత్విక అపరిపక్వత వల్లనే శూద్రులు 
అమాయకంగా ఈ హిందూ వ్యవస్థ పట్ల సంతృప్తిగా వున్నారు. ఎవరికైనా స్వీయ తాత్విక 
వ్యక్తిత్వం లేనప్పుడే ఇతర్లతో తమ అసమాన సంబంధాలు కూడా సహజమైనవిగానే 
అనిపిస్తాయి. ఇందుకు శూద్ర సామాజిక వర్గమే ఒక మంచి ఉదాహరణ. 


శూద్రుల చారిత్రక వ్యక్తిత్వాన్ని బైబిల్‌, ఖురాన్‌, బౌద్ధ మత గ్రంథాలేవీ ఎప్పుడూ 
అవహేళన చేయలేదు. ఆ మతాల పూజార్లు తమ వద్దకు వచ్చిన ఏ శూద్రుడినీ 
అవమానించకుండా వారికోసం నిరభ్యంతరంగా ప్రార్థనలు చేస్తారు. శూద్రులను 
ముట్టుకోబోమని గానీ, వాళ్లు వండిన ఆహారం తినబోమనిగానీ అనరు. ఇస్లాం, క్రైస్తవం, 
బౌద్ధ మతాల్లో శూద్రులు చేరకపోవడంవల్లనే హిందూ మతంలో మాదిరిగానే ఆ మతాల్లో 
కూడా శూద్ర పూజారులు లేరు. ఆ మతాలు శూద్రులను తమ మతంలో చేరమనీ, 
సమాన హక్కులు పొందమనీ ఆహ్వానిస్తూనే వున్నాయి. శూద్రులు ఎలాగైతే పూర్తిగా 
హిందూ మతానికి చెందినవాళ్లుగా లేరో అలాగే వాళ్లు క్రైస్తవ, ముస్లిం, బౌద్ధ 
మతాలకుచెందని వాళ్లుగా కూడా వుండిపోయారు. ఈవిధమైన ఏ విశ్వజనీన మతానికీ 
చెందని వాళ్లు అన్న శూద్రుల స్థితిలో మార్పు రావాలి. అయితే ఆధ్యాత్మిక నియంతలూ, 
సామాజిక స్మగ్గర్లూ, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు మాత్రం శూద్రుల హోదాలో ఎలాంటి 
మార్పునూ అనుమతించరు. మత గ్రంథాల్లో కూడా వాళ్ల గురించిన చులకన భావనల్ని 
తొలగించే ప్రయత్నం చేయరు. శూద్ర, దళిత, ఆదివాసీ ప్రజల హోదాలో మార్చు 
వచ్చినప్పుడే పరాన్నభుక్కుల్లా, దోపిడీదొంగల్లా జీవిస్తున్న ఈ ఆధ్యాత్మిక నియంతల, 
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సామాజిక స్మగ్గర్ల, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాY జీవన విధానంలో కూడా మార్పు వస్తుంది. 
వీళ్లకి యథేచ్చగా దోచుకునేందుకు హిందూ మతమే సర్వ హక్కులను కల్పించింది. 

హిందూ మత గ్రంథాలు ఇప్పటికీ శూద్రులను కించపరిచే భాషనే 
ఉపయోగిస్తున్నాయి. హిందూ మత గ్రంథాలలో తమపై చేసిన అవహేళనలకు వ్యతిరేకంగా 
శూద్రులు మేధా తిరుగుబాటు చేసి వుంటే భారత జాతి పరిస్థితి ఎప్పుడో 
మారిపోయివుందేది. చారిత్రకంగా శూద్రుల కంటే ఎక్కువ అవమానాలకు గురైన దళితులను 
వదిలేసి కేవలర శూద్రులనే తిరగబడాలని ఎందుకంటున్నాం? దళితుల కంటే ఎంతో 
ముందు నుంచే శూద్రులు పెద్ద సంఖ్యలో విద్యావంతులవడం మొదలైంది కాబట్టి. దళితులు 
ఇవాళ వేటికోసమైతే పోరాడుతున్నారో శూద్రుల్లో అనేకమంది ఆ స్థితి, ఆస్తి, నిలకడతో 
కూడిన జీవితం మొదలైనవాటిని ఎప్పుడో పొందారు కాబట్టి. భక్తి ఉద్యమ సమయంలోనే 
హిందూ దేవుళ్లను ఆరాధించే, హిందూ దేవాలయాల్లో అడుగుపెట్టే హక్కు కోసం వారు 
పోరాడారు. ఇవాళ దళితుల పరిస్థితి ఎలా! వుందో ఆనాడు శూద్రుల పరిస్థితి కూడా 
అలాగే వుండేది శూద్రులను కూడా అగ్రకులాలవారు అంటరానివాళ్లుగానే చూసేవాళ్లు. 
భక్తి ఉద్యమం తర్వాతే శూద్రులు హిందూ మతం పరిధిలో కొన్ని నామ మాత్రపు 
సౌకర్యాలను అpటే దేవాలయాల్లో ప్రవేశించే హక్కు హిందూ దేవుళ్లను పూజించే హక్కూ 
వంటివి సాధించుకున్నారు. అంతకు మించి ఏమీ లేదు. వారికి ద్విజులతో సమానమైన 
హోదా అనేది ఇప్పటికీ ఓ ఎండమావిలాగే వుంది. ఆధ్యాత్మిక ఉత్సవాలు జరిగేటప్పుడు 
దేవాలయాల్లో ఫొందూ మత గ్రంథాలను చదివే, వ్యాఖ్యానించే హక్కు వాళ్లకు ఇప్పటికీ 
లేదు. ఇక దేవాలయాల్లో పూజారులుగా పనిచేసే హక్కు గగన కుసుమమే. ఆత్మగౌరవం, 
తాత్విక దృక్పథ( వున్న విద్యావంతులైన శూద్రులు తమ మతం పరిధిలో సమాన హక్కుల 
కోసం ఉద్యమించాల్సిన అవసరం వుంది. 


భారత జాతీయ వాదం - శూద్ర వ్యక్తిత్వం 

పందొమ్మిదో శతాబ్దంలో మొదలైన జాతీయోద్యమం శూద్రుల ఆధ్యాత్మిక హోదాను 
మార్చలేదు. వారికి ఆధునిక తాత్విక ఆలోచనలను అలవర్చలేదు. ఆధ్యాత్మిక రంగం 
ప్రాధాన్యతనే వారు గుర్తించలేదు. మహాత్మా జ్యోతీరావు పూలే హిందూ ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థకు 
వ్యతిరేకంగా తిరుగుబాటు చేశారు. అయితే ఆయన ఆలోచనలు ప్రాథమిక స్థాయిలోనే 
వుండిపోయాయి. ఆ తరువాత ఆధునిక జాతీయోద్యమ కాలంలో సైతం ఏ శూద్రుడూ 
కనీసం ఆధ్యాత్మిక వ్యాఖ్యానాలు చేసే ప్రాథమిక స్థాయిని కూడా అందుకోలేకపోయాడు. 
భారతీయ జాతీయ వాదం అనేది ఎప్పుడూ హిందూ జాతీయ వాదంగానే వుండటంవల్ల 
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శూద్రులు ఆ మతంలో కొనసాగడంద్వారానే అన్నీ పొందుతామనుకున్నారు. అనేకమంది 
శూద్రులు తమకు హిందూ మతంమీద ఏదో యాజమాన్య హక్కు కూడా వున్నట్టు 
భావించారు. వాళ్లకి జాతీయ స్థాయిలో కాస్త చోటు మాత్రం లభించింది. కొన్ని భూములూ, 
పరిశ్రమలూ, ఆస్తులూ దక్కాయి. అన్నింటికీ మించి ప్రాంతీయ స్థాయిలో కొంతమేరకు 
వాళ్లకి రాజకీయాధికారం దొరికింది. కానీ అవేవీ శూద్రుల ఆధ్యాత్మిక, తాత్విక స్థితిని 
మాత్రం మార్చలేక పోయాయి. 


హిందూ వ్యవస్థ పరిధిలో సంపద, వ్యాపారం, రాజకీయాధికారం మొదలైనవన్నీ 
ఆయా సామాజిక వర్గాలకు హిందూ దేవుళ్లతో, దేవాలయాలతో, పూజారిత్వంతో వున్న 
సన్నిహిత సంబంధాలపై ఆధారపడి వుంటాయి. భారతదేశంలో బ్రాహ్మణులూ, క్షత్రియులూ, 
కోమట్ల దగ్గరున్న సంపదతో పోలిస్తే శూద్రుల దగ్గరున్న సంపద చాలా తక్కువ. 
ఈ పరిమితిని కారణంగానే తాత్విక సామర్థ్యాన్ని కులపరంగా శూద్రులు సంపాదించు 
కోలేకపోయారు. వాళ్లది చారిత్రకంగా అవమానానికి గురైన మనస్తత్వం. కానీ, వారిలో 
వున్న అవమానభారం పట్ల వారికే సరైన అవగాహన లేదు. తనదిగా చెప్పుకునే ఒక 
ఆఫీసులో కుర్చీపై కూర్చోడానికి హక్కులేని కిందిస్థాయి ఉద్యోగి పరిస్థితి ఎట్లాంటిదో 
హిందూ మతంలో శూద్రుల పరిస్థితి అట్లాంటిదే. పదోన్నతికి అవకాశం లేని చప్రాసి 
స్థితిలాంటిది. ఆ చప్రాసి ఇంట్లో బోలెడు ధనం, తన కుటుంబంలో, తనుండే వాడలో 
కావలసినంత పరపతి వుందని ఊహించుకోండి. అయినప్పటికీ ఆఫీసులో వున్నంతకాలం 
వాటివల్ల అతనికి ఒరిగేది ఏమీ వుండదు కదా. తనకు ప్రతి నెలా లభించే కొద్దిపాటి 
జీతం డబ్బులతోనే అతను సంతృప్తి పడుతున్నట్టు కనిపిస్తాడు. హిందూ మతంలో శూద్రుల 
స్థితి కూడా సరిగ్గా ఆఫీసు అటెండర్‌ లాంటిదే. 

మరే ఇతర సమాజంలోనైనా ఈవిధంగా అత్యధిక జనాభా ఎదుగూబొదుగూ లేకుండా 
ఎప్పుడూ అవమానాలను ఎదుర్శొనే పరిస్థితిలో వుంటే ఎప్పుడో అంతర్యుద్ధం వచ్చి వుండేది. 
కానీ మన శూద్ర పౌర సమాజానికి తిరుగుబాటుకు సంబంధించిన తాత్విక దృక్పథం 
కూడా లేదు. వారి తాత్విక దృక్పథం చాలా బలహీనమైనది. ఆధ్యాత్మిక సమానత్వ ఆకాంక్ష 
లేకపోవడంవల్లనే ఈ తాత్విక దృక్పథాన్ని వాళ్లు పెంపొందించు కోలేకపోయారు. వాళ్లది 
చారిత్రక అజ్ఞానం, ఆకాంక్షలేని జీవితం. సంతృప్తిగా జీవించే మనిషులకంటే అసంతృప్తితో 
జీవించే వున్న పందులు మేలు అన్నాడు గ్రీకు తత్వవేత్త సోక్రటీసు. 

మనం గత అధ్యాయాల్లో చర్చించుకున్నట్టు శూద్రులు శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల 
అభివృద్ధికి అంచెలంచెలుగా దోహదపడుతూ సామాజిక వైద్యులుగా, మాంసం పాల 
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ఆర్థికవేత్తలు (మీట్‌ అండ్‌ మిల్క్‌ ఎకనమిస్టులు)గా, సామాజిక ఇంజనీర్లుగా, ఆహార 
ఉత్పత్తిదార్లుగా రకరకాలుగా ఎన్నో సేవలు అందించినప్పటికీ వారి శాస్త్రీయ పరిజ్ఞానానికి 
పెద్దగా చారిత్రక ప్రాధాన్యత లభించలేదు. వాళ్ల కృషి భారతీయ విజ్ఞాన శాస్త్రాభివృద్ధికే 
కాదు ప్రపంచ శాస్త్ర సాంకేతికాభివృద్ధికి కూడా దోహదం చేసింది. అయితే తమ జ్ఞానం, 
తమ కృషి యావత్‌ మానవాళి నాగరికతవైపు పయనించేందుకు ఉపయోగపడిందన్న 
వాస్తవం వారికే తెలియదు. శూద్రులు ఒక్కసారి ఈ నిజాన్ని గ్రహించినట్టయితే తగిన 
చారిత్రక గుర్తింపు కోసం తప్పక తెగిస్తారు. బ్రాహ్మణీయ సమాజం ఉద్దేశపూర్వకంగానే 
శూద్రుల కృషి చరిత్ర పుటల కెక్కకుండా చేసింది. ప్రపంచంలోని ఇతర సమాజాలలో 
బానిసలకు తాము బానిసలమన్న స్పృహ కలిగినప్పుడే అంతర్యుద్ధాలు వచ్చాయి. శాస్త్రీయ 
జ్ఞానానికి తామే మూలమన్న అవగాహన బానిసల్లో కలిగినప్పుడు వారిలో తిరుగుబాటు 
తత్వం పెరుగుతుంది. భారత దేశంలో శూద్రులు బ్రాహ్మణిజానికి ఆధ్యాత్మిక బానిసల్లా 
ఊడిగం చేస్తున్నారు. అయితే వారికి తాము బానిసలమన్న ఆలోచనా, స్పృహా కలగడం 
లేదు. అందువల్లనే నిస్తేజంగా పడివుంటున్నారు. ఎవరికైనా స్ఫూర్తి కలగనప్పుడు వారిలో 
శాస్త్రీయ ఆవేశం అంతంతమాత్రంగానే వుంటుంది. భారతజాతి వెనుకబాటుతనానికి 
మూలకారణం ఇదే. 


శూద్ర పునాది-బాపన భవంతి 


మన దేశంలో ఏమాత్రమైనా అభివృద్ధి జరిగిందంటే అది శూద్ర, దళిత, ఆదివాసీల 
ఉత్పత్తి పునాది పుణ్యమే అన్న సంగతిని మనం గత అధ్యాయాల్లోనే గ్రహించాం. మనం 
ఉత్పత్తి చేసే ఆహారం, మనం నిర్మించిన సాంకేతిక పరిజ్ఞానం, మన దేశంలోని సానుకూల 
ఉత్పాతదక మానవీయ సంబంధాలు - అన్నింటికీ మూలకారకులు దళితులూ, శూద్రులూ, 
ఆదివాసీలే. ఆహారాన్ని కందమూల ఫలాల రూపంలో, మాంసం రూపంలో సేకరించడాన్నీ 
వివిధ వ్యవసాయ పద్ధతుల ద్వారా, ఉప పారిశ్రామిక విధానాల ద్వారా ఆహారోత్పత్తి 
చేయడాన్ని కనుగొన్నదీ; ఆరోగ్య శాస్త్రంలో ఆచరణాత్మక నైపుణ్యాలను రూపొందించిందీ 
నేటి దళితబహుజన, ఆదివాసీ శక్తులే. వీటిలో బాపన, కోమటి, క్షత్రియ కులాలవాళ్లుకూడా 
పాల్గొన్నారనేందుకు చరిత్రలో ఎక్కడా, ఎలాంటి దాఖలాలూ లేవు. అందుబాటులో వున్న 
(గ్రంథస్త ఆధారాలూ, వాళ్ల గత ఆధిపత్య క్రతువుల సంస్కృతీ, ఇప్పటి వారి ఆధిపత్య 
విధానాలూ మొత్తం ఉత్పత్తినీ, ఆరోగ్య శాస్త్ర రంగాన్నీ పనికిమాలినవిగా కించపరిచాయనేది 
సుస్పష్టం. సానుకూల ఉత్పత్తినీ, మానవీయ పరస్పర సంబంధాలనీ, ప్రక్రియలనీ అదుపులో 
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పెట్టే విధంగా వాళ్లు హిందూ ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతినీ, హిందూ వ్యాపార విలువలనీ, 
రాజ్య వ్యవస్థనీ రూపుదిద్దారు. 

బాపనోళ్లు నిర్మించిన సంస్కృతి మానవ నాగరికతకే విరుద్ధమైనదిగా, వాళ్లు నిర్మించిన 
మతం అమానుషమైనదిగా మిగిలాయి. భూమిని దున్నడం, పశువులనూ, గొర్రెలనూ, 
మేకలనూ కాయడం వంటి పనులను హిందూ మతం చులకనచేస్తూ, వాటిని పైశాచిక 
చర్యలుగా చిత్రిస్తూపోయింది. కుండలు తయారు చేయడం అనేది అంతర్జాతీయంగా 
గుర్తింపు వున్న సృజనాత్మక కళ. ఉత్పత్తి సంస్కృతికీ అభివృద్ధిచెందే ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతికీ 
మధ్య అదొక అద్భుత వారధి. అట్లాంటి కళను కూడా వాళ్లు దైవ వ్యతిరేక ప్రక్రియగా 
అవహేళన చేశారు. ఈ బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మికత ప్రపంచ ఆధ్యాత్మిక నీతికే విరుద్ధమైనది. 
ఉత్పత్తిని పెంచేందుకు విశ్వజనీన ఆధ్యాత్మికత పౌర సమాజాన్ని సంఘటితం చేస్తుంది, 
సాంస్కృతిక సామాజిక సమైక్యతను ఏర్పరుస్తుంది. “నేను హిందువు నెట్లయిత? 
(వై ఐ యామ్‌ నాట్‌ ఎ హిందూ?)” పుస్తకంలో నేను రుజువు చేసినట్టు బాపన, కోమటి 
సమాజం రూపొందించిన దేవుళ్ల, దేవతల ప్రతిమలకు విరుద్ధంగా శూద్ర సమాజం 
సృష్టించుకున్న దేవుళ్ల, దేవతల (ప్రతిమలు మొత్తం బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతినే 
వ్యతిరేకిస్తున్నాయి. దురదృష్టవశాత్తూ తమదైన ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతిని శూద్రులు గ్రంథస్తం 
చేసుకోలేక పోయారు. అందుకు కారణం కిందికులాల వాళ్లెవరైనా చదువు 
నేర్చుకునేందుకుగానీ, పుస్తకాలు రాసేందుకు గానీ ప్రయత్నం చేస్తే వాళ్ల నాలుకలు 
తెగ్గోయడం, చేతులు నరికేయడం వంటి అమానుషమైన బ్రాహ్మణీయ శిక్షలే. వీటివల్లే 
ప్రాచీన శూద్ర సంస్కృతి ఒక సమగ్ర తాత్వికతగా రూపుదిద్దుకోకుండా ఘనీభవించి 
పోయింది. అయితే ఈ ఆధునిక కాలపు శూద్రులు స్వయంగా తమ సృజనాత్మక తాత్విక 
దృక్పథాన్ని తమ శత్రువులైన బాపనోళ్లకే తాకట్టుపెట్టారు. తమ సొంత ఆధ్యాత్మికతనూ, 
తాత్వికతనూ, సంస్కృతీ సంప్రదాయాలనూ అభివృద్ధిపరచుకోడానికి బదులుగా శూద్రులు 
తమ శత్రుసంస్కృతినే తమ సంస్కృతిగా, తమ శత్రువు మతాన్నే తమ మతంగా 
స్వీకరించారు. తద్వారా తమ జ్ఞాన పునాదిని తామే చులకన చేసుకుంటున్నారు. 

ఆదివాసీల, దళితబహుజనుల ఆధ్యాత్మికత, వాళ్లు రూపొందించుకున్న దేవుళ్ల దేవతల 
ప్రతిమలు తమ ఉత్పత్తి ప్రక్రియలకూ, తమ జీవితాలకూ అనుగుణంగా వున్నాయి. వాళ్లు 
ప్రకృతితో జరిపే పోరాటమే వాళ్లు తమ దేవుళ్ల ప్రతిమలను ఉత్పత్తికి అనుకూలంగా, 
హిందూమతపు యుద్దోన్మాద దేవుళ్ల ప్రతిమలకు భిన్నంగా రూపొందించుకునేందుకు 
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దోహదం చేసింది. ఈవిధంగా శూద్రులు తమ విలక్షణమైన గుర్తింపును, బ్రాహ్మణ 
వ్యతిరేక అంటే హిందూమత వ్యతిరేకపు తమదైన బలమైన సాంస్కృతిక చరిత్రను చేజేతులా 
కోల్పోయారు. బౌద్ధం, క్రైస్తవం, ఇస్లాం మతాలు పరిఢవిల్లిన దేశాల్లో ఆర్థిక పునాది, 
సాంస్కృతిక ఉపరితల నిర్మాణం, పరస్పర సంబంధాలు, స్నేహ సౌహార్దాలు ఎంతగానో 
అభివృద్ధి చెందాయి. ఆర్థిక సంస్కృతికీ, ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతికీ ఆయా దేశాల్లో ఎలాంటి 
పరస్పర వైరుధ్యాలూ తలెత్తలేదు. మత సంస్కృతి - శాస్త్ర సాంకేతక రంగాల ప్రగతి 
పరస్పరం వ్యతిరేకించుకుంటాయి కాబట్టి క్రమేణా మతం చచ్చిపోతుంది అన్న మార్కిస్టు 
అంచనాను ఆ దేశాలు వమ్ముచేశాయి. మార్చిస్ట్‌ పిడివాదులు భౌతిక, సాంకేతిక, ఆర్థిక 
అభివృద్ధి చెందితే మతం అంతరిస్తుంది అని నమ్మారు. కానీ, బౌద్ధ, క్రైస్తవ మతాలు 
శ్రమపట్ల కనబరచిన అద్భుతమైన స్నేహపూర్వక వైఖరి వల్ల భౌతికవాద ఆలోచనలు 
సంక్షోభంలో పడిపోయాయి. ఆధ్యాత్మిక భౌతికవాద పరస్పర సంబంధ సాంస్కృతిక 
నమూనాలు అంటే పెట్టుబడిదారీ, క్రైస్తవ, బౌద్ధ మార్కెట్లు నిలకడగావుంటాయని మాట్లాడిన 
మాటలు అన్నీ ప్రస్తుతానికి నిజమేనని రుజువయ్యాయి. హిందూమతంది ప్రపంచ మతాలకు 
విరుద్ధమైన సిద్ధాంతం. అందుకే అది కులం అనే అత్యంత ప్రతికూల వ్యవస్థను 
రూపొందించి సామాజిక శాస్త్రీయ అభివృద్ధిని అడ్డుకుంది. 


శూద్ర, చండాల, ఆదివాసీ సంస్కృతులు గనక స్వయంగా సంఘటితమై, భారత 
పౌర సమాజాన్ని ముందుకు తీసుకెళ్తే భారత దేశం పూర్తిగా భిన్నమైన రీతిలో అభివృద్ధి 
చెందేది. భారత రాజ్యం అన్ని రకాల బాపన లక్షణాలను పుణికిపుచ్చుకుంది. యావద్దేశ 
సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతి ప్రగతి నిరోధకంగా తయారైంది. శూద్రుల తాత్వికత 
కేవలం సృజనాత్మకమైనదేకాదు మానవీయమైనదీ, సమగ్రమైనదీ కూడా. హిందూమతం 
మన దేశంలోకి చొచ్చుకురాకపోయివుంటే ఇవాళ ఆసియా ఖండంలోనే మనదేశం అత్యంత 
శక్తి సంపన్నమైనదిగా అలరారుతుండేది. శూద్రులు తమ ప్రగతిశీల మూలాల్ని కోల్పోయి 
ఇవాళ చారిత్రక బ్రాహ్మణిజం బాధితులుగా తయారయ్యారు. ఆ ఉచ్చులోంచి 
బయటపడలేకపోతున్నారు. ఇందుకు పూర్తిగా భిన్నమైన మార్గంలో పయనిస్తూ వచ్చిన 
దళితులు అదృష్టవశాత్తూ బ్రాహ్మణీయ పరిధికి దూరంగా వుండిపోయారు. అందుకే 
ఇవాళ వాళ్లు విముక్తి పథంలో ముందుకు సాగుతున్నారు. 


దళిత, శూద్ర సంబంధాలు 


తమ చారిత్రక శక్తి సామర్థ్యాలను అర్ధం చేసుకున్న దళితులు విముక్తి పోరాటాన్ని 
మొదలుపెట్టారు. వాళ్లు తమ బడుగువర్గ శాస్రీయతనీ, ఉత్పాదక సైనికత్వాన్నీ అర్ధం 
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చేసుకోవడమే కాకుండా తమకంటూ ఒక సమగ్ర ఆధ్యాత్మిక స్థాయిని పెంపొందించు 
కోవాలని నిర్ణయించుకున్నారు. అంతేకాదు బాపన జిడ్డును వదిలించుకోగలమని కూడా 
వాళ్లు గ్రహించారు. అంబేడ్కర్‌ వంటి ఒక సమున్నత తత్వవేత్తను సృష్టించుకోవడం 
ద్వారా దళితులు తమలోని అంతర్యుద్ధ శక్తిని చాటుకున్నారు. అన్ని అంతర్యుద్ధాలూ 
ముందుగా తమ తత్వవేత్తలను సృష్టించుకున్నాయి. ఆ తత్వవేత్తలు పీడితుల తత్వశాస్తాన్ని 
రూపొందించారు. అది సృజనాత్మకంగానే కాకుండా జ్యోతిని ప్రజ్వలించే విధంగా, 
కష్టజీవులైనప్పటికీ బానిసలుగా బతుకీడుస్తూ స్తబ్బుగా వున్న మనసుల్లో విముక్తి కాంక్షను 
రగిలించే విధంగా వుంది. ఫ్రాన్స్‌లో రూసో, వోల్టేర్‌లు, అమెరికాలో (ఫ్రెడరిక్‌ డగ్లస్‌, 
రష్యాలో లెనిన్‌, చైనాలో మావో మొదలైన వాళ్లు విముక్తి అంతర్యుద్ద్ధాల్లో తత్వవేత్తలుగా 
ఆవిర్భవించారు. అంబేడ్కర్‌ కూడా విభిన్నమైన తిరుగుబాటు సిద్ధాంతంతో, ప్రత్యామ్నాయ 
ఆధ్యాత్మిక దృక్పథంతో దళిత తాత్వికతను రూపొందించాడు. అది శూద్రులకూ, 
ఆదివాసీలకూ కూడా విముక్తి సందేశాన్నిస్తోంది. అంబేడ్కర్‌ మతపరంగా చేయబోయే 
సమరానికి సరైన పునాదిని నిర్మించాడు. ఇతర దేశాల్లో మాదిరిగా కాకుండా దళితులు 
ఆధ్యాత్మిక రంగంలో తమ సహజ హక్కులనన్నింటినీ కోల్పోయారు. ప్రజల్ని రాజకీయంగా 
విముక్తి చేయడం కంటే ఆధ్యాత్మికంగా విముక్తి చేయడం చాలా కష్టమైన పని. ఒక 
సైద్ధాంతిక దృక్పథంతో అంబేడ్కర్‌ హిందూమతంలో దళితులకు సమాన హక్కులు కావాలని 
డిమాండ్‌ చేశాడు. అందుకు తగిన సమయం కూడా ఇచ్చాడు. అయితే ఆధ్యాత్మిక 
నియంతలు దళితులకు సమాన హక్కులు ఇవ్వరని గ్రహించాక.... ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు 
తమ డిమాండ్‌ను అంగీకరించరనీ, తమ పద్ధతులను గౌరవించరనీ తెలుసుకున్నాక ఆయన 
హిందూ మతాన్ని విసర్జించి బౌద్ధ మతాన్ని స్వీకరించాడు. భారతదేశంలో పునరుద్ధరించబడ్డ 
బౌద్ధాన్ని నవయాన (నియో) బౌద్ధమతం అంటున్నాం. నవయాన బౌద్ధమతంలో ప్రవేశించిన 
దళితులకు మతపర కార్యక్రమాలన్నింటిలో సమాన హక్కులు, ఆధ్యాత్మిక ప్రదేశాల్లో 
అందరితోకలిసి మతగ్రంథాలను చదివే హక్కూ విహారాల్లో అత్యున్నత స్థాయికి ఎదిగే 
హక్కూ లభించాయి. నాగపూర్‌లో 1956లో ఏకంగా ఐదు లక్షలమంది దళితులను 
అంబేడ్కర్‌ విముక్తుల్ని చేశారు. వాళ్లంతా బౌద్ధమతాన్ని స్వీకరించారు. ఈవిధంగా అంబేడ్కర్‌ 
భారతదేశపు ఆధునిక ప్రవక్త అయ్యాడు. 

ఒకప్పుడు మామూలు దుస్తులు ధరించే హక్కుకూడా లేని దళితులకు బౌద్ధ సన్యాసులు 
ధరించే గౌరవ ప్రదమైన వస్త్రాలను వేసుకునే హక్కు లభించింది. బౌద్ధ సన్యాసులు 
కేవలం భారతదేశంలోనే కాదు ప్రపంచవ్యాప్తంగా గౌరవించబడతారు. (హిందూ 
సాధువులూ, సన్యాసులు మాత్రం ఒక్క భారతదేశంలోనే. అదీ కేవలం ద్విజుల మధ్యే 
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గౌరవం పొందుతారు). హిందూ మతంలో అంటరానివాడిగా పరిగణించబడ్డ ఒక దళితుడు 
నాగపూర్‌ దీక్షాభూమిలో ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచంలో అత్యున్నత స్థాయికి చేరుకున్నాడు. 
ఆనాటివరకూ ఆధ్యాత్మిక అంధకారంలో అలమటించిన సామాజిక వర్గానికి అదొక గొప్ప 
విముక్తి. ప్రపంచంలోని అతి పెద్ద మతాల్లో ఒకటైన బౌద్ధ మతంలో చేరడంవల్ల వారికి 
అంతర్జాతీయ ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వం లభించినట్టయింది. అంతర్జాతీయ ఆధ్యాత్మిక 
పౌరసత్వం కావాలంటే ఎవరైనా అంతర్జాతీయ గుర్తింపున్న సమాజానికి చెందివుండాలి. 
భారతీయ దళితులు తాము బౌద్ధమతంలో చేరడమే కాదు హిందూ మతాన్ని 
వ్యతిరేకిస్తున్నామనీ, దానిని అంతంచేసేందుకు కృషి చేస్తామనీ ప్రకటించారు. అది ఆ వర్గం 
కర్తవ్యంగా మారింది. హిందూమతపు అంతానికి ఇదొక ఆరంభ చర్య. దళితులే ఆ మొదటి 
అడుగు వేశారు. శూద్రులు ఇంకా ఆధ్యాత్మిక బానిసత్వంలో జీవిస్తుండటం వల్ల వాళ్లు 
ఆదిశలో అడుగువేయలేకపోయారు. 

జాతీయవాద ఉచ్చు 

ఆధ్యాత్మిక నియంతలు, సామాజిక స్మగ్లర్లు హిందువుల్లా మారినప్పటికీ - శూద్రులు 
హిందువులుగా మారకుండా ఇంకా ఎందుకు శూద్రుల్లాగే వుండిపోయారు? జాతీయవాద 
బ్రాహ్మణీయ శక్తుల మేధా గూండాగిరి వారిని ఇక్కడే ఉచ్చులో బిగించింది. భారతీయ 
జాతీయవాదాన్ని హిందూమత ఆధ్యాత్మికత రూపంలో నిర్వచిస్తున్నారు. అందులో 
శూద్రులకు పెద్దగా స్థానంలేదు. ఈ జాతీయవాదం వారికి ఏవో కొన్ని ఆర్థికాభివృద్ధి 
సదుపాయాలను, ప్రాంతీయ రాజకీయాధికార అవకాశాలను కల్పించింది. దాంతో వారు 
అధికారం, ప్రభావం, పరివర్తన అనే భ్రమల్లో మునిగిపోయారు. తాత్విక జీవితపు మూలాలు 
ఆధ్యాత్మిక రంగలోనే వుంటాయి. బ్రాహ్మణిజం శూద్ర జీవితం చుట్టూ ఆర్థికాభివృద్ధి, 
రాజకీయ అధికారం అనే మాయా వలయాలను ఏర్పరచింది. ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థ తమ 
నియంత్రణలో వుంటే రాజకీయ వ్యవస్థ కూడా యాదృచ్చికంగా తమ చెప్పుచేతల్లోనే 
వుంటుంది. కాగా కేవలం రాజకీయ వ్యవస్థ మీద అధికారం సాధించినంత మాత్రాన 
ఆధ్యాత్మిక రంగంమీద ఆధిపత్యం లభించదు. భారతదేశంలో అధికసంఖ్యాకులైన శూద్ర 
ప్రజలు ఈవిధంగా ఒక బీడుపడిన ఆధ్యాత్మిక జీవనాన్ని గడుపుతున్నారు. 


ఆధ్యాత్మిక పారసత్వలేమి 


జాతీయ, అంతర్జాతీయ వేదికలమీద తాము హిందువులమని శూద్రులు ప్రకటించుకోవచ్చు. 
కానీ దానికి సాధికారికత లేదు. అది ఆధ్యాత్మికంగా సమగ్రమైన వాదన కాదు. హిందూమత 
గ్రంథాలు గానీ, పురోహితవర్గం గానీ తమను పూర్తి స్థాయి హిందువులుగా గుర్తించనప్పుడు, 
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శూద్రుల పిల్లలెవరూ హిందూ మత చరిత్రలోనే ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థకు నేతృత్వం వహించే 
అవకాశమే లేనప్పుడు తాము హిందువులమని చాటుకోవడం ఒక పొరపాటు చైతన్యమే 
అవుతుంది. ఇది తమ చారిత్రక ఉనికికి సంబంధించిన ఒక జబ్బుగా మారింది. ఆ 
జబ్బు మూలంగానే వాళ్లు తమది కాని దాన్ని తమదిగా భావిస్తున్నారు. అసలు ఉనికిలోనే 
లేని సమాజాన్ని విశ్వసిస్తుండటంవల్ల ఒక సమాజంగా వాళ్ల సామాజిక వ్యక్తిత్వం పూర్తిగా 
పరాయీకరణకు గురైంది. దీనినే జీన్‌ పాల్‌ సార్రే వ్యంగ్యోక్తిలో చెప్పాలంటే “శూన్యంగా 
వుండటం”. తమ జీవితంలోని ఏమీలేనితనంతో వాళ్లు సంతృప్తి చెందినట్టయితే అది 
జంతు సంతృప్తే అవుతుంది. 

ప్రపంచంలోని అన్ని జనసముదాయాలూ ఒక సామూహిక వ్యవస్థలో ఆధ్యాత్మిక 
పౌరసత్వాన్ని సంపాదించుకుని, అభివృద్ధిచెందిన సామూహిక చైతన్యాన్ని పొందుతున్నాయి. 
ఈ ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వం వారికి సమానత్వ ప్రాతిపదికన ఆధ్యాత్మిక సామూహిక వ్యవస్థలో 
ముందుకెళ్లే హక్కును కల్పిస్తోంది. అది వారికి మత గ్రంథాలను చదివే హక్కును, అందరూ 
కలిసి సమావేశమయ్యే హక్కును, సామాజిక ప్రాధాన్యత కలిగిన వివిధ సందర్భాలప్పుడు 
సమావేశాలను నిర్వహించకునే హక్కును కల్పిస్తుంది. ఆధ్యాత్మిక సమాజపు అనుమతులు 
లభించినప్పుడు ప్రజల్లోని ఉత్పాదక శక్తిసామర్థ్యాలు మరింత పెరుగుతాయి. అక్కడ దేవుడి 
ప్రతిమ కేవలం ఒక సామాజిక నిర్వాహకుడి పాత్రను పోషిస్తుంది. ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థలో 
అన్ని వర్గాలకు, అన్ని జాతులకు ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వం నైతిక (ప్రేరణనిస్తుంది. ఎంతో 
కాలంగా స్త్రీలు ఈ ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వం లేక ఇబ్బంది పడుతున్నారు. అది వారి సామాజిక 
రాజకీయ, ఆర్థిక ప్రగతి మీద చారిత్రకంగా ప్రభావాన్ని చూపుతోంది. (బ్రాహ్మణిజం 
నిర్ద్వంద్వంగా సామూహిక సాంస్కృతిక సమావేశాలను నిరాకరిస్తుంది. ఎందుకంటే 
అన్నికులాల వారికీ పౌరసత్వాన్ని ఇవ్వడం దానికి ఇష్టంలేదు. హిందూ మతాన్ని ఆధ్యాత్మిక 
పౌరసత్వ ప్రాతిపదికతతో కూడిన సర్వమానవ సమానత్వ మతంగా మార్చేందుకు శూద్రులు 
చేసిన చారిత్రక ప్రయత్నం హింసాత్మక వ్యతిరేకతను ఎదుర్కొంది. ఆ ప్రతిఘటనలో 
ఎందరో శూద్రులు చనిపోయారు. ప్రాచీనకాలానికి సంబంధించి శంబూకుడు, బలిచక్రవర్తి 
అనేవాళ్లు ఇందుకు రెండు మంచి ఉదాహరణలు. రాజులుగా, పాలకులుగా 
కొనసాగనివ్వమని అడిగినందుకు వాళ్లను చంపలేదు. వాళ్లు అప్పటికే రాజులు, పాలకులు. 
కేవలం ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వాన్ని ఇవ్వమన్నందుకే వాళ్లను హతమార్చారు. 

ఆధునిక కాలంలో యావత్‌ భారతదేశ స్థాయిలో శూద్ర కులాలకు చెందిన 
వారైనప్పటికీ చరణ్‌ సింగ్‌, దేవే గౌడలు ప్రధాన మంత్రులయ్యారు. కాగా ఏ బ్రాహ్మణ 
మంత్రీ, కార్యదర్శీ, రాజనీతిజ్ఞుడూ, విలేఖరీ వాళ్లని గౌరవప్రదంగా, తమ సామాజిక 
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వ్యవస్థలోని ఆధ్యాత్మిక పౌరులుగా చూడలేదు. అనేక శూద్ర ముఖ్యమంతులు బ్రాహ్మణ 
సామాజిక ఆధ్యాత్మిక సమాజంనుంచి గౌరవాన్ని కొనుక్కుంటారు. దానివల్ల తాము 
నిర్వహిస్తున్న ఉన్నత పదవి కంటే కూడా- తాము తక్కువ స్థాయి సామాజిక హోదా 
కలిగిన శూద్ర రాజకీయ నాయకులమన్న స్పృహ వారిని ఎప్పుడూ వెంటాడుతుంటుంది. 
తాము హిందువులమన్న తప్పుడు చైతన్యం ఏమీ వారిలో వుండదు. ఒకవేళ అదే మంత్రులు 
అల్పసంఖ్యాక ఆధ్యాత్మిక సమాజాలనుంచి వచ్చినవాళ్లై వుంటే మాత్రం వారిలో ఈ ప్రత్యేక 
ఆత్మన్యూనతా భావన ఏమీ వుండదు. ఒక ముస్లిం, క్రైస్తవ లేదా బౌద్ధ ప్రధాన మంత్రి 
అయితే తన చుట్టూ బ్రాహ్మణీయ హిందువులు ఎంతమంది వున్నా అవకాశం వచ్చినప్పుడల్లా 
వాళ్ల వైఫల్యాలను తప్పుపడుతూ వాళ్లకు వ్యతిరేకంగా పోరాడగలుగుతాడు. కానీ శూద్రుడు 
ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వంలేకపోవడంవల్ల, ఆత్మన్యూనతా భావంతో బతుకుతూ, చారిత్రకంగా 
ఏకాకితనంతో వుంటూ రావడంవల్ల ఈ వ్యవహారాలను అంత ఆత్మవిశ్వాసంతో 
నిర్వహించలేడు. 

విద్య ద్వారా శూద్రులు తమ ప్రస్తుత స్థాయిపై తిరుగుబాటు చేయాల్సి వుందె. 
సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక రంగంలో వాళ్లు అంతర్యుద్ధం లేవదీయాల్సి వుండె. కానీ శూద్రుల 
మనసు మేధోపరంగా కుంచించుకుపోయింది. అవమానాలపాలవుతూ వస్తున్న తమ 
సొంత ప్రతిబింబాన్ని చరిత్ర దర్పణంలో తామే చూసుకోలేని స్థితిలో వున్నారు వాళ్లు. 
ఆధ్యాత్మిక వ్యక్తిత్వాన్ని సంతరించుకోకపోవడంవల్ల శూద్రులు తాత్విక వ్యక్తిత్వాన్ని కూడా 
నిర్మించుకోలేకపోయారు. వాళ్లు ఇప్పటికీ బాపన తాత్వికతమీదే ఆధారపడతారు. తమదైన 
ఊహాత్మక, సృజనాత్మక వ్యక్తిత్వాన్ని అభివృద్ధి పరచుకోలేకపోయారు కాబట్టే ఇప్పటివరకూ 
ఒక్క శూద్రుడు కూడా తత్వవేత్త స్థాయికి ఎదగలేదు. ఎప్పుడైతే ఒక సామాజిక వర్గం 
తనదైన ఆధ్యాత్మిక, తాత్విక వ్యక్తిత్వాన్ని ఏర్పరచుకోలేకపోతుందో అప్పుడు అది తన 
దృక్పథంతో తాత్వికతను కూడా నిర్మించుకోలేదు. భారతదేశంలోని శూద్రులకు ఇప్పటికీ 
తాత్విక దృక్పథం లేదు. వాళ్లలోని చదువుకున్నవాళ్లంతా ఈ ఆధునిక భారతదేశంలో 
సంపాదించుకున్న డబ్బుతో సంతృప్తిగా వున్నారు. కొన్ని ప్రాంతాల్లో లభించిన రాజకీయ 
అధికారంతో మహదానంద పడుతున్నారు. తాత్విక అధికారం గురించి వాళ్లెప్పుడూ 
ఆలోచించలేదు. బ్రాహ్మణ తాత్వికతను సవాలు చేసినప్పుడే అది సాధ్యమవుతుంది. ఒక 
ప్రతికూల తాత్వికతను సవాలుచేయాలంటే వాళ్లు తమదైన సానుకూల తాత్వికతను 
నిర్మించుకోవాల్సి వుంటుంది. వాళ్లిప్పుడు నాయకత్వం కోసం దళితులపై ఆధారపడినట్టు 
కనిపిస్తుంది. ఇది ఒక విధంగా మంచిదే. ఎందుకంటే చారిత్రకంగా అత్యంత అణచివేతకు 
గురైన దళితులు శూద్రులకు నేతృత్వం వహించే అవకాశాన్ని పొందుతారు. శూద్రులు 
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కూడా తమ అజ్ఞానంకారణంగా దళితులను చారిత్రకంగా వంచిస్తూ వచ్చినవాళ్లే. వాళ్లు 
ఇప్పటికీ పూర్తిగా బ్రాహ్మణిజం చెప్పుచేతల్లోనే వున్నారు. శూద్రుల ఈ పరిమిత చైతన్యం 
వల్లనే స్వాతంత్ర్య పూర్వ కాలంలో అంతర్యుద్ధం తలెత్తకుండా వాయిదా పడింది. 


దళితులూ-అంతర్యుద్ధం 

భారతదేశంలో అంతర్యుద్ధానికి నాయకత్వం వహించగల శక్తిసామర్థ్యాలు దళితుల్లో 
పుష్కలంగా వున్నాయి. బౌద్ధం, క్రైస్తవం నాటిన బలమైన విత్తనాలు ఇవాళ మొలకెత్తి 
మహా వృక్షాలుగా మారుతున్నాయి. బ్రాహ్మణీయ పాలకులు అంబేడ్కర్‌ పుట్టిన రోజును 
జాతీయ సెలవుదినంగా ప్రకటించడమే దళితుల బలానికి ఒక తిరుగులేని నిదర్శనం. 
వాళ్లిప్పుడు ఏది తమది, ఏది జాతీయ అంతర్జాతీయ స్థాయిలో అలక్ష్యానికి గురైంది అని 
నిర్ధారించుకోగల స్థాయికి చేరుకున్నారు. 


ఇది వారి బలానికి ఒక సూచిక. ఆధ్యాత్మిక రంగంలో బుద్ధుడు, జీసస్‌, 
మహమ్మదులు; రాజకీయ రంగంలో కారల్‌ మార్క్‌ తమ నిబద్ధులైన అనుయాయ 
మేధావర్గం చేసిన ప్రచారం వల్ల ఎలా విశ్వవ్యాప్త గుర్తింపును పొందారో మనం 
మరచిపోకూడదు. దళిత బుద్ధిస్టులలో అంబేడ్మర్‌ని ఆవిధంగా అంతర్జాతీయ వ్యక్తిగా 
చేయగల సమర్థులు ఎంతోమంది వున్నారు. తొలి మహానేత అయిన ఆయనను వాళ్లు 
ఒక ధృవతారగా, మార్గనిర్దేశకుడిగా భావిస్తారు. అంతేకాదు ఇవాళ దళితులు బాపనోళ్లకు 
తాత్విక నియమాలు నిర్దేశించే స్థాయికి చేరుకున్నారు. నియమాలను నిర్దేశించడమనేది 
స్థిరత్వాన్నే కాదు దళితుల భావి కార్యక్రమాలను కూడా సూచిస్తోంది. వారి మేధాపరమైన 
పటిష్టతనూ, సామాజిక సంఘటితత్వాన్నీ, వారి అంతర్గత శక్తినీ వెల్లడిస్తోంది. 

అంతర్యుద్దాన్ని ముందుకు తీసుకెళ్లేవారు ముందు శత్రువులపై తమ నైతికాధికారాన్ని 
నెలకొల్పుకోవాలి. శూద్రులూ, దళితులూ, ఆదివాసీలూ - ఈ మూడు అణగారిన వర్గాలలో 
ఒక్క దళితులకు మాత్రమే నైతికాధికార స్వరం సమకూడింది. బుద్ధుడి తర్వాత బాపన 
శక్తులు భయపడుతున్నట్టు ఒక్క అంబేడ్కర్‌ మాత్రమే అత్యున్నత నైతిక స్థాయికి చేరుకున్నాడు. 
అంబేడ్కర్‌ యుద్ధ క్షేత్రాన్ని సిద్ధం చేశాడు. ఇప్పుడు అక్కడ దళితులు యుద్ధ మోహరింపులు 
(పొజిషన్‌ ఆఫ్‌ వార్‌) మొదలుపెట్టాలి. యుద్ధ మోహరింపు ప్రారంభం భవిష్యత్‌ విజయాల 
దిశలో తీసుకెళ్తుంది అన్నాడు గ్రామ్‌స్కీ ముందు వాళ్లు ఆధ్యాత్మిక రంగంలో ఈ యుద్ధ 
మోహరింపు మొదలుపెట్టారు. ఆతరువాత వెంటనే విద్యారంగం వైపు మళ్లారు. సమీప 
భవిష్యత్తులో ఆర్థికరంగంలో కూడా ఇది చోటుచేసుకుంటుంది. ఒకప్పుడు చారిత్రకంగా 
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దారుణ అవమానాలకు గురైన వర్గానికి యుద్ధ మోహరింపు ఎలా చేయాలో, తన శత్రువును 
ఎలా గుర్తించాలో తెలుసు. తన విముక్తి అనివార్యమని కూడా తెలుసు. 

ఏ అంతర్యుద్ధమైనా మొదట యుద్ధ మోహరింపు (వార్‌ ఆఫ్‌ పొజిషన్‌)తో మొదలై 
బలమైన యుద్ధ సంకల్పం (వార్‌ ఆఫ్‌ నెర్వ్‌)వైపు పయనిస్తుంది. భారతదేశంలో ఈ యుద్ధ 
సంకల్పం ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతాల మధ్య యుద్ధంగా జరుగుతుంది. స్వాతంత్రోద్యమ కాలంలో 
జాతీయవాదం ఆధ్యాత్మీకరించబడిన రాజకీయ స్థితిలో వున్నప్పుడు- గాంధీ ప్రతిపాదించిన 
రాముడి నైతికత కంటే బుద్దుడి నైతికత ఎంతో ఉన్నతమైందని అంబేడ్కర్‌ బుద్ధుడి ప్రతిమను 
ముందుకు తెచ్చాడు. ఆయన నిబద్ధ అనుయాయులు ప్రతికూల ఆధిపత్య నైతికాధికారంతో 
కూడిన గాంధీ బొమ్మకు ప్రతిగా అంబేడ్కర్‌ బొమ్మను నిలబెట్టారు. ఇరవైయవ శతాబ్దం 
చివరి నాటికి అంబేడ్కర్‌ ప్రతిబింబం సామాజిక రాజకీయ నేత స్థాయిని దాటి ఆధ్యాత్మిక 
నేత స్థాయికి ఎదిగింది. అణిచివేతకు గురిచేస్తున్న ఆధ్యాత్మికతను ఎదిరించి దానికి ప్రతిగా 
విముక్తిదాయక ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతాన్ని నిలబెట్టడం వారి బలమైన యుద్ధ సంకల్పంలో 
భాగమే. దీనిని ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతాల మధ్య సాగే సమరంగా పేర్కొనవచ్చు. అన్ని ఆధ్యాత్మిక 
యుద్దాలూ సైద్ధాంతిక యుద్దాలే. అలాంటి ఆధ్యాత్మిక/సైద్ధాంతిక యుద్ద్ధాలన్నింటిలోనూ 
అప్పటివరకూ అణచివేతకు గురైన, శత్రువుచేత చులకనగా, అనైతికంగా చూడబడ్డ 
సామాజిక శక్తులు తమ సాంస్కృతిక ఆధిపత్యాన్ని నెలకొల్పుకోవడం అనివార్యం. దళితులు 
ఇవాళ సాంస్కృతిక నుడికారాన్ని తలకిందులు చేయగల స్థాయికి చేరుకున్నారు. మనం 
ఒకసారి సంకల్ప సమరంలో విజయం సాధించగానే శత్రువు భౌతిక హింసాత్మక యుద్దానికి 
తెరతీస్తాడు. నా ఉద్దేశంలో అప్పుడది సాయుధ పోరాటం తప్ప మరేదీ కాదు. 


దళితులు ఇవాళ ఆ సాయుధ పోరాట హోరుమధ్యన వున్నారు. దేశంలో అనేక 
ప్రాంతాల్లో అంబేడ్మరీయులు హత్యకు గురవుతున్నారు. దళిత స్త్రీల మీద అత్యాచారాలు 
జరుగుతున్నాయి. వాళ్ల పిల్లల్ని సజీవ దహనం చేస్తున్నారు. దళితుల వద్ద వున్న 
నామమాత్రపు సంపదని సర్వనాశనం చేస్తున్నారు. కొన్ని పితృస్వామిక సమాజాలు 
మానభంగాన్ని స్త్రీలపై ఒక ఆయుధంగా ప్రయోగిస్తుంటాయి. దళిత మహిళలు తరతరాలుగా 
ఆ ఆయుధానికి బలవుతూ వస్తున్నారు. గుజరాత్‌ అల్లర్ల సమయంలో అనేక మంది 
ముస్లిం/దళిత స్త్రీలపై జరిగిన అత్యాచారాలు దానికి కొనసాగింపే. అక్కడ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతలు, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు అత్యాచారాల్లో, హత్యాకాండల్లో పాలుపంచు 
కోవాలని శూద్రులను కూడా ప్రేరేపించారు. సామాజిక స్మగ్లర్లు ఆ అల్లర్లకు ఆర్థిక నిధులు 
సమకూర్చారు. ఈవిధంగా శూద్రులను అత్యాచారాలకు, హత్యాకాండకు ఆయుధాలుగా 
వాడుకుంటున్నారు. అనైతిక హిందూత్వ సిద్ధాంతంతో శూద్రుల మనసులు కలుషితమై 
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పోతున్నాయి. అందుకే వాళ్లు అంత దుర్మార్గానికి పాల్పడగలిగారు. గుజరాత్‌ మారణ 
హోమంలో ఆధ్యాత్మిక అనైతికతను ఒక యుద్ధ సాధనంగా ఉపయోగించారు. భారతదేశంలో 
ఎలంటి ఆధ్యాత్మిక పరివర్తనకూ వీలులేదని చాటేందుకు హిందూయిజం మతపరంగా 
సాగించిన అంతర్యుద్ధమే గుజరాత్‌ మారణహోమం. ఇస్లాం, క్రైస్తవ మతాల ఉనికి, 
బౌద్ధమత పునరుద్ధరణ బ్రాహ్మణిజాన్ని భయోత్సాతానికి గురిచేస్తున్నాయి. ఆ ప్రక్రియను 
ఆపేందుకే గుజరాత్‌ మారణకాండ చేశారు. కాని దాన్ని ఆపలేరు. 

అధిక సంఖ్యాకులకూ అల్పసంఖ్యాకులకీ మధ్య జరిగే సాయుధ పౌరాటంలో 
అల్పసంఖ్యాకులైన ముస్లింలు బాంబులుగా మారుతున్నారు. ముస్లిం నైతికత వారిని 
యుద్ధంలో గ్రెనేడ్లనూ, మానవ బాంబులనూ ఉపయోగించేందుకు అనుమతిస్తోంది తప్ప 
అత్యాచారాలు చేయడం, గర్భిణీ స్త్రీల గర్భాలను చీల్చి పిండాలను మంటల్లోకి విసరడం 
వంటి చర్యలను ఆయుధాలుగా వాడడాన్ని అనుమతించదు. బాంబులను సరిగా 
నియంత్రించకపోతే లేదా మిలిటరీ బలంతో వాటిని అణిచివేయలేకపోతే అది ఉగ్రవాదంగా 
మారుతుంది. బాబ్రీ మసీదు కూల్చివేత తరువాత భారతదేశంలో హిందూత్వ శక్తులకూ 
ముస్లింలకూ మధ్య నిర్విరామంగా జరుగుతున్న అంతర్యుద్ధంలో ఇది స్పష్టంగా కనిపిస్తుంది. 
హిందూ బ్రాహ్మణీయ సాయుధ సంఘర్షణకి ఎలాంటి నైతిక కోణాలూ లేవు. ప్రాచీన 
భారత బాపన మేధావి కౌటిల్యుడి ప్రవచనాలను అనుసరిస్తూ శత్రువుని సర్వనాశనం 
చేసేందుకు హిందూ శక్తులు అన్ని రకాల అనైతిక ఆయుధాలను ప్రయోగిస్తున్నాయి. 
దీనివల్ల బుద్ధుడు, అంబేడ్కర్‌లు ప్రవచించిన అత్యున్నత ఆదర్శాలను అనుసరించే దళిత 
బహుజనులు అపారంగా కష్టనష్టాలకు గురవుతున్నారు. ఇప్పటి వరకూ దళితులు అగ్రవర్ణ 
మహిళలపై అత్యాచారాన్ని ఒక ఆయుధంగా ఉపయోగించలేదు. అంబేడ్కర్‌ తన 
జీవితమంతా బ్రాహ్మణిజంతో పోరాడాడు. అయితే ఆయన ఒక (బ్రాహ్మణ మహిళను 
వివాహం చేసుకుని ఎంతో గౌరవమర్యాదలతో చూసుకున్నాడు. కాగా ఆవిధంగా ఒక 
దళిత స్త్రీని వివాహం చేసుకుని గౌరవంగా చూసుకున్న ఒక్క బాపన నాయకుడు కూడా 
మనకు కనిపించడు. విశ్వహిందూ పరిషత్‌, బజరంగ్‌ దళ్‌లకు చెందిన ఎంతో మంది 
బాపన, కోమటి నాయకులు గుజరాత్‌లో ముస్లిం స్త్రీలపై అత్యాచారాలు చేయండనే 
ప్రచారంలో ఎంతో ఉత్సాహంగా పాల్గొన్నట్టు చాలామంది చెప్పారు. మొత్తం గుజరాత్‌ 
రాష్ట్రంలో ఒక్కబాపన, కోమటి వ్యక్తి అయినా దళిత లేదా ముస్లిం యువతిని పెళ్లిచేసుకుని 
గౌరవంగా చూసుకున్న ఉదాహరణ లేనేలేదు. బాపన కోమట్లకూ - దళిత, ముస్లింలకూ 
మధ్య వున్న సాంస్కృతికపరమైన, మానవత్వపరమైన తేడా అది. సాంస్కృతికపరమైన 
వ్యక్తిత్వం విషయానికి వస్తే శూద్రులు దళితులంత పరిపక్వ స్థాయికి చేరుకోలేదు. వాళ్లు 
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ఇప్పటికీ బ్రాహ్మణిజానికి ఏజెంట్లుగా పనిచేస్తున్నారు. హిందూ సమాజంలో బాపన 
'తలకాయ' నిర్దేశించే ఆదేశాలను పాటించే 'కాళ్లలా వాళ్లు ఉపయోగపడుతున్నారు. 

కొంతమంది బాపన రచయితలు దళితులపై జరిగే అత్యాచారాలకు “తన్నే కాలు”దే 
(శూద్రులదే) బాధ్యత అని వాదిస్తుంటారు. ఆ 'తన్నేకాలు'ను నిర్దేశిస్తున్న 'తలకాయ' 
(బాపనోల్ల) పాత్ర గురించి మాత్రం వారు నోరు విప్పరు. అంతర్యుద్ధానికి నాయకత్వం 
వహించేవాళ్లు తమ లక్ష్యం “తన్నే కాలా” లేక ఆ కాలుని నిర్దేశించే 'తలకాయ'నా అనేది 
గ్రహించాలి. లక్ష్యం వైపు వేలెత్తి చూపుతూ, కాలు ఏ వేగంతో వస్తోందో గుర్తించాలి. 
తన్నే కాలునే శత్రువుగా చూసేవారు ఆ తన్నే కాలుకీ తన్నబడే శరీరానికీ మధ్య చారిత్రకంగా 
శత్రుపూరిత సంబంధం వుందని చెప్తారు. ఎవరైనా తన్నుతున్న వ్యక్తి తలకాయతో 
స్నేహపూర్వక సంబంధాలను నెలకొల్పుకోవాలని ప్రయత్నిస్తే ఇక ఆ అంతరు" లక్ష్యాలే 
మారిపోతాయి. ఏ వ్యవస్థలోనైనా మొత్తం అంగాల పనితీరుకు తలకాయదే పూర్తి బాధ్యత 
అని అంబేడ్కర్‌ ఎంతో వివరంగా సూత్రీకరించారు. ఈ కారణంగానే ఆయన హిందూ 
సమాజంలోని అన్నిరకాల రుగ్మతలకూ మూలం బ్రాహ్మణిజమే అని చెప్పారు. అప్పటినుంచీ 
చాలామంది దళిత నాయకులు అంబేడ్కర్‌ సైద్ధాంతిక సూత్రాలకు అనుగుణంగా 
నడచుకుంటున్నారు. అయితే దారితప్పిన కొన్ని శక్తులు మాత్రం 'తలకాయ' ఆవిధంగా 
ఆదేశాలివ్వడానికి 'కాలే' బాధ్యత వహించాల్సి వుంటుంది అంటున్నారు. కానీ అట్లాంటి 
సిద్ధాంతాలు నేటి అంతర్యుద్ధ గమనాన్ని మార్చలేవు. 

భారతదేశంలోని అంతర్యుద్ధం తీరు పాశ్చాత్య దేశాల్లో చోటుచేసుకున్న అంతర్యుద్ధాల 
తీరు. కన్నా అత్యంత హింసాత్మకంగా వుంటుంది. అందుకు ఒక కారణం ఏమిటంటే 
(బ్రాహ్మణ హిందువులు ఒక కులానికీ మరొక కులానికి మధ్య అగాధాలను సృష్టించి 
అణగారిన ప్రజలంతా ఏకమయ్యేందుకు వీల్లేని పరిస్థితిని సృష్టించారు. రెండోది పాశ్చాత్య 
దేశాల్లోని అంతర్యుద్ధాల కంటే మన అంతర్యుద్ధం భయంకరమైన రక్తపాతంతో కూడుకుని 
వుండేవిధంగా చేశారు. దళితబహుజన కులాల మీద తాము చేసిన హింసాకాండను, 
వారి చావులను, వారిపై జరిపిన అత్యాచారాలనూ కప్పిపెట్టి వలసవాద వ్యతిరేక పోరాటాల్లో 
తాము చేసిన త్యాగాలను మాత్రమే ప్రచారం చేసుకున్నారు. ఆ పోరాటాల్లో 
దళితబహుజనులు చేసిన త్యాగాలను చరిత్రపుటల్లో నమోదయ్యేట్టు చేశారా అంటే అదీ 
లేదు. ఇప్పటి వరకూ భారత దేశ చరిత్ర అంతా తలకిందులుగా రాయబడ్డ చరిత్రే, 
దగాపడ్డ దళితులు, ఆదివాసీలు, శూద్రులు తమ కాళ్లమీద తాము నిలబడగలిగినప్పుడే 
శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలకు వాళ్లు చేసిన సేవలను ప్రపంచం గుర్తిస్తుందని ఇంతకుముందే 
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మనం ఈ పుస్తకంలో చర్చించుకున్నాం. వీళ్లందరినీ బాపనోళ్లు రాసిన చరిత్రలో 
మూర్చులుగా, తెలివితక్కువవాళ్లుగా, నైపుణ్యం లేని సమాజిక శక్తులుగా చిత్రించారు. 
తమ మార్గనిర్దేశకత్వం వీళ్లకి ఎప్పుడూ అవసరమన్నట్టు చెప్పుకున్నారు. ఇవాళ ఆ చరిత్రను 
తలకిందులు చేస్తేనే అసలు నిజాలు బయటపడతాయి. ఏ అంతర్యుద్ధంలోనైనా సత్యం 
ప్రధాన ఆయుధంగా పనిచెయ్యాలి. 

అంతర్యుద్ధంలో లక్ష్యాలను సరిగా నిర్థారించుకున్నప్పుడే ఆ నిర్దేశిత లక్ష్యాలపై 
ఆయుధాలను సరైన రీతిలో ప్రయోగించేందుకు వీలవుతుంది. హంతకులు తమ సహజ 
భాషలో మాట్లాడుతూ తామే అవహేళనకు గురైనట్టు చెప్తారు. వాళ్ల మీద వాళ్ల 
ఆయుధాలతోనే దాడిచేసినప్పుడే వాళ్ల ఆధిపత్యం నెమ్మదిగా కుప్పకూలుతుంది. వాళ్ల 
ఆధిపత్య ప్రకటనల ప్రకారం హిందూమతం చావుతో చరిత్ర పరిసమాప్తమవుతుంది. 
ఈ తర్మం ప్రకారం యుద్ధ మోహరింపుతో హిందూమత మరణ ప్రక్రియ మొదలయింది. 
అంబేడ్మర్‌ కాలంలోనే భారతదేశంలోని దళితుల యుద్ధ సంకల్పం (వార్‌ ఆఫ్‌ నెర్వ్‌) 
కూడా మొదలయింది. ఇప్పటివరకూ హిందూమత మరణ ప్రక్రియకు సంబంధించిన 
వివిధ వక్రీకరణలను సరైన రీతిలో విశ్లేషించడం గానీ, అర్ధం చేసుకునేందుకు 
ప్రయత్నించడం గానీ జరుగలేదు. మిలిటెంట్‌ హిందూయిజం పెరుగుతోందనడం 
బ్రాహ్మణీయ హిందూమతపు ఒక అభివ్యక్తీరణే. హిందూత్వ మిలిటెన్సీ అనేది సంస్కరణకు, 
మిలిటెన్సీ దృక్పథంలో స్వీయ మార్పునకు, జ్ఞానానికి ఉద్దేశించింది కాదు. అది తన 
చివరి దశలో వుంది. త్వరలోనే తుడిచిపెట్టుకుపోతుంది. ప్రస్తుత హిందూత్వ మిలిటెన్సీ 
తీరును ఈ సామెతతో సంక్షిప్తీకరించవచ్చు: “సచ్చే పాము కిరోసిన్‌ పోయగానే 
తోకాడించినట్లు”. హిందూత్వ శక్తులు ఇప్పుడలా తోకాడిస్తున్నాయి. 


హిందూమతపు అంతం 

రాష్ట్రీయ స్వయం సేవక్‌ సంఘ్‌ (ఆర్‌ఎస్‌ఎస్‌), దాని హిందూ ఉగ్రవాద నెట్‌వర్క్‌ 
ఆవిర్భావంవల్ల అంతర్గతంగా హిందూమత మరణ ప్రక్రియ ఊపందుకుంది. చారిత్రకంగా 
దళితబహుజనుల అణచివేతను అలాగే కొనసాగనిస్తూ ఒకే మతం, ఒకే సంస్కృతి పేరిట 
తమను తాము సంఘటితం చేసుకోవాలని ప్రయత్నించినప్పుడల్లా బ్రాహ్మణీయ శక్తులు 
భారత భూభాగంపై తమ స్థానాన్ని ఇతర మతాలకు కోల్పోవాల్సి వచ్చింది. ఉత్పత్తి 
ప్రజల్ని పూర్తిగా అణచివేస్తూ బ్రాహ్మణిజం మొత్తం దేశాన్ని ఆక్రమించుకోవాలని 
చూసినప్పుడు ఆ ప్రజలు తమకు సమానత్వాన్ని ప్రసాదించే ఇతర మతాలవైపు వెళ్లారు. 
అందుకే ప్రాచీన కాలంలో బౌద్ధమతం హిందూమతాన్ని వెనక్కు నెట్టి అభివృద్ధి 
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చెందగలిగింది. ఆధునిక హిందూయిజపు పాత రూపం సనాతన ధర్మం. దానికి హింస 
మీద, యుద్ధం మీదనే నమ్మకం ఎక్కువ. ప్రాచీన కాలంలో బౌద్ధమతమే భారత 
ఉపఖండంలో అత్యంత ప్రముఖమైన మతంగా ఎదిగింది. ఆతరువాత మధ్యయుగాల 
కాలంలో హిందూమతం తన స్థానాన్ని ఇస్లాంకు కోల్పోయింది. నేటి ఆధునిక దశలో 
భారతదేశంలో క్రైస్తవ మిషనరీ కార్యకలాపాలు పెరగడంతో హిందూమతం తీవ్రమైన 
సంక్షోభాన్ని ఎదుర్కొంటోంది. ప్రతి సందర్భంలోనూ తన ఉనికిని కాపాడుకునేందుకు 
హిందూమతం తన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ హింసను ప్రయోగిస్తోంది. తద్వారా అది 
అంతకంతకూ బలహీనపడుతోంది. హిందూ శక్తులు రాజకీయంగా అధికారంలోకి 
వచ్చినప్పుడల్లా ఇతర మతాలను నిర్మూలించేందుకు హింసను ఒక సాధనంగా 
ఉపయోగిస్తున్నాయి. కేంద్రంలో భారతీయ జనతా పార్టీ (బీజేపీ) అధికారంలోకి వచ్చాక 
ముస్లింలకు, క్రైస్తవులకు వ్యతిరేకంగా వాళ్లు చేసింది ఇదే. ఇతర మతాల ఉనికి వల్ల 
ఆదివాసీలూ, దళితులూ, శూద్రులూ - ఎక్కడ ద్విజులను వాళ్ల కర్మానికి వదిలేసి 
మతమార్చిడికి పాల్పడతారో అన్న భయం కారణంగానే వాళ్లీ హింసామార్గాన్ని 
అనుసరిస్తుంటారు. చారిత్రకంగా పరాన్న భుక్కులైన కులాలు తమ ఆహారవనరులు తమను 
వదిలేసి వెళ్లిపోతే మలమలమాడి చచ్చిపోతాయి. 


ప్రాచీన భారతదేశంలో ఒక్క బౌద్ధ మతానికి వ్యతిరేకంగా చేసిన పోరాటంలో 
గెలవడం తప్ప హింసాత్మక హిందూమతం మరే పొరాటంలోనూ గెలవలేదు. అది మరే 
ఇతర మతాన్నీ ఈ దేశం నుంచి నిర్మూలించలేకపోయింది. (బ్రిటీష్‌ ఇండియాకు పూర్వం 
ఇస్లాంకు వ్యతిరేకంగా చేసిన యుద్ధంలో హిందూమతం ఓడిపోయింది. దాంతో ఇస్లాం 
మరింతగా విస్తరించి, భారత భూభాగంలో మూడు స్వతంత్ర ముస్లిం రాజ్యాలను - 
ఆస్థనిస్థాన్‌, పాకిస్థాన్‌, బంగ్లాదేశ్‌లను సృష్టించుకుంది. ఇవాళ హిందూమతం క్రైస్తవ 
మతాన్ని తన ప్రధాన శత్రువుగా చూస్తోంది. అయితే, హిందూత్వ శక్తుల అంచనాలను 
వమ్ము చేస్తూ క్రైస్తవ మతం కూడా అటు ఈశాన్య రాష్ట్రాలలోనూ, ఇటు దక్షిణాదిలోనూ 
బాగా విస్తరిస్తోంది. తన అంతర్గత ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థల మూలంగా క్రైస్తవ 
మతం హిందూమతాన్ని సులువుగా ఓడించగలుగుతుంది. కులతత్వం వల్లా, అంతర్గత 
శక్తి లోపించడం వల్లా హిందూమతం ముస్లింలు దండెత్తి వచ్చినప్పుడు చేతులెత్తేయాల్సి 
వచ్చింది. అదేవిధంగా క్రైస్తవ వలసపాలకులకు కూడా అది సులువుగా లొంగిపోయింది. 
ప్రజలందరి మతంగా రూపుదిద్దుకునే సామర్ధ్యం లేకపోవడంవల్ల సమీప భవిష్యత్తులో 
హిందూమతం చచ్చిపోయే పరిస్థితులు మెండుగా వున్నాయి. 
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హిందూమతంపై జరిగిన ప్రాచీన తిరుగుబాట్లు 

బౌద్ధమతానికంటే ముందు భారతీయ సమాజం హిందూ సమాజంగా కాకుండా కుల 
సమాజంగా వుండేది. పాలీ, సంస్కృత రచయితలంతా దానిని “వర్ణవ్యవస్థ”గా 
అభివర్ణించారు. సనాతన బ్రాహ్మణ ధర్మాన్ని ప్రవేశపెట్టే ప్రయత్నం చేయడం అంటే 
మొత్తం శూద్ర, చండాల సామాజిక ప్రజానీకంపై ఆధ్యాత్మిక నియంతల ఆధిపత్యాన్ని 
నెలకొల్పడమే. దానిని అనేక శక్తులు ప్రతిఘటించాయి. ప్రాచీన కాలంలో ఆ ప్రయత్నాన్ని 
వ్యతిరేకిస్తూ జైన, బౌద్ధ తిరుగుబాట్లు వచ్చాయి. బౌద్ధమతం క్రమంగా సనాతన 
హిందూయిజం పునాదులను పెకిలించింది. మహా బద్ధకస్తులూ, పరాన్నభుక్కులూ, 
దేశదిమ్మరులూ అయిన బాపన ప్రచారకులు ఆనాడేమీ చేయలేకపోయారు. రుషి సన్యాసి 
పేరిట దేశసంచారం చేస్తూ కాలక్షేపం చేశారు. మూఢనమ్మకాలు తప్ప ఏమాత్రం నైతికత 
లేని వాళ్లు ఎలాంటి ఉత్పత్తి ప్రక్రియల్లో పాలుపంచుకోకుండానే సమాజంలోని ఆహార 
వనరులన్నింటినీ అనుభవించారు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ గ్రంథాలను క్రోడీకరించి వాటి 
సాయంతో బ్రాహ్మణిజం సంఘటితమవడం మొదలుపెట్టినప్పుడు ముందుగా 
జైనమతంపేరిట, ఆతర్వాత బౌద్ధమతం పేరిట తిరుగుబాట్లు తలెత్తాయి. హిందూ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వంపై జరిగిన తొలి దాడులవి. అన్ని రకాల నియంతృత్వాలకు నాశనమయ్యే, 
తిరిగి జన్మించే లక్షణాలుంటాయి. ఆవిధంగా హిందూ మతం మూడు దశల్లో చనిపోయింది, 
మూడు సార్లు పునర్జన్మను పొందింది. బౌద్ధమత కాలంలో హిందూమతం మరణించి 
ఆతర్వాత తిరిగి ప్రాణంపోసుకుంది. అదేవిధంగా ముస్లిం పరిపాలనాకాలంలో 
గణనీయంగా బలహీనపడి ఆతర్వాత మళ్లీ పుంజుకుంది. ఇక బ్రిటీషు వలసవాద పాలనలో 
సైతం వెనకబడిపోయి తదనంతరం జాతీయవాద కాలంలో తిరిగి విజృంభించింది. 
స్వాతంత్రానంతరం గత 60 సంవత్సరాలలో అంతకంతకూ సంఘటితమై బలం 
పుంజుకుంది. ఈ అరవై ఏళ్ల కాలాన్ని ఆధ్యాత్మిక నియంతల, సామాజిక స్మగ్గర్ల, 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల పాలిటి స్వర్ణయుగంగా పేర్కొనవచ్చు. అయితే ఏదశలోనూ 
హిందూమతం కులనిర్మూలనకు ప్రయత్నించిన పాపాన పోలేదు. అన్ని కులాల వారినీ 
సంఘటితపరచి, ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని తీసుకువచ్చేందుకు అది ఎప్పుడూ కృషి 
చేయలేదు. ఇదే దాని మరణ కాంక్షకు కేంద్ర బిందువవుతోంది. 


సమకాలీన దశ 
ప్రస్తుతం ఆధ్యాత్మిక సమానత్వం గురించిన చైతన్యం పెరిగిన దళితబహుజన ప్రజలనుంచి 


హిందూమతం తీవ్ర సవాలును ఎదుర్కొంటోంది. క్రైస్తవ, ఇస్లాం, బౌద్ధ మతాలనుంచి 
ఎదురవుతున్న సవాళ్ల నేపథ్యంలో తనను తాను సంఘటితపరచుకునే దశలో అది 
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అంతిమంగా తన శాశ్వత చావుకు చేరువవుతుంది. దళితబహుజన ప్రజలు గనక తమ 
చారిత్రక ఆధ్యాత్మిక అధమత్వాన్ని అధిగమించగలిగితే వాళ్లు తమకు ఆధ్యాత్మిక 
సమానత్వాన్నిచ్చే ఇతర మతాలవైపు మళ్లుతారు. హిందూ మత పెద్దలు తమ మతం 
రెండు దేశాలను, అంటే భారతదేశాన్నీ నేపాలునూ శాసిస్తున్న మతంగా గొప్పలు 
చెప్పుకుంటున్నారు. ప్రత్యేకించి భారతదేశం గురించి ఘనంగా చాటుకుంటారు. కానీ 
హిందూమతం ఇక్కడ అంతరించే దశకు చేరుకుంది. మహా అయితే కొందరు బాపనోళ్లు, 
కోమట్లు మాత్రం ఆ మతంలో మిగిలిపోతారు. అప్పుడు హిందూమతం జుడాయిజం, 
జౌరాష్టియనిజం స్థాయికి పడిపోతుంది. 


మనమంతా గుర్తుంచుకోవాల్సిన ముఖ్యమైన అంశం ఏమిటంటే ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ స్వభావం వున్న హిందూ మతం బౌద్ధ, క్రైస్తవ, ముస్లిం మతాల మాదిరిగా 
దేశ సరిహద్దులు దాటి విస్తరించే అవకాశం ఏమాత్రం లేదు. అది భారత ఉపఖండం 
పరిధిలోనే అణచివేత మతంగా వుంటుంది. అది చచ్చినా విముక్తిదాయక మతంగా 
మారదు. రాజా రామమోహన్‌ రాయ్‌ కాలం నుంచీ ఈనాటి వరకూ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు 
అణగారిన కులాల వారికి మతపరంగా సమానత్వ, పౌరోహిత్య హక్కులు ఇవ్వకుండానే 
ఆధునిక హిందూమతంగా సంఘటితపరుస్తూ వస్తున్నారు. అది ఎప్పుడూ తనను తాను 
సమూలంగా మార్చుకునే ప్రయత్నం చేయలేదు. మరోపక్క ఇస్లాం, క్రైస్తవ, బౌద్ధ మతాలు 
విస్తరిస్తున్నాయి. సామూహికత్వం, సాంస్కృతిక సమానత్వం కలిగిన ఆ మతాల్లో చేరేందుకు 
దళితబహుజనులు అంతకంతకూ ఇష్టపడుతున్నారు. పెట్టుబడిదారీ మార్కెట్‌ వ్యవస్థ 
మనిషిని ఏకాకిని చేస్తున్నా కొద్దీ ప్రజా క్షేత్రంలో సామూహిక సాంస్కృతిక అనుబంధాల 
పట్ల మక్కువ ఎక్కువవుతుంది. మార్చ్‌ ఊహించనట్టు పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ విస్తరణ 
వల్ల మతం ఏమీ మరణించ లేదు. పైగా సర్వమానవ సమానత్వం వున్న మత అవసరం 
మరింత పెరుగుతోంది. పెట్టుబడిదారీ మార్మెట్టుకూ, పెరుగుతున్న సమానత్వ భావనకూ, 
క్రైస్తవం ఇస్లాం బౌద్ధం వంటి ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక ఉద్యమాల విజృంభణకూ భారతదేశం 
ఒక మంచి ఉదాహరణ. ఇరవైయ్యవ శతాబ్ది చివరి నాటికి భారత ఉపఖండంలో 
ఆవిర్భవించిన మూడు ముస్లిం రాజ్యాలను (ఆప్టనిస్థాన్‌, పాకిస్థాన్‌, బంగ్లాదేశ్‌) ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామిక ఇస్లాం ఆక్రమించుకున్నది. ఆ దేశాలలో హిందూమతం తిరిగి పుట్టడం 
అనేది దాదాపు అసాధ్యమైన విషయం. నాలుగో ముస్లిం రాజ్యం కశ్మీర్‌ ఇవాళో రేపో 
ఏర్పడడానికి సిద్ధంగా వుంది. అదేవిధంగా ఈశాన్య రాష్ట్రాలలో క్రైస్తవ రాజ్యాలు ఏర్పడే 
అవకాశాలు కనిపిస్తున్నాయి. ఇక అధిక సంఖ్యాకులైన దళిత బహుజన ప్రజానీకానికి 
హిందూమతం పట్ల అభిమానం ఎలాగూ లేదు. అంతర్జాతీయ ఆధ్యాత్మిక పౌరసత్వాన్ని 
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పొందేందుకు మూడు అంతర్జాతీయ మతాలవైపు వారు వేస్తున్న అడుగులు హిందూమతాన్ని 
మరింత కుంచించుకుపోయేట్టు చేస్తున్నాయి. తన ప్రచారపు నాలుగో దశలో ఆర్‌ఎస్‌ఎస్‌ 
ఆవిర్భావం తరువాత హిందూమతం తన సభ్యులకు ఎలాంటి ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని 
ఇవ్వకుండానే అంతర్జాతీయ హోదాను పొందాలని చూస్తోంది. అది దాని చావుని మరింత 
చేరువ చేస్తోంది. 


“గాడ్‌ యాజ్‌ ఎ పొలిటికల్‌ ఫిలాసఫర్‌: బుద్దాస్‌ ఛాలెంజ్‌ టు బ్రాహ్మణిజం” 
(దేవుడి రాజకీయ తత్వం: బ్రాహ్మణత్వంపై బుద్ధుడి తిరుగుబాటు) అన్న పుస్తకంలో నేను 
ప్రాచీన కాలంలో అన్ని రంగాలలో బౌద్ధమతం హిందూమతాన్ని ఎలా సవాలు చేసి 
నాశనం చేసిందో సవివరంగా అధ్యయనం చేశాను. బౌద్ధమతం హిందూమతపు సామాజిక 
పునాదిని కూడా ధ్వంసం చేసింది. హిందూమతం ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థను 
నెలకొల్పకుండా తనను తాను పునర్వ్యవస్థీకరించుకోడానికి ప్రయత్నించి నప్పుడల్లా అది 
కుప్పకూలిపోతూ వచ్చింది. బౌద్ధ మత పూర్వకాలంలో ప్రాచీన హిందూ బ్రాహ్మణులు 
ఉత్పత్తి ప్రజానీకాన్ని అదుపులో పెట్టేందుకు వేదాలు, వేదాంగాలు, ఉపనిషత్తులు వంటి 
హిందూ గ్రంథాలను రాశారు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక బౌద్ధ మతం తనలో చేరిన 
వాళ్లందరికీ సమాన ఆధ్యాత్మిక హక్కులను ప్రసాదిస్తూ హిందూ మతాన్ని తుడిచిపెట్టాలని 
ప్రచారం చేసింది. అశోక చక్రవర్తి బౌద్ధమతాన్ని స్వీకరించిన పిదప ఆయన బౌద్ధ మత 
ప్రచారానికి పెద్ద ఎత్తున చర్యలు తీసుకున్నాడు. నేను ఇంతకుముందే ప్రస్తావించినట్టు 
యావత్‌ ప్రపంచంలో మొట్టమొదటి మత ప్రచారకుడు అశోకుడే అని చెప్పవచ్చు. బౌద్ధమత 
సందేశాన్ని దశదిశలకు వ్యాపింపజేసేందుకు అశోకుడు తన కుమారుడూ, కూతురితో 
సహా అనేకమందిని దేశదేశాలకు పంపించాడు. దక్షిణాసియా, ఆగ్నేయాసియా అంతటా 
బౌద్ధమతాన్ని వ్యాపింపజేయడంలో ఆయన ఘనవిజయం సాధించాడు. బౌద్ధ గ్రంథాలను 
రచింపజేసి ప్రజల్లో పంపిణీ చేశాడు. అన్ని కులాల ప్రజల్ని సామాజిక ఆధ్యాత్మిక రంగాలలో 
సమీకరించి, సంఘటితపరచి వారిని రాజ్య నిర్వహణలో భాగస్వాముల్ని చేసి బౌద్ధ 
రాజ్యాలను నెలకొల్పాడు. బౌద్ధ రాజ్యం, పౌర సామాజిక చర్యలు ఉత్పత్తిని ద్విగుణీకృతం 
చేశాయి. అన్ని కులాల వారికీ శ్రమగౌరవం పునరుద్ధరించబడింది. బౌద్ధ రాజ్యం, పౌర 
సమాజం హింసకు వ్యతిరేకంగా పెద్ద ఎత్తున చేపట్టిన ప్రచారం వల్ల హింసోన్మాద 
హిందూ వ్యవస్థలన్నీ బలహీనపడ్డాయి. అన్ని కులాలకు చెందిన సామాజిక, శాస్త్రీయ 
నిపుణులు పెద్దఎత్తున ముందుకు రావడంతో అజంతా ఎల్లోరా వంటి అనేక చారిత్రక 
కట్టడాలూ, కళాఖండాల నిర్మాణం సాధ్యమయింది. ఈ క్రమంలోనే బమియాన్‌ బుద్ధ 
విగ్రహాలతోపాటు శ్రీలంక, టిబెటన్‌, చైనీస్‌ భారీ బౌద్ధ విగ్రహాలు రూపుదిద్దుకున్నాయి. 
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బౌద్ధసన్యాసుల, పౌరుల సానుకూల భాగస్వామ్యం వల్ల ఆసియా ఖండంలో ఆహార 
ధాన్యాల ఉత్పత్తి రెట్టింపై ఆర్థిక విప్లవానికి బాటలువేసింది. ఎడ్ల బండ్లు, గుర్రపు బగ్గీల 
అభివృద్ధితో రవాణా వ్యవస్థలో పెనుమార్పులు వచ్చాయి. ఈ నేపథ్యంలోనే అశోకుడు 
బండి చక్రాన్ని తన రాజ్య చిహ్నంగా మార్చుకున్నాడు. ఆ కాలంలోనే దేశ వ్యాప్తంగా 
అనేక బౌద్ధ విహారాలు నిర్మించబడ్డాయి. ప్రాచీన దళితబహుజనుల పాలిటి నిజమైన 
స్వర్ణయుగంగా ఆ కాలాన్ని పేర్కొనవచ్చు. హిందూ బ్రాహ్మణిజానికి అదే కాలంలో 
చీకటిరోజులు పరిణమించాయి. బౌద్ధ మధ్యేమార్గాన్ని ఎదురించేందుకు హిందూ 
బ్రాహ్మణీయ శక్తులు అనేక రకాల హింసాత్మక పద్ధతులను అనుసరించారు. అయినప్పటికీ 
బౌద్ధ మతం విజృంభించడంతో కుల వ్యవస్థ చాలా బలహీనపడింది. వైద్య శాస్త్రం ఎంతగానో 
అభివృద్ధి చెందింది. భారతదేశంలో మొట్టమొదటి విశ్వవిద్యాలయం నలందాలో 
స్థాపించబడింది. ఈ పరిణామాలను బ్రాహ్మణులు జీర్ణం చేసుకోలేకపోయారు. శూద్రులకూ, 
చండాలురకూ కూడా చదువులు చెప్తుండటంతో ఆగ్రహించిన బ్రాహ్మణులు బౌద్ధ విద్యా 
కేంద్రాలపై హింసాత్మక దాడులకు పాల్పడ్డారు. బౌద్ధాన్ని ఎదుర్కొనేందుకు హింసే 
ఏకైకమార్గంగా విపరీతంగా ప్రచారం చేశారు. ఇవాళ కూడా ఆర్‌ఎస్‌ఎస్‌, విశ్వహిందూ 
పరిషత్‌, బజరంగ్‌ దళ్‌, బీజేపీలు బాహాటంగా హింసను ప్రేరేపిస్తున్నాయి. వాళ్లు గాంధీని 
హత్య చేశారు. వేలాది ముస్లింలను చంపారు. బాబ్రీ మసీదును కూల్చివేశారు. అమాయక 
నన్స్‌తో సహా ఒరిస్సా కాంధమాల్‌లో ఎంతో మంది క్రైస్తవుల ఉసురు తీసుకున్నారు. 
చివరగా గుజరాత్‌లో మారణహోమం సృష్టించారు. హిందూత్వ హింసోన్మాదం గురించి 
ఘనంగా చాటుకుంటున్నారు. ఈ హిందూమతపు హింసంతా దాని చావును సూచిస్తోంది. 
ఈ హింస బ్రాహ్మణ సంస్కృతిలో అంతర్భాగం. ఆదివాసీల మీదా, దళితబహుజనుల 
మీదా ఈ హింసాకాండను ఎంతోకాలంగా పకడ్భందీగా ప్రయోగిస్తూ హిందూయిజం 
తన చావును తానే కొనితెచ్చుకుంటోంది. 


ప్రాచీన కాలంలో హిందూమతం రెండు అత్యంత హింసాత్మకమైన, కిరాతకమైన 
(గ్రంథాలను వెలువరించింది. అవి ఒకటి- కౌటిల్యుని అర్థ శాస్త్రం, రెండు మను ధర్మశాస్త్రం. 
వాటి పేర్లు మనల్ని తప్పుదోవ పట్టిస్తాయి. నిజానికి మొదటి గ్రంథం బ్రాహ్మణిజపు 
అధికారాన్ని పటిష్టపరిచేందుకు, రెండోది (బ్రాహ్మణిజపు సామాజిక ఆధిపత్యాన్ని 
నిలబెట్టేందుకు ఉద్దేశించినవి. బ్రాహ్మణ విద్యావేత్తలు ఇతర కులాలవారి పేరుతో ఏవిధంగా 
పైశాచిక గ్రంథాలు రాశారో మనం ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలు అనే అధ్యాయంలో 
చర్చించుకున్నాం. వాల్మీకి పేరుతో రాసిన రామాయణం, కృష్ణుడి పేరుతో రాసిన భగవద్గీత 
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ఇందుకు రెండు మంచి ఉదాహరణలు. అయితే అదృష్టవశాత్తూ అత్యంత ప్రమాదకరమైన 
అర్థశాస్త్రాన్నీ మను ధర్మశాస్త్రాన్నీ మాత్రం బ్రాహ్మణులు తమ పేరిటే రాసుకున్నారు. 
ఈ పుస్తకాలు వెలువడిన తరువాతనే మహా దుర్మార్గుడైన పుష్యమిత్ర శుంగ అనే 
బ్రాహ్మణరాజు రాజ్యాధికారంలోకి వచ్చాడు. ఈ ప్రక్రియ క్రమేణా కోమటి రాజ్యమైన 
గుప్త సామ్రాజ్య నిర్మాణానికి దారితీసింది. 

ఈ కాలాన్ని స్వాతోంత్రోద్యమ సమయంలో బ్రాహ్మణీయ జాతీయవాద రచయితలు 
భారతదేశపు స్వర్ణ యుగంగా ప్రచారం చేశారు. ఆధ్యాత్మిక నియంతలు (శ్రమను 
అగౌరవపరుస్తూ పెద్ద ఎత్తున ప్రచార కార్యక్రమం చేపట్టింది కూడా అప్పుడే. అన్ని కుల 
వృత్తులను చులకనగా చూడటమే కాదు అవన్నీ బ్రాహ్మణులు నిర్దేశించినట్టు సాగేలా 
వ్యవస్థీకృతం చేశారు. బౌద్ధమత ఉత్పత్తి నైతికత్వం, దాని సమానత్వ విలువలు 
అర్థరహితమైనవీ, సామాజికంగా వినాశకరమైనవి అంటూ దానిపై దాడి చేశారు. 


నాటి నుంచి ఆదిశంకరాచార్యుని కాలం వరకూ బౌద్ధమతం మీద అత్యంత 
హింసాత్మకంగా దౌర్జన్యాలకు పాల్పడ్డారు. ప్రపంచంలోనే అతి శక్తివంతమైన బౌద్ధ మతం 
తన పురిటిగడ్డమీదనే నరమేధానికి గురైంది. బౌద్ధ సన్యాసులను హతమార్చి మరీ బౌద్ధ 
విహారాలూ, ఆరామాలూ, సామూహిక ప్రార్థనా స్థలాలనూ ఆక్రమించుకున్నారు. 1992లో 
చారిత్రాత్మక బాబ్రీ మసీదు కట్టడాన్ని కూల్చివేసిన పద్ధతిలోనే ఆనాడు బౌద్ధ ఆరామాలను 
ధ్వంసం చేశారు. 2002లో గుజరాత్‌లో వేలాది మంది ముస్లింలను ఊచకోత కోసినట్టే 
ఆనాడు బౌద్ధ సన్యాసులనూ, స్త్రీలనూ, పిల్లలనూ ఊచకోత కోశారు. భారతదేశమంతటికీ 
వ్యాపించి, అనేక దేవాలయాలతో, అసంఖ్యాక మూఢ భక్తులతో భారీ స్థాయిలో వున్న 
హిందూ మతాన్ని తుడిచిపెట్టడం సాధ్యమయ్యే పనేనా అని అనేకమంది దళితబహుజన, 
ముస్లిం, బౌద్ధ, క్రైస్తవులలో ఒక సందేహం వుంది. ఇందుకు సమాధానం భారత దేశ 
చరిత్రలోనే లభిస్తుంది. ఆనాడు భారత ఉపఖండంలో బ్రహ్మాండమైన మతంగా వెలుగొందిన 
బౌద్ధం హిందూయిజపు దాడిలో పూర్తిగా శిధిలమైపోవడం మనం చూశాం. అదేవిధంగా 
కులాలన్నీ సమానత్వం కోసం తపిస్తున్న ఈ కాలంలో హిందూమతం కూడా- ఎంత 
రక్తపాతమైనా జరగవచ్చుగాక- పతనమై తీరుతుంది. భారత భూభాగం మీదనే 
హిందూమతం కూడా భూస్థాపితమవుతుందన్న సూచనలు అనేకం కనిపిస్తున్నాయి. 

హిందూ జాతీయవాదం అన్ని కులాలకూ, అన్ని వర్గాలకూ వర్తించే జాతీయవాదం 
కాదు. అది ద్విజుల జాతీయవాదమనీ, దానివల్ల జాతీయోద్యమ కాలంలో బాపనోళ్లూ 
కోమటోళ్లే బాగుపడ్డారనీ ఈ 60 సంవత్సరాల స్వాతంత్ర్యం చాటిచెబుతోంది. సంఘ్‌ 
పరివార్‌ క్రియాశీలం కావడం, సంపదా అధికారం ద్విజుల చేతుల్లో కేంద్రీకరించబడటంను 
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బట్టి ఒకే దేశం, ఒకే ప్రజ, ఒకే సంస్కృతి అనే నినాదం కేవలం దళితబహుజనులను 
వంచించడానికే అని స్పష్టమవుతోంది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక మతాలు దళిత 
బహుజనులను ప్రభావితం చేయకుండా వుండేందుకే బాపన శక్తులు ఇతర మతాలపై 
దాడులకు పాల్పడుతున్నాయి. అదృష్టవశాత్తూ ఇవాళ ఆధ్యాత్మిక జీవనంతోపాటు, ఇతర 
జీవనరంగాలన్నింటిలో ప్రపంచీకరణ హవా కొనసాగుతోంది. ప్రపంచస్థాయి ఆహారం, 
దుస్తులు, భాషా సంస్కృతులవైపు ఆశగా చూస్తున్న ప్రజానీకం మీద హిందూ 
జాతీయవాదులు శాకాసార సంస్కృతినీ, చచ్చిపోయిన సంస్కృత భాషనీ బలవంతంగా 
రుద్దేందుకు విఫలప్రయత్నాలు చేస్తున్నారు. దానివల్ల హిందూ జాతీయవాదం మరింత 
ప్రతికూలంగా తయారవుతోంది. తద్వారా తన చావును తనే కోరి తెచ్చుకుంటోంది. 


హిందూమత పతనం తీరు 


హిందూ మతం చచ్చిపోయే విధానం పైకి కనిపించదు. కొందరు దాని చావు అసాధ్యమని 
భావిస్తారు. హిందూమతం తన తాత్వికతను అసంఖ్యాక గ్రంథాల ద్వారా పకడ్బందీగా 
నిర్మించింది. స్వాతంత్రోద్యమ కాలంలోనూ, ఆతదనంతర కాలంలోనూ ఆ గ్రంథాలను 
అనేకమంది విస్తృతంగా ప్రచారం చేశారు. వాటికి పెద్ద ఎత్తున వ్యాఖ్యానాలు రాశారు. 
గత 60 సంవత్సరాలుగా పాఠశాలల్లో, కళాశాలల్లో లక్షలాది విద్యార్థుల చేత కంఠోపాఠం 
చేయించారు. మీడియా ద్వారా దేశవ్యాప్తంగా మెదళ్లపై రుద్దే (బ్రెయిన్‌ వాషింగ్‌) ప్రచార 
కార్యక్రమాలను అమలు పరిచారు. బ్రాహ్మణీయ వార్తా పత్రికలు బ్రాహ్మణిజపు ఘనతను 
చాటిచెప్పేందుకే స్థాపించబడ్డాయి. హిందూ గ్రంథాలనూ, సంస్కృతభాషా సంస్కృతులనూ, 
బాపన ఆచారవ్యవహారాలనూ రేడియో నెట్‌వర్క్‌ ద్వారా ఊదరగొట్టారు. ప్రస్తుతం టీవీ 
ఛానల్స్‌ని అందుకు పెద్ద ఎత్తున వినియోగించుకుంటున్నారు. మెదళ్లను రుద్దే కార్యక్రమ 
ప్రభావం చదువుకున్న దళిత బహుజనులపై గణనీయంగా వుంది. అన్ని సుసంఘటితమైన 
మతాలూ తమ మత ప్రచారానికి పుస్తకాలనూ, విద్యనూ, ప్రసంగాలనే ఉపయోగిస్తాయి. 
చదువుకొన్న వాళ్లే మత ప్రచార, ప్రసంగ కార్యక్రమాలను నిర్వహిస్తుంటారు. జాతీయోద్యమ 
కాలంలో హిందువులు విద్యను మత ప్రచారానికి వాడుకున్నారు. ఇలాంటి దశలో 
అసంఖ్యాకంగా వున్న హిందూ గ్రంథాలను భారత చరిత్రతో సంబంధంలేకుండా చేయడం 
సాధ్యమేనా? దళితబహుజనుల పట్ల వున్న హిందూ చులకన భావాన్ని వారిలో చారిత్రకంగా 
ఎక్కిస్తూ వచ్చిన ఆత్మన్యూనతా భావాన్ని నిర్మూలించడం కచ్చితంగా సాధ్యమే. 

హిందూ మతానికి దేశవ్యాప్తంగా వేలాది దేవాలయాలున్నాయి. (నేను బ్రాహ్మణాధి 
పత్యంలోని దేవాలయాలను మాత్రమే 'ప్రస్తావిస్తున్నాను). వాటికి లక్షలాది సందర్శకులు 
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వచ్చి వెళ్తుంటారు. వారిలో శూద్రుల సంఖ్యే గణనీయంగా వుంటుంది. ఈ అన్ని 
దేవాలయాలలో బంగారం, వెండి రూపంలో అపారమైన సంపద పేరుకుపోయివుంది. 
పురోహిత కులాలు తమ ఆధ్యాత్మిక నైపుణ్యంతో ప్రజలకు దాస్య ప్రవృత్తిని ప్రబోధిస్తుంటాయి. 
వాటి ప్రధాన లక్ష్యం ఇతర మతాలవారు దళతబహుజనులను విముక్తి చేయకుండా, 
తమ దోపిడీ విధానాలు నిరాటంకంగా కొనసాగేలా చూసుకోవడం. హిందూ జాతీయవాదం 
లక్ష్యం కూడా ఇదే. ఈవిధంగా హిందూ దేవాలయాలు దోపిడీ కేంద్రాలుగా 
తయారయ్యాయి. ఆంధ్రప్రదేశ్‌లోని తిరుమల తిరుపతి దేవాలయం, ఒరిస్సాలోని జగన్నాథ 
దేవాలయం, గుజరాత్‌లోని సోమనాథ్‌ దేవాలయం అపారమైన సంపదకు, వైభోగానికి 
మంచి ఉదాహరణలు. బ్రాహ్మణ పూజారివర్గం అమాయకులైన దళితబహుజనులను 
సామాజికంగా, ఆధ్యాత్మికంగా ఒక క్రమపద్ధతిలో వంచిస్తుండటంవల్లనే ఈ దేవాలయాలకు 
భారీ స్థాయిలో ఆదాయం లభిస్తోంది. ఉత్పత్తి కులాలకు చెందిన పిల్లలకు తిండి, చదువు, 
నిత్యజీవితావసరాలు ఏమీ లభించవు. బ్రాహ్మణులు మాత్రం దేవుళ్లూ దేవతల పేరుమీద 
ప్రపంచంలోని ఇతర మతాల పూజారి వర్గంకంటే ఎంతో విలాసవంతమైన జీవితాన్ని 
గడుపుతుంటారు. ఈ చారిత్రక పద్దులను అంతర్యుద్ధంలో తేలాల్సి వుంటుంది. ఒకవైపు 
అమాయక దళితబహుజనులు తమ వనరులనన్నింటినీ స్వయంగా బ్రాహ్మణ కులాలకు 
ధారపోస్తున్నప్పుడు ఇంత భారీస్థాయిలో వున్న దేవాలయాలను అంతర్యుద్ధం ఎలా 
ఎదుర్మోగలుగుతుంది? 


దళితబహుజనుల దేవాలయాలను మనం పక్కన పెట్టి చూసినా ఒక్క హిందూ 
దేవాలయాలే మనదేశంలో లక్షలాది ఎకరాల స్థలాన్ని ఆక్రమించుకుని వున్నాయి. 
హిందూమతానికి ఉన్నన్ని దేవాలయాలు మరే ఇతర మతానికీ లేవు. హిందూయిజం 
అంతరించిన తరువాత ఈ దేవాలయాలన్నీ ఏమైపోతాయి. బాపన రచయితలు 
ఈ దేవాలయాల చరిత్రనే భారతదేశ చరిత్రగా చిత్రించారు. వాళ్లు ప్రజల ఉత్పత్తి నైపుణ్యాల 
గురించి ఎప్పుడూ పట్టించుకోలేదు. ప్రజల సంస్కృతిని అసలు సంస్కృతిగానే గుర్తించలేదు. 
దేవాలయాల్లోని బాపన పూజారుల తిండిపోతు ప్రక్రియలనే పూజా విధానాలుగా అనేక 
గ్రంథాల్లో అభివర్ణించారు. వీటన్నింటినీ నిర్మూలించడం ఎలా సాధ్యం? 

జాతీయోద్యమకాలం కంటే ముందు అత్యధిక దేవాలయాల్లో ద్విజులకు మాత్రమే 
ప్రవేశం వుండేది. స్థానిక పాలకుల నిర్వహణలో బోసిగా వుండే ఆ దేవాలయాలకు 
బాపన, కోమటి, క్షత్రియ కులాల వాళ్లే వస్తుండేవారు. దళితబహుజనులు చాలా అరుదుగా 
ఆ టీవాలయాలవైపు వచ్చేవారు. స్థానిక పాలకులే రోజువారీ ప్రాతిపదికన బాపనోళ్లకు 
మంచి తిండిపెడుతూ కుటుంబ పోషణార్థం వాళ్లకి పెద్ద ఎత్తున భూములను 
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కేటాయించేవారు. బాపనోళ్లు దేవాలయాల లోపల దోపడి పద్ధతుల ద్వారా (భక్తుల 
నుంచి) డబ్బు దండుకుంటుంటే- కోమటోళ్లు దేవాలయాల బయట వ్యాపారాలు చేస్తూ 
ధనాన్ని పోగుచేసుకునేవారు. దేవాలయాల చుట్టుపక్కలి మార్కెట్లకు అనేకమంది శూద్రులు 
వస్తుండేవారు. శూద్రుల భక్తి ఉద్యమం ఈ రాకపోకలను విపరీతంగా పెంచింది. 
దేవాలయాల చుట్టు పక్కలి ప్రదేశాలు క్రమంగా పట్టణాలుగా, నగరాలుగా అభివృద్ధి 
చెందాయి. ఇతర కులాలవాళ్లెవరికీ పూజారులయ్యే అవకాశం, వ్యాపార రంగంలోకి 
ప్రవేశించే అవకాశం లేకుండా తమ ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతాన్ని పకడ్బందీగా అమలు పరుస్తూ 
ఈ రెండు కులాలూ సంపన్న కులాలుగా మారాయి. ప్రధానంగా శూద్రులు చెల్లించే 
పన్నుల ద్వారానే హిందూ దేవాలయాలకు భారీ ఎత్తున ఆదాయం లభించేది. కానీ 
ఆ దేవాలయాలను నిర్వహించే హక్కు మాత్రం వారికి వుండేది కాదు. స్వాతంత్ర్య పూర్వం 
హిందూ జాతీయవాద మిథ్యా సిద్ధాంతాన్ని విపరీతంగా ప్రచారం చేస్తూ, దేవాలయాల 
చుట్టూ సంపదను కేంద్రీకరిస్తూ బాపన, కోమటి కులాలు బాగా బలపడ్డాయి. హిందూ 
దేవాలయాలు దళితబహుజనులకు ఎలాంటి ఆధ్యాత్మిక సంతృప్తినివ్వకుండా, 
హక్కులనివ్వకుండా కేవలం వారిని దోచుకునే కేంద్రాలుగా తయారయ్యాయనే వాస్తవాన్ని 
గ్రహించాలి. దళితబహుజనులు ఈ దేవాలయాలకు వెళ్లడం మానేసిన మరుక్షణం వాటి 
ఆదాయం పడిపోతుంది. బాపన కోమటి ఆర్థిక వ్యవస్థ శూద్రుల మద్దతు పోగానే దానికదేగా 
ఒక పేకమేడలా కుప్పకూలిపోతుంది. 


మతమనేది ప్రపంచ వ్యాప్తంగా పూజారి వర్గానికి అపార ధనరాశుల్ని సంపాదించి పెట్టే 
వనరుగా వుంటోంది. అయితే క్రైస్తవం, బౌద్ధం, ఇస్లాం వంటి మతాల పూజారులు 
తాము సమీకరించిన సంపదను సంక్షేమ కార్యక్రమాలకు వెచ్చిస్తున్నారు. ఆవిధంగా 
హిందూ మతం గతంలోనూ చేయలేదు ఇప్పుడూ చేయడం లేదు. హిందూమతంలో 
సంపద వ్యాపారానికీ, రాజకీయాలకూ ఒక ఆధారం. హిందూ దేవాలయాలకు ప్రజల 
నుంచి వచ్చే ముడుపులు ఆగిపోతే వాటి చుట్టూ జరుగుతున్న వ్యాపారాలు కూడా 
ఆగిపోతాయి. ఉత్పత్తి ప్రజలు హిందూ దేవాలయాలకు వెళ్లడం మానేస్తే బాపనోళ్ల 'దక్షిణ'ల 
ఆర్థిక వ్యవస్థ స్తంభించిపోతుంది. దేవాలయాల వద్ద హిందూ మతం బలహీన పడితే 
పౌర సమాజంలో కూడా అది దుర్చలంగా తయారవుతుంది. అప్పుడు రాజకీయాల మీద 
దాని వట్టు నడలుతుంది. క్రమంగా (ప్రతి రంగంలోనూ బావన పెత్సనం 
అంతరించిపోతుంది. అన్ని రంగాలపై బాపన నియంత్రణ పోగానే ఆ స్థానంలోకి 
దళితబహుజనులు వస్తారు. హిందూమతం ఏనాడూ అన్ని కులాలవారికీ సమానావకాశాలు 
కల్పించలేదు. హిందూ మతంలో కొనసాగుతూ శూద్రులూ, దళితులూ, ఆదివాసీలూ 
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నిచ్చెన మెట్లు ఎక్కి పైకొచ్చే అవకాశం ఏ కోశానా లేదు. కాబట్టి వాళ్లందరినీ హిందూ 
మతంలోనే పడివుండేలా చేయడం అసాధ్యం. 


హిందూమతం కుప్పకూలడం మొదలైన తరువాత అదే స్థాయిలో ఇతర మతాలు 
ముందుకు దూసుకువస్తాయి. భారతదేశంలో బౌద్ధమతం విస్తరించినప్పుడు పాత హిందూ 
దేవాలయాలన్నింటి మీద మళ్లీ తన చట్టబద్ధ హక్కును పునరుద్ధరించు కుంటుంది. 
ఎందుకంటే అవన్నీ ఒకప్పుడు బౌద్ధ ఆరామాలే. పాఠశాలల్లో, కళాశాలల్లో బాపన 
పుస్తకాలన్నీ తిరస్కరణకు గురవుతాయి. నేటి ఆధునిక ప్రపంచీకరణ నేపథ్యంలో మాస్‌ 
మీడియా మార్కెట్‌ పథంలో ముందుకెళ్తుంది. దళితబహుజనుల చైతన్యంలో మార్పు 
చోటు చేసుకుంటుంది. అప్పుడు మాస్‌ మీడియాలో కూడా తదనుగుణమైన మార్పు 
వస్తుంది. ప్రత్యామ్నాయ మీడియా రూపుదిద్దుకుంటుంది. ద్విజులు తమంతట తామే 
తమ శరీరాల మీదుండే జందెపు పోగుల్ని తెంపిపారేసుకుంటారు. ఎందుకంటే అంతర్యుద్ధపు 
రోజుల్లో వారిని గుర్తించేందుకు అవి గుర్తింపు చిహ్నాలుగా ఉపయోగపడే ప్రమాదం 
వుంటుంది. బాపన శక్తులు గతంలో దళితబహుజనుల మీద దాడులను నిర్వహించినప్పుడు 
ఇలాగే జందెం పోగులు లేనివాళ్లని దళితబహుజనులుగా గుర్తించేవారు. దళితబహుజనులు 
జందెం పోగులున్న వాళ్లని ఏవగించుకుంటారు. అవి ఇతర కులాలపై ఆధిపత్య చిహ్నాలని 
భావిస్తారు. దళితబహుజనులకూ బాపనోళ్లకూ మధ్య వివక్షకు జందెం ఒక సంకేతంగా 
మారింది. రాబోయే సం'కులి సమరంలో ఈ చిహ్నాలే దాడులకూ, ప్రతి దాడులకూ 
మూలమవుతాయి. ఆ దాడులవల్ల ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల భాషలో మార్చు 
చోటుచేసుకుంటుంది. అంతర్యుద్ధ పరిస్థితి వల్ల, పవిత్రతకు సంకేతాలుగా వున్న జంధెం 
లాంటి వాటిపై దాడులు పెరగడం వల్ల మాత్రమే పవిత్రత-అపవిత్రత(మైల)లకు 
సంబంధించిన భాష పూర్తిగా మారిపోతుంది. హిందూత్వ శక్తులకూ, ముస్లింలకూ మధ్య 
మత కల్లోలాలు చెలరేగినప్పుడు ముస్లింలను గుర్తించేందుకు గెడ్డాలూ, సుంతీ చేయబడ్డ 
పురుషాంగాలూ బండగుర్తులుగా దోహదపడేవి. 1984లో శిక్కుల మీద దాడులు 
జరిగినప్పుడు వారిని గెద్దాలూ, తలపాగాలను బట్టే గుర్తించారు. అదేవిధంగా క్రైస్తవుల 
మీద దాడులు చేసినప్పుడు వారిని గుర్తించేందుకు శిలువలే గుర్తింపు చిహ్నాలుగా 
ఉపయోగపడ్డాయి. 


ఆధిపత్య చిహ్నాలు 
ద్విజుల చిహ్నాలు ఇతర మతాలవాటిలాగా కేవలం తమ భిన్నత్వాన్ని సూచించే చిహ్నాలు 
కావు. ముస్లిం, క్రైస్తవ, శిక్కు తదితర మతాల వారు ఉపయోగించే చిహ్నాలు ఇతర 
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మతాలకంటే తాము వేరని చాటుతాయి. కానీ మన ద్విజ శక్తులు వాడే ద్విజ చిహ్నాలు 
ఉత్పత్తి ప్రజానీకాన్ని అవమానించేందుకు ఉద్దేశించినవి. ఒక పక్క ఉత్పత్తి ప్రజలు కూడా 
హిందువులే అని చెప్పుకుంటూనే మరోవైపు వాళ్లని నానా అవమానాలకు గురిచేయడం 
వీరికే చెల్లింది. ఈ అవమానం సమకాలీనమైనదీ, చారిత్రకమైనదీ కూడా. ఇతర మతాల్లో 
గుర్తింపు చిహ్నాలు పేదలూ, సంపన్నులూ అనే తేడా ఏమీ లేకుండా ఆ మతంలోని 
వారందరూ ఉపయోగించవచ్చు. మన బాపన శక్తులు మాత్రం తమ ఒంటిమీద వేసుకునే 
జంధెం దైవికమైనదీ, పవిత్రమైనది తమకు మాత్రమే చెందిందని చెప్పుకుంటారు. చరిత్రలో 
అలాంటి చిహ్నాలపై హక్కు కోసం శూద్రులు, చండాలురు డిమాండ్‌ చేసినప్పుడు వారిపై 
అతి కిరాతకమైన శిక్షలు అమలు పరిచారు. ఒకే మతానికి చెందిన వారిలో కొందర్ని 
అత్యంత ఉన్నతులు అని సూచించే గుర్తింపు చిహ్నాలు సామాజిక అవమానానికి ప్రతీకలుగా 
మారతాయి. వాటి మీద దాడి జరిగినప్పుడే, వాటికి వ్యతిరేకంగా గట్టిగా పోరాడినప్పుడే 
అవి అంతరిస్తాయి. ఒకే మతంలో- అత్యధికసంఖ్యలో వున్న కులాలకు చెందినవాళ్లని 
హిందువులుగా చెప్పుకుంటూనే వారిపట్ల కనబరుస్తున్న ఈ అవమానకరమైన ధోరణి 
ఘర్షణలకు దారితీస్తుంది. చాలామందిలో ఈ అవమాన భారం ఎంతో కాలంగా ప్రతీకారం 
కోసం ఎదురుచూస్తోంది. హిందూ మతం వివిధ సామాజిక వర్గాలలో శతాబ్దాలుగా 
ఈవిధమైన శత్రుపూరిత మనస్తత్వాన్ని పెంచి పోషించుకుంటూ వస్తోంది. 

ఉద్దేశపూర్వగంగా కుల హెచ్చుతగ్గుల దొంతరను నిర్మించినందువల్ల ద్విజ చిహ్నాలపై 
దాడి జరుగలేదు. ఇతరులకు ఆ చిహ్నాలను వాడే హక్కును నిరాకరించినప్పటికీ, అవిలేని 
వాళ్లని అడుగడుగునా అవమానాలకు గురిచేసినప్పటికీ ఇంతవరకూ పెద్దగా ప్రతిఘటన 
ఎదురుకాలేదు. ఆ చిహ్నాలపై హక్కుకోసం పోరాడటంలో, బాపన కోమట్లతో సమాన 
హోదాను పొందేందుకు కృషి చేయడంలో దళితబహుజనులు విఫలమయ్యారు. అడిగి 
సాధించలేకపోయిన దానిని తిరగబడి సాధించుకోవచ్చు. అప్పుడు అసలు ఈ ఆధిపత్య 
చిహ్నాలే వుండవు. అవి సామాజిక అనాగరికతకు చిహ్నాలుగా పరిగణించబడతాయి. 
లౌకిక వాదులుగా చెప్పుకునే కొందరు బాపన మేధావులు సామాజిక బహుళత్వ సిద్ధాంతాన్ని 
ముందుకు తెచ్చారు కానీ సమాజంలోని అన్ని రకాల సంస్కృతులకూ సమానమైన హోదా 
వుండటమే నిజమైన బహుళత్వం అని వాళ్లు కూడా గ్రహించడంలేదు. శూద్ర, దళిత 
సంస్కృతికీ బ్రాహ్మణ సంస్కృతికీ మధ్య వుండే పవిత్రత-అపవిత్రత (శుచి-మైల) అనే 
భావన సామాజిక బహుళత్వ సూత్రానికే విరుద్ధమైంది. అంతర్యుద్ధం అన్నిరంగాల్లోనూ 
సామాజిక చర్చకు తెరతీయాలి. 
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హిందూత్వ మతపర ఆధిపత్యం ఇతర మతాలకంటే పూర్తిగా భిన్నమైంది. ఇతర 
కులాలపై బాపన కుల ఆధిపత్య దురహంకారం సామాజిక బహుళత్వ, మత సమానత్వ 
చారిత్రక పరిణామ క్రమానికి వ్యతిరేకమైంది. పరస్పర విరుద్ధ సంస్కృతులకు - వాటిని 
అనుసరించే వారి సంఖ్యతో నిమిత్తంలేకుండా - సమాన హోదా కల్పించాలి. వాటి 
సమానత్వ స్థాయికి మతం హామీ ఇవ్వాలి. పరస్పరం గౌరవించుకునే సాంస్కృతిక 
బహుళత్వంలో సాంస్కృతిక స్వయం నిర్ణయాధికారమనేది పౌరసత్వహక్కు మాదిరిగా 
అమలవుతుంది. పౌరసత్వ సూత్రం వ్యక్తిగత సంపద, వయసు, జెండర్‌, ఎత్తు మొదలైన 
వాటితో నిమిత్తంలేకుండా ప్రాథమిక సమానత్వంపై ఆధారపడి వుంటుంది. అదేవిధంగా 
సామాజిక బహుళత్వం ఆధునిక ప్రజాస్వామిక నీతితో కొనసాగాలంటే అన్ని కులాలకూ, 
మతాలకూ, సామాజిక నీతులకూ సైద్ధాంతికంగానూ సామాజికంగానూ తప్పనిసరిగా 
సమాన హోదా వుండాలి. ఉదాహరణకి మనదేశంలో పార్మీలకు సముచిత గౌరవం 
లభిస్తుంది. ఏ హిందూ మత గ్రంథమూ పార్శీ సంస్కృతిని చులకన చేయలేదు. కానీ 
ప్రాచీన హిందూ మత గ్రంథాలన్నీ దళితబహుజన కుల సంస్కృతులను మాత్రం ఎంతో 
అనాగరికమైనవిగా చిత్రించాయి. ఆధునిక, సమకాలీన హిందూ మత (గ్రంథాలు ముస్లిం, 
క్రైస్తవ సంస్కృతులను కూడా తక్కువ చేసి చూపాయి. ఈ బాపన పొగరుకు మూలాలు 
మన కుల వ్యవస్థలోనే వున్నాయి. ఒక్క అంతర్యుద్ధం మాత్రమే ఈ చారిత్రక అహంభావానికి 
గోరీ కట్టగలుగుతుంది. 

ఏ పోటీ సాంస్కృతిక ఉద్యమమైనా ముందు ఈ ఆధిపత్య చిహ్నాలను చితక్కొట్టాలి. 
ప్రపంచంలో జరిగిన అంతర్యుద్ధాలన్నీ ఇలాగే పాలకవర్గ ప్రతీకలమీద దాడి చేశాయి. 
వాటి స్థానంలో కార్మిక వర్గ సామాజిక వ్యక్తిత్వాన్ని నిర్మించుకున్నాయి. పనికిరానివాళ్లుగా 
చులకన చేయబడ్డవాళ్లు ఆతర్వాత గౌరవనీయులయ్యారు. గతంలో కార్మికవర్గ సామాజిక 
వ్యక్తిత్వానికి ఎలాంటి అధికారస్థాయి, ప్రత్యేకించి ఎలాంటి ఆధ్యాత్మిక హోదా లభించకుండా 
చూసేవారు. ఎప్పుడైతే ఈ అన్నిరకాల అవమానాల మీదా కార్మిక వర్గం దాడులు చేయడం 
మొదలుపెట్టిందో అప్పటినుంచీ దోపిడీ అణచివేతల చరిత్రలో సమూలమైన మార్పులు 
మొదలయ్యాయి. రాచరిక/భూస్వామ్య టోపీలు, దుస్తులు, ప్రత్యేకతరహా చెప్పులు కేవలం 
వాళ్లు మాత్రమే ధరించాలన్న నియమం వుండేది. ఐరోపా అంతర్యుద్ధాలు ఆ నియమాన్ని 
బద్దలుకొట్టాయి. తిని కూర్చునే పాలకవర్గాలు ప్రపంచ వ్యాప్తంగా కార్మిక వర్గాన్ని 
అవమానించేవిధంగా సాంస్కృతిక చిహ్నాలను రూపొందించాయి. కార్మిక వర్గం అంతర్యుద్ధ 
సమయంలో ఆ ఆధిపత్య సంస్కృతిని ప్రతిఘటించి తమ సాంస్కృతిక ఆత్మవిశ్వాసాన్ని 
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పెంపొందించుకున్నాయి. ఇంతవరకు మన దేశంలో బాపన ఆధిపత్య చిహ్నాలపై దాడి 
జరగలేదు. అందుకే అవి ఇంకా కొనసాగుతున్నాయి. ఈవిషయంలో బాపనోళ్లలో 
మితిమీరిన ఆత్మవిశ్వాసం కనిపిస్తుంది. తమను కాపాడుతున్నది బ్రహ్మ, విష్ణువు, రాముడు 
వంటి హింసకు ప్రతిరూపాలైన దేవుళ్ళే అని వారికి తెలుసు. అందుకే వారు వాటిని 
ఆరాధిస్తుంటారు. దోపిడీకి గురవుతున్న వాళ్లు కూడా దోపిడీకి మూలకారకమైన ప్రతిమలనే 
పూజిస్తున్నప్పుడు వారిపై దోపిడీని కొనసాగించడం ఎంతో సులువుగా వుంటుంది. 
ఈ కారణంగానే మన దేశంలో బాపనోళ్లూ, కోమటోళ్లూ దళితబహుజనులను 
నిరాటంకంగా దోచుకోగలుగుతున్నారు. ముస్లిం, క్రైస్తవ మతస్థులను వాళ్లు అంత సులువుగా 
దోచుకోలేరు. ఎందుకంటే సామాజిక ఆధ్యాత్మిక రంగాలలో దోపిడీకి వాళ్లు 
అవకాశమివ్వరు. ఈ నేపథ్యంతోనే కులవ్యవస్థ నిరాటంకంగా కొనసాగాలని బాపనోళ్లూ 
కోమటోళ్లూ గాఢంగా కోరుకుంటారు. అది వారికి అంతులేనంత ఆత్మవిశ్వాసాన్నిస్తుంది. 
వారి దోపిడీకి ఆధ్యాత్మిక అనుమతిని ప్రసాదిస్తుంది. రేపటి అంతర్యుద్ధంలో వారి ఈ 
ఆత్మవిశ్వాసాన్ని పటాపంచలు చేయాల్సిన అవసరం వుంది. 

భారతదేశంలో అంతర్యుద్ధం, సాంస్కృతిక సంఘర్షణ అనేవి ప్రధానాంశాలు. శత్రువు 
తాలూకు దుస్తుల నియమాలూ, ఆధ్యాత్మిక చిహ్నాలూ, భాషాపర భావనలూ, ఆహార 
సంస్కృతీ, ఆధ్యాత్మికంగా విశిష్టమని చెప్పుకునే బాపన ఇళ్ల నిర్మాణం తీరు, ఆ ఇళ్లలోని 
అలంకరణ విధానాలు మొదలైన వాటన్నింటినీ క్రమపద్ధతిలో విశ్లేషించాలి. ఒక కులం 
తాలూకు మతపరమైన సాంస్కృతిక జీవన విధానం ఆ కులానికి చెందిన స్త్రీల జీవన 
విధానంలో ప్రతిబింబిస్తుంది. బాపన స్త్రీల దుస్తులు, అలంకరణ, వారి గృహ జీవితం, 
మతపర సామాజికపర జీవనవిధానం బ్రాహ్మణిజపు ఆధిపత్య సంస్కృతిని నిలబెడ్తుంటాయి. 
బ్రాహ్మణత్వ వ్యతిరేక అంతర్యుద్ధం బ్రాహ్మణిజానికీ హిందూయిజానికీ సంబంధించిన 
వాటన్నింటిపైనా దాడి చేయాలి. ఎందుకంటే మొత్తం హిందూయిజపు సంస్కృతీ 
సంప్రదాయాలన్నీ బాపన స్త్రీ పురుష జీవన విధానం మీదా వారి సంబంధాల మీదా 
ఆధారపడే రూపుదిద్దుకున్నాయి. అన్ని బాపన జీవన పద్ధతులూ ఉత్పత్తి సంస్కృతిని 
అవహేళన చేసేందుకు, ఆధిపత్య పరాన్నభుక్కు సంస్కృతిని పెంపొందించేందుకు 
ఉద్దేశించబడ్డాయి. ఉత్పత్తి ప్రజలనూ, వారి సంప్రదాయాలనూ, వాళ్లలోని స్రీ పురుష 
సంబంధాలనూ, వాళ్ల దుస్తుల తీరునూ, వాళ్ల ఆహార అలవాట్లనూ, వాళ్ల భాషా 
వ్యక్తీకరణలన్నింటినీ ఆధ్యాత్మికంగా విలువలేనివిగా, సాంస్కృతికంగా పనికిమాలినవిగా 
చిత్రించారు. కాబట్టి రేపటి అంతర్యుద్ధం ఉత్పత్తి ప్రజల సంస్కృతి ఉన్నతమైనదిగా బాపన 
సంస్కృతి నీచమైనదిగా ప్రతిష్టించాలి. ఉత్పత్తి ప్రజల జీవన విధానాలు బ్రాహ్మణీయతకు 
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ర! తీమీద్రాన్‌ (ప్రత్యేకతతో వుంటాయి. కానీ వారి రోజువారీ జీవనం 
నికృష్ణమైనట్టు, చారిత్రకంగా పనికిమాలినదైనట్టు చిత్రించారు. 

ఆదివాసీల, చండాలుర, శూద్రుల సాంస్కృతిక చరిత్రలపై మనం చేసిన సవివరమైన 
అధ్యయనం అత్యంత సృజనాత్మకమైన సంస్కృతులనీ, వారిలో శాస్త్ర సాంకేతిక, వైద్య, 
ఇంజనీరింగ్‌ నైపుణ్యాలు అపారంగా వున్నాయనీ స్పష్టమయింది. వాళ్లు చారిత్రకంగా 
జీతాలు చెల్లించబడని ఉపాధ్యాయులుగా, బడుగు శాస్త్రవేత్తలుగా, ఉత్పత్తి సైనికులుగా, 
సామాజిక వైద్యులుగా, బడుగు స్తీవాదులుగా, సామాజిక ఇంజనీర్లుగా, మాంసం మరియు 
పాల ఆర్థికవేత్తలు (మీట్‌ అండ్‌ మిల్క్‌ ఎకనమిస్ట్‌లు)గా, ఆహార ఉత్పత్తిదార్లుగా రకరకాలుగా 
వున్నారు. వాళ్లు తమ చెమటనీ, రక్తాన్నీ ధారపోసి భారతజాతిని నిర్మించారు. బ్రాహ్మణీయ 
దేవాలయాలూ, బ్రాహ్మణీయ ప్రతీకలూ, బ్రాహ్మణీయ వాస్తుకళా, బ్రాహ్మణీయ ఆహార 
సంస్కృతీ, బ్రాహ్మణీయ కళలూ ఆలోచనలూ అన్నీ కూడా ఈ ఉత్పత్తి ప్రజల రక్తాన్ని 
పీల్చి అభివృద్ధిచెందాయి. రాబోయే అంతర్యుద్ధంలో ఉత్పత్తి ప్రజలు హిందూ బ్రాహ్మణ 
చరిత్రలో తాము కోల్పోయిందంతా తిరిగి రాబట్టుకోవాలి. 
హిందూమత అంతం అనివార్యమా? 
ప్రపంచంలో అన్ని ప్రధాన మతాలూ అణగారిన సామాజిక వర్గాలలో విప్లవాలు 
పెల్లుబికినప్పుడు తమను తాము సరిదిద్దుకున్నాయి. కానీ హిందూ మతం మాత్రం సమాన 
హక్కులు అడిగిన వాళ్ల నోళ్లు శాశ్వతంగా మూయించే యంత్రాంగాన్ని పటిష్టపరచుకుంటూ 
వస్తోంది. హిందూ మతానిది బాపన, కోమటి ముఠా సంస్కృతి. ఆర్థిక సమానత్వమే 
కాదు, ఆధ్యాత్మిక సమానత్వం అంటే ఏమిటో కూడా ఈ ముఠా సంస్కృతి మెదడుకు 
బోధపడదు. ఇస్లాం, క్రైస్తవం, బౌద్ధం వంటి పోటీ మతాల సంస్కృతులూ, బ్రిటీషువాళ్లు 
బలవంతంగా ప్రసాదించిన రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం వల్లనే భారతదేశంలో ప్రజాస్వామిక 
రాజకీయ వ్యవస్థ చోటుచేసుకుంది. తమ ఆధిపత్యాన్ని నిరాటంకంగా కొనసాగనివ్వడం 
వల్లనే బాపన, కోమటి వర్గాలు ఆ రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యంతో రాజీపడ్డాయి. 

ముఖ్యంగా (బ్రాహ్మణీయ శక్తులు ప్రస్తుత ప్రజాస్వామ్యాన్ని ఆమోదించడానికి ప్రధాన 
కారణం అది వారిని ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో పాల్గొనేట్టు చేయకపోవడం, వారి ఆధిపత్యానికి 
గండికొట్టకపోవడమే. ఆధ్యాత్మిక నియంతలు రాసిన పుస్తకాల సాయంతో వాళ్లు 
జాతీయవాదాన్నీ, రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యాన్నీ హిందూ మతంతో అనుసంధానించారు. 
హిందూయిజం చుట్టే జాతీయవాదాన్ని నిర్మించారు. హిందూ భావోద్వేగాన్ని సజీవంగా 
ఉంచేందుకు వాళ్లు ఎప్పటికప్పుడు ముస్లింలకు, క్రైస్తవులకు వ్యతిరేకంగా మతకల్లోలాలను 
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సృష్టిస్తూ వస్తున్నారు. దళితబహుజనులు తమ ఉనికి కోసం పోరాడాల్సిన పరిస్థితిని 
కల్పించారు. బ్రాహ్మణీయ మేధావులు తేమ జీవన విధానాలే హందగూషక ఏనుగ 
తీర్చిదిద్దడం వల్లనే అది ఒక సానుకూల మత లక్షణాలను సంతరించుకోలేకపోయింది. 
ఈ సంగతులన్నీ అటుంచితే, జాతీయోద్యమ కాలం నుంచీ బ్రాహ్మణీయ శక్తులు 
హిందూయిజం అంటే ముస్లిమేతర, క్రైస్తవేతర, బౌద్ధేతరులకు చెందిన మతంగా ప్రచారం 
చేశారు. 


నేను ఇంతకు ముందే పేర్కొన్నట్టు హిందూమతాన్ని సంస్కరించేందుకు అంబేడ్కర్‌ 
విశ్వ ప్రయత్నం చేశాడు. క్రైస్తవ, ఇస్లాం, బౌద్ధ మతాల మాదిరిగా దానిని తీర్చిదిద్దాలని 
చూశారు. అయితే, బ్రాహ్మణీయ శక్తులు హిందూమత పునర్వ్యవస్థీకరణకు ఏమాత్రం 
ఒప్పుకోలేదు. అందువల్లనే ఇప్పుడు ఆ మతానికి చావే ఏకైక ప్రత్యామ్నాయంగా మారింది. 
భారతదేశంలోని దళితబహుజనుల అభివృద్ధికిగానీ, తనను తాను సంస్మరించుకునేందుకు 
గానీ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం కృషి చేయలేదు. హిందూమత సారం విజ్ఞాన శాస్త్ర 
వ్యతిరేకమైనది కాబట్టే అది తన పరిధిలో విజ్ఞానశాస్త్ర ప్రగతిని అనుమతించలేదు. ఆదివాసీ, 
దళిత, శూద్ర ప్రజానీకం అభివృద్ధిచేసిన విజ్ఞాన శాస్త్ర విధానాలకు హిందూమతం పూర్తిగా 
విరుద్ధమైనది. అందుకే అది ప్రకృతితో పరస్పర శాస్త్రీయ సంబంధాలని ఆధ్యాత్మిక కాలుష్యం 
(మైల, ముట్టు)/గా చూసింది. హిందూయిజం అలాగే కొనసాగితే మన దేశానికీ, 
ప్రజానీకానికీ భవిష్యత్తనేదే వుండదు. చారిత్రకంగా దళితబహుజనులు ఎదగకుండా 
బ్రాహ్మణిజం సకలఎత్తులూ వేసింది. అలాంటి హిందూమతాన్ని ఈనాటి ఆధునిక కాలంలో 
ఇంకా కొనసాగనివ్వకుండా కూల్చివేసేందుకు దళితబహుజనులంతా పోరాడాలి. వారి 
విముక్తికి ఇంతకంటే మరో మార్గం లేదు. ఈనాటి చారిత్రక పరిస్థితుల రీత్యా హిందూమతపు 
అంతం అనివార్య మనిపిస్తోంది. ఎందుకంటే దానిని నిర్మించిన వారిలోనే ఆత్మహత్యా 
భావన బలంగా కనిపిస్తోంది. ఆధ్యాత్మిక సమానత్వాన్ని ఆకాంక్షించని మతాల్లో తప్పకుండా 
ఆత్మహత్యాకాంక్ష పెరుగుతుంది. ఈ ఆధునిక కాలంలో హిందూ మతపు చావుకి పురోహిత 
బ్రాహ్మణ కులమే బాధ్యత వహించాల్సి వుంటుంది. ఎందుకంటే సామాజిక వర్గాలను 
అణగదొక్కేందుకు కులవ్యవస్థను సృష్టించింది ఆ కులమే. ఇలాంటి అన్ని రకాల అణచివేత 
నిర్మాణాలు నేటి ఆధునిక కాలంలో కూలిపోకతప్పదు. అణగారిన వర్గాలకు అప్పుడే 
నిజమైన విముక్తి లభిస్తుంది. 


ఒక సామాజిక వ్యవస్థగా బ్రాహ్మణిజం ఎయిడ్స్‌కంటే కూడా ఎంతో భయంకరమైనది. 
తగిన బెషధాన్ని కనుగొని ఎయిడ్స్‌ను నయం చేయవచ్చు. కానీ బ్రాహ్మణిజాన్ని నాశనం 


354 వొందూ మతానంతర భారతదేశం 


చేయాలంటే దానికి వ్యతిరేకంగా మహత్తరమైన దీర్హక్షాలిక పోరాటం తప్ప మరో మార్గం 
లేదు. బ్రాహ్మణిజం తన సుదీర్హ ఉనికి వల్ల లక్షలాది మంది ప్రాణాలు బలితీసుకుంది. 
భారతదేశంలో రేపు జరుగబోయే అంతర్యుద్ధం ప్రపంచంలోనే అతిపెద్ద అంతర్యుద్ధం. 
బహుశ ప్రపంచంలో ఇదే ఆఖరి అంతరుద్ధం కూడా కావచ్చు. ఆదిమ బానిసత్వంలోనూ, 
ఆధ్యాత్మిక బానిసత్వంలోనూ కునారిల్లిపోతున్న దాదాపు డెబ్బై కోట్ల ప్రజల విముక్తి 
ఈ అంతర్యుద్ధంతో ముడిపడివుంది. వలసవాద, వలసవాద పూర్వ కాలాల్లో ఇస్లాం, 
క్రైస్తవ మతాల విస్తరణ మూలంగా ఆఫ్రికన్లూ, లాటిన్‌ అమెరికన్లూ ఆధ్యాత్మిక అంధకారం 
నుంచి బయటపడ్డారు. కానీ, బ్రాహ్మణీయ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వంలో- ప్రపంచంలో 
ఎవరూ చవిచూడనంత కిరాతకమైన అణచివేతకు గురవుతున్న దళితులూ, ఆదివాసీలూ, 
శూద్రులూ మాత్రం ఇంకా ఆధ్యాత్మిక అంధకారంలోనే కొట్టుమిట్టాడుతున్నారు. ప్రపంచంలో 
ఒక మచ్చగా మిగిలిన ఈ చీకటి ప్రాంతంలో అనివార్య అంతర్యుద్ధంతో సమీప భవిష్యత్తులో 
వెలుగు రేఖలు తప్పక వెల్లివిరిస్తాయి. 
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మ్రుగింక బాందగః యకక ంతర భఖ క 
ముగింపు : హీందూ మతానంతర కండే 


మరచ జ లో చర్మాంచుకున్నప్న 1 దే 
మనం ల వర్చంచుకున్నట్తుహాద్తూ తత షం 'హైరత్స కేశ 
చరిత్రలో ఒక శౌత్త ఛశ, ఒక కొత్త శకం ప్రాథంభమవుళుంది.వి విధ పద్ధతుల్లో, వివిధ 
ర్లూపాల్లోఖిగే కుకా అంతర్యుద్ధం గొప్ప శకిలింలికుడలుచేస్తుంద్రిన అది జొద్ధవన్లుతం 
అంతమైనప్పుటినుఇచ్చీ భారతదే శఆలోో అడ్జిశ్రంకరాచాక్ష్యుల, 4వత్లీఘాతుక కవిప్లనం 
చోటుదేస్తుకున్నప్పటిన్లదీ., ఆథ్యాత్మికంద్ర్యా వైతికంగా ఇస్రావూజికందాు క్రాజకీళుంగా 
ఆణచివేయబకుతూ. వచ్చింది బాపన్ల మేధావులు సృజనాత్మక & జైకోచతలకు త్లావ్రలేకుండా 
చేసి- భారతదేశాన్ని వెనుకబడ్డ ధ్రేశంగ్లా. మార్చారం, +ఉ్రత్యతి=ప్రజానీకాన్నీ. సుజన శీజ్రల్నీ 
సదీర్ణకాలం..అణచ్చివేస్తూ రావడం. వల్లూ మన, ధేశరి (పఖాస్వామిక రాజ్యంగా త్రీర్పడ్డ 
తరువాత కూడా 'చఖలు తవు. ఉత్చావక్స సృజనాత్మక శక్తియుక్తులను సరైన రీతిలో 
వినియోగించుకోభేకఫోయ్యార్రలో హంిగూనుతలు అంతమయ్యే (వకీ య్యా కబిరకదేశ 
దలిత్రబప్రుజను ఈరివాసీ ప్రజల్లో శురుగ్రున ప్రడివున్న శకులననింకీనీ శట్టీలేపతంరి 
కైంశ్శమంది శ్ర షు రచ జుత్రభప్ర్యా మ్రీడివర (పతారకులూ. గవ్ముణలుకుతున్నట్ట పొంద్రూ 
శతు అూళ్తర్భక ఆమాకృహ్చ్పేశపం అంతం కాదు కనిజానికి పా౭దూ ము దేశాహా 
కలే కతా సిక ని శ్లంత శ్రమకి కం ఇద్యాత్మికంనియ యృశ్వదయనం లేశకల్టో 
హేశ్తుబ్రద్ధశమాభారదార్కింది. శక్షవళ్ల శశయు మవ ్రూరడ్దూ వృతగకుంద్రాస్తరిగళ్ళాకట్యు 
చేసింది, శాధ్ధన్థత్యుకాలు, పెచ్చర్ధిలే ఎప్పీయం చ్యక్రానన్నిం దెల్లల్లీసే.. ఉత్పతి వ్యక్షిేక 
కులాలు సాంస్కృతికంగా. ఆదిపత్య్యతెలాయకాత్తే వ్యవ్థక్తుజృష్టించిండి. హిందూమత 
అంక మ్లైదల్లుక్థావర్లనఖంటే భారతదేశ స్తిక్తొత్త "త్త భవిష్యత్తుకు ఆ అంకుర్గార్షణ జర్లగడ్డమే. 

స చారి తకంగ్వాదళితబ హ్వజనులను విద్యాజుధ్యలకు.చూర్రతగా వుంచిన బ్రహ్మణిజం 
ముస్లిం పాలకుల ప్రవేశంతో మరీ ముఖ్యంగా వనదేశుల్ల్‌ టిల్‌ పాలనుస్థరపడదంతో 
బలహీన సడిఇదింమహా విముక్తి ప్రదాత చ్చాచ్సీ, ఆర్ట్‌ -ఇంబేద్యర్‌ నేతృత్వంలో రూపుదిద్దుకున్న 
రాజ్యాంగం ..ద్వార్థా, స్వతంత్ర, ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థ: ఏర్పద్ద.ప్రిదస దశిశబహుజనుల 
స్థితిలో మరింత మార్పు వచ్చేందుకు వీలయింది. గత అధ్యాయాల్లో హిందూమతమూ, 


కుల వ్యవస్థా మన దేశ సామాజిక వర్గాల శాస్త్రీయ చైతన్యాన్ని ఏవిధంగా సర్వనాశనం 
చేశాయో చర్చించుకున్నాం: హిరదూమతం అంతంకాగానే' ''మెనదేశిరిలో పునర్వవస్టీకరణ 
మొదలవుతుంది. అన్ని రంగొఆలో సమూల మార్పులే శోటుగజేశోటురిటాటు స as 
ప్రజల్లోని శాస్త్ర సాలకేతిక చరెజ్ఞాసానీకి కాత్త పవజీవాలులభిస్తాయకుం = 
అంక ష్ట్యప్యుబన ప్రజాజీవీతరతో ఉండ్లీషు మ. 'ఫ్రైవేశంచిటలీతో చారిత్రక దళిత 
బహుజన శక్తి తిరిగి జ్రజ్లారల్లినేమో కాకుందా- 'సమాపరేతోచమూణోత్వ"పాతావరణం 
ఏ్చడేందుకు' కూడా డోహదలదచేసిందెన చేను. ఊహాస్తిశ్యమ్పే స హారడూ చుళొనంతర 
భారతదేశంలో అనూహ్య- వేశంతో 'నమూలమైన చూకష్టున్నట్టుస్తాయ” బరాన్న' జీవులైన 
బాపన సామాజిక శక్తులు భరతో పొఠోణమాజం మీదకుచ్చినో స్యోళ్మిత నియంతృత్వం 
స్థానంలో ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామోక నిళ్ళాణోలు- రూపీ ద్దఖిరటాయి గత్రపంచవ్యాప్తంగా 
సామాజిక, ఆర్థిక, రాజకేయె "ఆర గాలళ అధివృద్ధు ఆశేకు(ట్రధానంగో సజౌద్ధ; క్రైస్తవ, 
ఇస్లాం మతాల ఆధ్యాత్మెకే-ప్రజోస్యోమెక నిర్మాణాతి మీదొఆభారెపదే గారోంది. “నేను 
హిందువు నెట్లయిత”' (టై'ఐ: యామ్‌*నోట్‌ ఎ హొరదూ) పుస్తకంలో నేను ఖేవరీంచినట్టు 
దళితబహుజన ఆధ్యాత్మిక" పద్ధతులనూ 'జోలిన ' ఆధ్యోత్మిక ప్రజాసేమక రిక్యజెన్ధలు 2 
జుడాయిజం, సిక్కిజం నీజ్రోరా్ర్రయనిజం ఉంటి చిన్నచిన్న మతాలు అశేకం-వున్నప్పటికీ 
ప్రపరచ భవిష్యత్తు ప్రధానరగ్యాబౌద్ధతి'జైస్తవర; ఇస్లాం అనే మూడు ముఖ్యేమైనతధ్యాళ్మీక 
ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థలమీదనే' ఆధారపడ్‌: వుంటుంది. ప్రపంచంలో ఎలాంటీ నయళళ్ళత్త 

వ్యవస్థయినా' వక్కువుకాలల జితికిటట్టకట్టలేదు. కాబట్టి ఒక 'మతలగా- హీందూయజిర్‌ 
కూడా తద్చక అరతరీంచ్‌ తీరుతురకింటానన్యేహన్ని ఆభ్యాత్మిక' ప్రజాస్వామిక సెద్ధారతోలో) 
ఆరరణలూ'అక్రమిస్తోయి:- లా సరత రానీ కులా 


షః వసో హై Ay $53 భావన అందరికీ అందుబాటులో వుండేట్టు 
కేశత్రక్రియే day ఇందులో గుట్టుక; హత, త్రులరయుజిక్సీ ఆహర 
తేలవాట్లి పాష యొభలైన వోటిని-బద్టి మనుషులేకూట్సుకేవుజ్‌క్సోదేపకకూ మభ్య "రేక 
నరబెరెధాల్లో, ప ఆధ్యత్మిక క్రరభాలుఓశాసనాలు?! కరోవోత జగన తతా తది" కేదో 'కదొాటూా 
చూజిలిజెనో దేవుడా /టీవీతా-ఆనే--భావనా; అంధుకోళా సమాహార 3 ఎద్ధతులూ"తన్నీ 
్హాడనమానత్వే శ్వఖాహోన్ని కలిగివుంటాయి. "బక వ్యక్తి తాతాకు డాతగటలరా సెక్సీ 
భాష్షాతనవా. -జ్రఫత్యాన్న-ళదుటొటులో లా ఇట జర్‌ నీ ముతదు' తివి 
భాష చైవర్నాన్ని హందుటా ద ¢ గ. తేవడ్‌ స్క 
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ముతింపు. పొందూ ముతాన.తివ ఎట 


అసమానతలు సృష్టించవు. ప్రపంచ మతాలన్నింటిలోనూ ఒక్క హిందూ మతమే 
కులతత్వంతో, స్త్రీపురుష వివక్షతో నిండివున్న మతం. హిందూ మతం అన్ని రకాల 
అసమానతలనూ వ్యవస్థీకృతం చేసింది. ప్రపంచంలో ఒక్క బాపన పూజారి వర్గమే 
ఒంటెత్తుపోకడలతో, కులతత్వంతో కూడిన వర్గం. బాపన పూజారి వర్గం ఇతర్లనందరినీ 
ఆధ్యాత్మికంగా అంటరానివాళ్లుగా పరిగణిస్తుంది. తాము రూపొందించిన ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వాన్నీ పద్ధతులనూ చూసుకుని ఆ వర్గం విర్రవీగుతుంటుంది. వాళ్లకు మార్పు 
అనే పరిణామ ప్రక్రియ ఎప్పుడూ దూరంగా వుంటుంది. హిందూ మతం ప్రపంచంలోనే 
అత్యంత మూఢనమ్మకాలతో కూడిన మతం. అది మానవ సమాజంలో అసమానతలను 
పెంచి పోషించింది. 


ఇలాంటి సామాజిక శక్తిని ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం కొనసాగనివ్వదు. అలాంటి 
వాళ్లని ఎలాగైనా సామాజికంగా సానుకూలమైన మనుషులుగా, ఏపనైనా చేయగలిగే 
వారిగా మారుస్తుంది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం ఒక గ్రంథం ఆధారంగా పనిచేస్తుంది. 
ఆ గ్రంథం అందులోని ప్రతి ఒక్కరికీ మార్గదర్శిగా వుంటుంది. అయితే ఆ గ్రంథం తన 
చుట్టూ వున్న సామాజిక వర్గాల జీవితాలూ, ఆలోచనలపట్ల ఒక సర్దుబాటు ధోరణితో 
వుండాలి. ఆయా కులాలను బట్టి వాళ్లు తీసుకువచ్చే మార్పులకు తనలో చోటు కల్పించాలి. 
భారతదేశపు బాపనకులస్థులు రాసిన పుస్తకాలలో ఆధ్యాత్మిక అసమానతలు అంతర్గతంగా 
వుంటాయి. వాటన్నింటినీ చారిత్రక పరిస్థితులకు అనుగుణంగా మార్చాలి. హిందూ 
మతం తాలూకు వేదాలూ, శాస్త్రాలూ, పురాణాలూ వేటిలోనూ సానుకూల సైద్ధాంతిక 
స్వభావం కనిపించదు. అవి ఎలాంటి సానుకూల మానవ విలువలకు దోహద పడవు. 
భారతదేశ చరిత్రనూ, భారత దేశ ప్రజల సంఘటిత శక్తినీ ప్రతిబింబించవు. ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ గంథాలేవీ కూడా ఉత్పత్తి ప్రజల సంస్కృతినీ, నాగరికతనీ ప్రతిబింబించవు 
అనేమాట యథార్థం. దళిత బహుజనుల, ఆదివాసీల సంస్కృతి బ్రాహ్మణీయ గ్రంథాలలో 
అభివర్ణించిన దానికి పూర్తి భిన్నంగా వుండటమే ఆ గ్రంథాల వైఫల్యానికి ఒక తిరుగులేని 
నిదర్శనం. 

బుద్భుడూ, ఏసుక్రీస్తూ, మహమ్మదూ వంటి శక్తివంతులైన ప్రవక్తల రాకతో ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్యం అనేది ఏర్పడింది. హిందూ మతం వంటి ప్రవక్తలు లేని మతాలు హింసకూ, 
అమానుషత్వానికీ నెలవయ్యాయి. సామాజిక, ఆధ్యాత్మిక ప్రవక్తలు సమాజ నైతిక పరివర్తనకు 
ప్రతినిధులుగా వున్నారు. ఈ కారణంగానే బుద్ధుడూ, ఏసుక్రీస్తూ, మహమ్మదూ వంటి 
ప్రవక్తల చుట్టూ ఏర్పడిన మతాలు అప్పుడప్పుడూ సంక్షోభాలను ఎదుర్మొన్నప్పటికీ 
మానవత్వాన్ని పునరుజ్జీవింపజేశాయి. సమాజంలో నైతిక విలువలను పెంపొందేందుకు 
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దోహదం చేశాయి. కానీ, హిందూయిజం ఒక మతంగా, బ్రాహ్మణులు ఒక పురోహిత 
వర్గంగా ఆ పనిచేయలేదు. పైగా సమాజంలో అత్యంత దుర్మార్గమైన, ప్రతికూల విలువల్ని 
సృష్టించారు. భారతీయులు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సామాజిక వ్యవస్థను నెలకొల్పుకోవడం, 
సానుకూల ప్రవక్తల దృక్పథాన్ని అనుసరించడం ద్వారా మాత్రమే ఈ ప్రతికూల గతం 
నుంచి బయటపడగలుగుతారు. నాగరిక మూర్ధత్వాన్ని వదిలించుకో' గలుగుతారు. 

ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య మనేది సమాజం సానుకూల దిశలో అభివృద్ధిచెందేవిధంగా 
తనలోని సామాజిక ఆర్థిక ఉత్పత్తి విలువలను సంఘటిత పరచుకుంటుంది. (శ్రమను 
ఆధ్యాత్మికతలో ఒక అంతర్గత అంశంగా పరిగణిస్తుంది. తద్వారా సామాజిక శక్తులకు 
అంతకంతకూ సాధికారత లభించేట్టు చేస్తుంది. బాపన పూజార్ల వంటి ఆధ్యాత్మిక 
పాపాత్ములు ఈ సామాజిక శక్తులను నీచంగా, మలినస్థులుగా, పనికిమాలిన వారిగా, 
వాళ్లని ముట్టుకోవడమే మహా పాపం అన్నట్టుగా చూశారు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక 
పూజారి కుష్టు వ్యాధి గ్రస్తుశ్ని తాకడానికైనా సరే వెనుకాడడు. అవసరమైతే మురికి బట్టల్ని 
ఉతకడానికి, ఎయిడ్స్‌ వ్యాధిగ్రస్తులకు సేవలందించడానికి కూడా ముందుకొస్తాడు. హిందూ 
బాపనోళ్లు మాత్రం అలాంటి వ్యాధులను నయం చేసే, వ్యాధిగ్రస్తులకు సేవచేసే పనులు 
చచ్చినా చెయ్యరు. మనుషుల్ని మనుషులుగా చూసే సంస్కృతిని బాపనోళ్లు అభివృద్ధి 
చేయలేదు. హిందూ వైద్యుడికి రోగి డబ్బు ముఖ్యం తప్ప అతని ప్రాణం ముఖ్యం కాదు. 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యంలో శిక్షణ పొందిన పూజారి అయితే నేలనూ, బురదనూ, ధూళినీ, 
జంతువులనూ, పక్షులనూ అన్నింటినీ విలువైనవిగా చూస్తాడు. వాటిని కూడా తను 
ఆరాధించే దేవుడే సృష్టించాడని భావిస్తాడు. మొక్కల పెంపకంలో, పశుపోషణలో, దిక్కులేని 
వారిని ఆదరించి వారి ఆకలిని తీర్చడంలో పాలుపంచుకుంటాడు. వాళ్లు ఇలాంటి పనులు 
వ్యక్తిగత స్వార్థంతో చేయరు. తమ ఆధ్యాత్మిక, నైతిక సంస్కృతే వారిచేత ఈ పనులను 
చేయిస్తుంది. అలాంటి పనులు చేసేవాళ్లే మంచివాళ్లుగా దేవుడి ఆదరణకు పాత్రులవుతారని 
భావిస్తారు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యంలో పరిపూర్ణ ఆరోగ్యవంతుడు సాటివారి 
అనారోగ్యంపట్ల స్పందిస్తాడు, బాధపడతాడు. సామాజికంగా ఆ బాధను పంచుకోవడం 
తన బాధ్యతగా భావిస్తాడు. ఇలాంటి భావనలకు బ్రాహ్మణిజం చచ్చినా ఆస్మారమివ్వదు. 
అందుకే అది భారతదేశంలో సామాజిక సంఘటితత్వాన్ని ఎదగనివ్వలేదు. 

మదర్‌ థెరిసా ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక జీవన విధానానికి ఒక గొప్ప ఉదాహరణగా 
నిలిస్తే - హిందూమతానికి చెందిన ఆదిశంకరాచార్యులు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికి 
ప్రతీకలుగా నిలిచారు. ఐదు పీఠాల నుంచి పెత్తనం చేసే ఐదుగురు పీఠాధిపతులూ 
ఆధ్యాత్మిక నియంతలే. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక ప్రవచనాలు ఎప్పుడూ ఆధ్యాత్మిక 
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నియంతృత్వానికి తావివ్వవు. అంటరానితనాన్ని పాటించకుండా, ప్రతిఒక్కరికీ సేవచేస్తూ 
మానవాళి ప్రగతికోసం కృషి చేసే ఆధ్యాత్మిక శక్తులకు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం ఎప్పుడూ 
తలుపులు తెరుస్తుంది. దేవుడి పేరుతో మనుషులు అతిగా కష్టాలకు గురికావడాన్ని ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్యం అనుమతించదు. అదేవిధంగా దేవుడి పేరిట హింసాత్మక శిక్షలు వేయడాన్ని 
కూడా అది ఒప్పుకోదు. మానవ ప్రతిరూపాలను పూజించనివ్వదు. విగ్రహారాధన పట్ల 
విముఖతకీ- పవిత్ర గ్రంథం పట్ల ఆరాధనకీ మధ్య ఒక దగ్గరి సంబంధం వుంది. 
గ్రంథాన్ని ఆరాధించే మతాల్లో దేవుడు ఒక విశ్వజనీన ప్రతినిథిగా వుంటాడు. ఆ మతాల్లో 
దేవుడు/దేవత అందరికీ సమానంగా అందుబాటులో వుంటారు. విగ్రహారాధనను 
ప్రోత్సహించే మతాలు వెనుకబాటుతనంతో రాజ్యం, పౌరసమాజం ఎదగకుండా చేస్తాయి. 
విగ్రహారాధన మానవసమాజం అభివృద్ధి చెందుతున్న తొలి దశలో ఏర్పడ్డ ఆదిమ విధానం. 
ఆతరువాత దేవుడిని సామూహికంగా ప్రార్థించడం మొదలయింది. తాత్వికంగా చెప్పాలంటే 
నా ఉద్దేశంలో ఒక ప్రతిమ రూపంలో వున్న దేవుడిని ప్రార్థించడం కంటే ఒక అమూర్త 
(తాత్విక) భగవంతుడిని ఆరాధించడం ఏంతో ఉన్నతమైన చర్య. నా అభిప్రాయం ప్రకారం 
ఒక గ్రంథ/ఒక అమూర్త దైవ ఆరాధన అనేది ఆ వ్యక్తిలో దేవుడి ఉనికికి సంబంధించిన 
తాత్వికతను భావనాత్మకం చేస్తుంది. విగ్రహారాధన అయితే భౌతిక ఉనికి మీదకు దృష్టిని 
మళ్లిస్తుంది. చారిత్రకంగా దేవుడి భౌతిక రూపాన్ని ఆరాధించేవాళ్లు వెనకబడిపోతే - 
దేవుడిని తాత్వికంగా ఆరాధించేవారు అభివృద్ధి చెందారనేది సుస్పష్టం. భారతదేశంలోని 
బాపన పూజారి వర్గం భారత ప్రజానీకాన్ని వెనుకబాటుతనంలో మగ్గేట్టు చేసింది. ఇక్కడ 
సామాజిక రాజకీయ వ్యవస్థలు అపరిపక్వంగా వుండిపోయాయి. సుసంఘటితంగా, 
ప్రగతిశీలంగా వుండాల్సిన పౌరసమాజాన్ని, రాజ్యాన్ని ఈ విధమైన వెనుకబాటుతనం 
దుర్చలం చేసింది. అన్ని జీవన రంగాలలో సర్వమానవ సమానత్వం నెలకొనకుండా 
అడ్డుకుంది. 


భారతదేశంపై మొదటి ఆర్య దండయాత్ర విజయవంతంగా జరగడానికి కారణం 
దేశీయ ద్రావిడజాతి తనను తాను సంఘటితపరచుకుని వుండకపోవడం, హింసాత్మక 
దురాక్రమణదార్లను నిలువరించే ఆత్మరక్షణా వ్యవస్థను అది అభివృద్ధిపరచుకుని 
వుండకపోవడమే. కాగా ఆ తరువాత జరిగిన పఠాన్ల, బ్రిటీషువాళ్ల రెండవ, మూడవ 
విజయవంత దండయాత్రలకు ప్రధానంగా బ్రాహ్మణీయ శక్తుల హిందూ మతం కంటే 
ఆయా దురాక్రమణదార్ల అభివృద్ధిచెందిన మతాలూ, వారి బలమైన పౌర సమాజమే 
కారణం. హిందూ సామాజిక వ్యవస్థ కులతత్వంతో, మూఢనమ్మకాలతో, విగ్రహారాధనతో 
కునారిల్లుతూ ఎక్కడికక్కడ స్పృశ్యులూ, అస్పృశ్యులూ అంటూ బ్రాహ్మణీయ, బ్రాహ్మణేతర 
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వర్గాలుగా చీలిపోయి వుండగా - ఇస్లామిక్‌, క్రైస్తవ మతాలు మాత్రం సుసంఘటితంగా 
వున్నాయి. అందుకు కారణం- పేదలకూ, రోగులకూ సేవచేసే, సంఘటిత జీవన 
విధానానికి ఆదర్శంగా నిలిచే ఏసుక్రీస్తు, మహమ్మదు ప్రవక్తల మహోన్నత ప్రతిరూపాలే. 
రాముడుగానీ, కృష్ణుడూగానీ అలాంటి సంఘటితత్వాన్ని, సమాజ సేవనీ, విశ్వజనీన 
జీవన విధానాన్నీ అందించలేకపోయారు. హిందూ సనాతనవాద శక్తులు తమకు 
ఇష్టంలేనివారిని పరమ కిరాతకంగా చంపడం, వారిపై అత్యాచారాలు జరపడం, సజీవ 
దహనం చేయడంలో మహా సమర్థులు. ఇది 2002లో గుజరాత్‌లో మనం ప్రత్యక్షంగా 
చూశాం. ఈ శక్తులు పూర్వం ఇదే పద్ధతిలో బౌద్ధ సన్యాసులను ఊచకోతకోసివున్నా 
ఆశ్చర్యపడాల్సిందేమీ లేదు. 

ఒక విశ్వజనీన పవిత్రగ్రంథం రూపుదిద్దుకోనివ్వని బ్రహ్మ, విష్ణు తదితర దేవతల 
విగ్రహాలను పూజించే విధానం అపరిపక్వ మనసుకు నిదర్శనం. వేద, వేదాంత తత్వ 
శాస్త్రాలలో ఏ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సానుకూల సూత్రాలు లేకుండా పోయాయి. 
అందుకు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ విధానమే కారణం. ధర్మం పేరుతో మనుషుల్ని నిలువునా 
చంపడం దైవ కార్యం కాదు- పైశాచిక కార్యం. ఉదాహరణకు హిందూ రాముడూ, 
ముస్లిం ఒసామా బిన్‌ లాడెన్‌ ఆధ్యాత్మిక హింసాకాండకు రెండు ధ్రువాలవంటీవారు. 
ఒకరు హిందూ పురాణపురుషుడు కాగా మరొకరు ఇస్లామిక్‌ జిహాద్‌ భావనతో తన 
తాత్వికతను రూపొందించుకున్నవాడు. ఇలాంటి వారిని కొన్ని సామాజిక వర్గాలు తమ 
చారిత్రక కారణాలతో ఆదర్శంగా భావించవచ్చు. కానీ అలాంటి పురాణ పురుషుల్ని 
లేదా మానవరూపాలనీ ఆరాధించడంవల్ల వారు చేజేతులా నియంతృత్వ ఊబిలో కూరుకు 
పోతారు. ఇస్లాం మతం మహమ్మదు ప్రవక్త ప్రవచనాల స్ఫూర్తితో బిన్‌లాడెన్‌ సమస్యను 
అధిగమించవచ్చు. కానీ హిందూమతం మాత్రం హంతక రాముడి సంస్కృతినుంచి 
బయటపడలేదు. ఎందుకంటే తనను తాను ఒక మతంగా రూపుదిద్దుకోకముందే అది 
హింసా సంస్కృతిలో కూరుకుపోయింది. హిందూయిజం చరిత్ర ఈ విషయాన్ని పదేపదే 
రుజువు చేసింది. 

ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యంలో రాముడికి మాదిరిగా దైవాలకు ఆయుధాల అవసరం 
వుండదు. ఆ దేవుడి మానవ ప్రతినిధులెవరూ ఒసామా బిన్‌ లాడెన్‌ల మాదిరిగా 
వ్యవహరించాల్సినపనిలేదు. మూడు విభిన్న చారిత్రక దశల్లో బుద్ధుడూ, జీసస్‌, 
మహమ్మదులు ఈ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం ద్వారా మానవ సమస్యలను ప్రసంగాలూ, 
చర్చల ద్వారా పరిష్కరించారు తప్ప హింసా మార్గంద్వారా కాదు. అసలు హింసచుట్టూ 
దైవ రూపాలను రూపొందించడం బ్రహ్మ, విష్ణువులతోనే మొదలయింది. వారు ప్రతికూల 
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విలువలను నెలకొల్పారు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యానికి అట్లాంటి విలువలతో పనిలేదు. 
దైవ ప్రసంగాలలో గానీ, మానవ జీవనంలో గానీ హింసాత్మక విలువలుంటే సానుకూల 
దృక్పథంతో కూడిన సమాజాన్ని నిర్మించడం సాధ్యంకాదు. అట్లాంటి సమాజం ప్రతికూల... 
కేవలం ప్రతికూల ఆలోచనావిధానాన్ని మాత్రమే పెంపొందిస్తుంది. హింసను 
అంతర్గతీకరించుకున్న జనం తాము శత్రువులు అని భావించినవారి మీద దేవుడి పేరుతో 
ఎలా హత్యాకాండకు పాల్పడ్దారో మనం ఇటీవల కళ్లారా చూశాం. వాళ్లు హింసను 
అంతర్గతీకరించు కున్నందువల్లనే చరిత్ర పొడవునా అనేమంది దళితులను హింసించడం, 
కాళ్లు చేతులు నరికివేయడం, నిలువునా చంపేయడం జరుగుతూ వచ్చింది. ఇటీవల 
గుజరాత్‌లో ముస్లింలపై జరిగిన ఊచకోతకు కూడా అదే కారణం. 


విశ్వజనీన సామాజిక నియంత్రణలనేవి ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య పద్ధతిలో సాగుతూ 
మనుషులు ఒక విశ్వాసం నుంచి మరో విశ్వాసానికి, ఒక గ్రంథ పఠనం నుంచి మరో 
గ్రంథపఠనానికి మారడానికి అనుమతిస్తాయి. ఒకే దేవాలయంలో దేవుడిని వేడుకునేందుకు 
కొందరిని అనుమతించి మరికొందరిని నిరాకరించడం అనేది ప్రపంచంలో ఒక్క హిందూ 
దేవాలయాల్లోనే జరిగింది. బావనోళ్లు దళితబహుజనులను దేవాలయాల్లోకి 
అడుగుపెట్టనివ్వలేదు. దేవుడికీ ప్రజలందరికీ మధ్య సంబంధం అనేది ప్రజాస్వామికంగా 
వుండాలి తప్ప ఇట్లా నియంతృత్వ పద్ధతిలో కాదు. వర్గ సమస్యతో సతమతమయ్యే 
సమాజాల్లో కూడా దైవభావన అనేది కనీసం దేవుడి పరిథి మేరకైనా ప్రజాస్వామిక 
పద్ధతిలో వుంటుంది. కానీ, మన కులాలతో లుకలుకలాడే సమాజంలో మతం తాలూకు 
సానుకూల విలువలేమీ వుండవు. ఇక్కడ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం యధేచ్చగా పెత్తనం 
చెలాయిస్తోంది. లక్షలాది ప్రజానీకాన్ని అది సామాజికంగా నిర్వీర్యుల్ని చేసింది. 
అమాయకులుగా, నిరుపేదలుగా, నిరక్షరాస్యులుగా మార్చి వాళ్లని శతాబ్దాల తరబడి 
అణగదొక్కుతూ వచ్చింది. ఆధ్యాత్మిక మరణ భయం అన్ని మానవ యత్నాలనూ సర్వనాశనం 
చేస్తుంది. భారతదేశంలో దళితబహుజనుల విషయంలో జరిగింది ఇదే. ఇవాళ 
దళితబహుజనులు బాపన శక్తుల ప్రతి ఆదేశాన్ని పాటించేవారిలా తయారయ్యారు. వాళ్లు 
తమకు తాముగా సర్వస్వాన్ని కోల్పోయే స్థితికి చేరుకున్నారు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం 
ఆశించింది కూడా ఇదే. భారతదేశంలో సుదీర్హకాలంగా కొనసాగుతూ వస్తున్న ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వం తన లక్ష్యాన్ని సాధించింది. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం రూపొందించిన సమాజాన్ని ఒక రాజకీయ వ్యవస్థ 
దానికదిగా మార్చివేయడం సాధ్యం కాదు. సమాజం సానుకూల ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక 
వ్యవస్థల ద్వారా ముందుకు సాగుతూ ప్రాథమిక విశ్వాసాన్నీ, విద్యాపరమైన పునాదినీ 
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ఏర్పరచుకోవాల్సి వుంటుంది. మన దేశంలో గతంలో అనేక శూద్ర రాజ్యాలుండేవి. 
ఘనతవహించిన శూద్ర రాజాధిరాజులు ఎందరో వుండేవారు. కానీ వాళ్లంతా హిందూ 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం చేతుల్లో కీలుబొమ్మలుగానే వున్నారు. ఈ దృష్టానే దళిత 
బహుజనులకు రాజకీయ రాజ్యాధికారం లభించినంత మాత్రాన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు 
సామాజిక పునాదిని సమూలంగా పెళ్లగించడం సాధ్యం కాదు. సమాజంలో వేళ్లూనుకొన్న 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ పునాదిని పెకిలించాలంటే ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థ 
తప్పనిసరిగా కావాలి. 

ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం ఒక తాత్విక వ్యవస్థగా నిత్యజీవితానికి అవసరమైన తాత్విక 
భావనను సమకూరుస్తుంది. ప్రపంచంలోని నైతిక ఆలోచనలన్నీ ఇలాంటి ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థలను ఏర్పాటుచేసుకునే క్రమంలోనే రూపుదిద్దుకున్నాయి. కొన్ని నైతిక 
భావనలు గ్రంథస్థ చర్చల్లో భాగంగా వుండిపోతే మరికొన్ని ప్రజల సామాన్య విజ్ఞానంలో 
చోటుసంపాదించుకున్నాయి. (ప్రజల రోజువారీ జీవితాన్ని నడిపేది ఈ సామాన్య 
పరిజ్ఞానమే. భారతీయ ఉత్పత్తి ప్రజల జీవితాల్లో ఇది స్పష్టంగా కనిపిస్తుంది. ప్రజల 
సాధారణ పరిజ్ఞానాన్ని బాపన శక్తులు తమ ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాల్లో పొందుపరచలేదు. 
కానీ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యాలు ఇలాంటి సాధారణ పరిజ్ఞానాన్ని తమ మత గ్రంథాల్లో 
అంతర్భాగం చేసుకున్నాయి. హిందూమతం మాత్రం మరణోన్ముఖ, సనాతన, 
అంధవిశ్వాసాల వ్యవస్థగానే వుండిపోయింది. తత్భలితంగానే మానవ వస్తిష్మాన్ని సానుకూల 
రీతిలో ఎదగనివ్వలేదు. హిందూ మత గ్రంథాలన్నీ బాపన శక్తుల ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ 
జ్ఞానాన్ని మాత్రమే ప్రతిబింబిస్తాయి. మనిషిని మనిషిగా గౌరవించే సంస్కృతిని అది 
జనానికి అందించలేదు. పైగా తిమ్మిని బమ్మి చేసినట్టు - సామాజికంగా, ఆధ్యాత్మికంగా 
సానుకూలురైన వాళ్లని సాంస్కృతిక దివాళాకోర్లుగా చిత్రిస్తూ- సాంస్కృతికంగా ప్రతికూల 
ధోరణి కలిగిన వాళ్లని గొప్ప తెలివిమంతులుగా కీర్తించింది. హిందూ బుషులూ, 
సాధువులూ, సన్నాసులూ అంతా ఆధ్యాత్మిక నియంతలు. హిందూ గ్రంథరాజాల్లో వున్న 
జ్ఞానమంతా తలకిందులు జ్ఞానం. రేపటి ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థ ఈ తలకిందులు 
జ్ఞానాన్ని తిరిగి సరిచేయాల్సి వుంది. 

నూతన ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యంలో దేవుడు/దేవత అనే భావన అందరికోసం 
ఆహారాన్ని ఉత్పత్తి చేసేవారితో, కుండలు చేసేవారితో, పశువులనూ మేకలనూ గొర్రెలనూ 
మేపేవారితో, ఇతర (శ్రమజీవులందరితో మమేకమవుతుంది. సాటి మానవులను 
అంటరానివాళ్లుగా ఈసడించుకుంటూ వచ్చిన బాపనోళ్లవంటి వాళ్లంతా రేపటి ప్రజాకోర్టులో 
తమ చారిత్రక పాపాలకు తగిన మూల్యం చెల్లించుకోకతప్పదు. (ప్రజల తీర్పు దేవుని 


ముగింవు: పొందూ మతానంతర భారతదేశం 363 


తీర్చుగా పరిగణించబడుతుంది. ఎందుకంటే దేవుడు/దేవత అనే భావన సమస్త మానవాళి 
సంక్షేమం కోసం ఏర్పడింది. ఆలోచనలనూ, సమస్త సరపదలనూ సృష్టించే మౌనవుల 
ప్రతిరూపంలో అది అభఖివృద్ధిచేయబడిరదే" ఈ “మానవీయ, ప్రకృతి సహాజు శ్యోయోన్ని 
ఉల్లంఘించి బాపనోళ్లు- ఇష్టారాజ్యంగా. పైశాచిక నియమాలను పెట్టి ఉత్పత్తి ప్రజలను 
అంటరానివాళ్లుగా ప్రకటించారు. దారుణమైన ఈ చారిత్రక నేరానికి వాళ్లు రేపటి ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్య సమాజంలో 'తగిన "మూల్యం తవ్చక "చెల్లించుకో పాల్సి'పుఠటుంది. 
ప్రపంచంలోని మూడు గొప్ప ఆధ్యాత్మిక మతాలను వెళ్మించెన క మవానియులున్తుడూ, 
ఏసు క్రీస్తూ మహమ్మదూ-అందొరచే ఉమ్మద్‌ సయం ఇదే. వ 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం-ఆహార సంస్కృతి 

ఆధ్యాత్మిక 'ప్రజాస్వామ్యర EI అహో క్వంస్మృతుల మధ్య ఎలాంటి వివక్షనూ 
చూపించదు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం "మాత్రం మాంసోహారం 'లేదా శోమాంసాహారర 
పై శాకాహార ఆధిపత్యానికి” పేలుకల్పిస్తుందె. " ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యంలో" దైవేభోవేన 
ప్రజల సానుకూల, ఆరోగ్యదాయక. ఆహార అలవాట్లన్నింటితో' సమంగా ముడిపేడి 
వుంటుంది. గోమాంసంపై ఖీ, పరది మోంసంపై గోనీ నిషేధం వురడదు. "అదేవిధంగా 
ఆ మాంసాహారులు దేవోలయెలలో "పూజారి కోవడానికి వీళ్లేవనే నయమాలూ వుందే: 
హిందూయిజం మాత్రం - శాకాహారాన్ని” ఆధ్యాత్మీకరణకు 'ంరీచేసి“భారతదేశ సగటు 
ఆరోగ్యాన్ని సర్వనాశనం చేసిరిది. "బుద్భుజూ; వసుక్రీస్తూ, ' మహమ్మడో వంటి మహా 
ప్రవక్తలెవరూ ప్రజల ఆహార అలవాట్లమీడ ఇలా 'ఆంక్షితు. విధిరచలేఢు” “౨ = 


మహమ్మదు ప్రవక్త జక్య పంది మాంసం మాత్రర శనకూడదని టెప్పాదు. అయితే 
అసాధారణ పరిస్థితుల్లో 'దానని" కూడా- తినొచ్చనే "అన్నాడు: బహుశ పందుటు మానవ 
మలాన్ని తింటాయన్న కొరణంగానే"'ఆయన ఈ నిర్ణయానికి జచ్చివుళటొదు? తరుతే 
ఇప్పుడు పరిస్థితి. మారిపోయింది? పందులను ఫాముల్లాపరచదం. మేడలైను. తకుపొతీ 
అవి కేవలం ధాన్యాన్నే తీంటూ- పెతుగుతున్నాయి:-మహమ్మదు' ప్రవక్త ప్రతి: ఆదేళానెకీ 
కొన్ని సడలింపులు ఇస్తూ చచ్చాడు కొటెట్టి ఇప్పుడు ముస్లింతువందిచూంసరపై అఫీలపీనే 
సాంప్రదాయిక ఆదేశాలను పునన్సమ్‌క్షిదుకోవచ్చు:: “ట్రవక్తలు కాన్ని స్థలకాల మన్టీకుతతో 
నిమిత్తంలేసి-శాశ్వత నియమాలను: ఈోసోరిచించారున అట్లోగే కొన్ని స్థలకొత జకిష్టేతులనే 
బట్టి మార్చుకోదగ్గ'నియమాలనూ సూపెంజోరు మహోన్నత ఆధ్యాత్మిక ప్రజానేష్టిమ్మోలను 
రూపొందించిన 'ముగ్గురు' ప్రవక్తల్లో చీవరివోడైన- -మహేమ్మడుమధిరిత 'చోనవీయలగా 
ఆచరించదగ్గ సూత్రాలను. ఈూపుదిద్దాడు. వొటిని*ః మానవ : నమాపిపూనుకూల 

ఎమూాజవ్ల సానుకూల 
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పరిణ్రామ్మక్షమానికి-అనుగుణంగా వర్తింపజేసుకోవచ్చు, నిర్దిష్టమైనస్రీ పురుష సంబంధాలను 
రూపారుద్దించిన తొలి స్ర్రీవాది.మహమ్మదు ప్రవక్షే అన్సి.చైప్పవ్షచ్చు. 

మా చూ జరిగే యుద్ధాల్లో పు పురుషులు చనిషోత్తుండ్లటం్వవల్ల సమాజంలో పురుషుల 
సంఖ్య, స్రీలక్షంటే విపరీతంగా పడిపోయిన సందర్భంలో మహమ్మదు ఒక పురుషుడు 
నురుగు డ్రీలను చివాహం చేసుకోవచ్చు అన్నాడు: : ఇతర్‌ .పరిస్టితుల్లో మాత్రం ఒక్కరినే 
నిత్లాహం కటేనుకోవాలి... ఇదే- సూత్రాన్ని వర్తింపడేస్తూ స్త్రీలు సంఖ్య తక్కువై పురుషుల 
సల ఎక్కువైన సందర్భంలో. బహుభర్షత్వం అనేది కూరా ఆధ్యాత్మికంగా చెల్లుబాటు 
అవుతూనే మనం భావించవచ్చు: ఇప్పటివరకూ మహమ్మడ్లును అనుసరించే ముస్లిం 
'క్రప్రంచర్న ఇరాన్‌ను. పితృస్వామిక సమాజ ప్రయోజనాలకు అనుగుణంగానే వ్యాఖ్యానాలు 
చేస్తూవశ్చాంది. మహమ్మదు దృక్పథాన్ని: బట్టి ఇది సరికాదు. ఎందుకంటే ఒక నియమాన్ని 
నిక్టేశింత్తేవి: పరిస్థితులే తప్ప ఇతరాలు కావు. ఆధ్యాత్మికంగా ఇహుభార్యాత్వం చెల్లుబాటు 
ఆజావ్రప్పుడు అందుకు హూర్తి.భిన్నంగా. వుండే పరిస్థితుల్లో బషుభర్తత్వం కూడా చెల్లుబాటు 
కాతాతీ ఖహూామూణ పరిస్థితులు, ఏక్షపత్ని/ఏకఫతి . విధానం... కొనసాగాలి. మహమ్మదు 
మోధటీ శాన శ కత్యాపారస్థుకాలు.: ఇస్తాం మళ్యం స్రీలు ప్వవ్యాపారమైనా చేసుకునేందుకు 
కువుముకిస్తుంది కనుశాలంలోనే: (థమకు 'హ్రీఫుర్తుష వివక్ష లేకుండా చేసిన తొలి ప్రవక్త 
మహ్రమ్మడుంఇదేనిధ్రగ్రారావాక పందులను కేవలం ధాన్యప్రుద్రాణాతో పెంచుత్తున్నప్పుడు 
ఆనయోగభైటెణా తరం జతువుల మాంసాన్ని తింట్టున్నట్టే వంది మాంసం 
శ్రశతార్యహైనరిగామేజువింవాలి.. ఆధ్యాత్మిక ప్రజ్ఞాస్వావ్యు;స్తారం ఇదే. మత సూత్రాలపై 
'పకక్తిశీక భ్రాభ్యాన్నాలకు అది అవకాశం. కల్పిస్తుంది. క్షవ్రక్తలు,తమ జీవితకాలంలోనే 
ఆథ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక నీతికి, స్వీయ. వ్యాఖ్యానాల్రను జోఢిన్తూ ఈ విషయాన్ని రుజువు 
వేశాయ్యు మనుషులంతా. తమశరీరాలను ప్రూర్తిగ్సొ కప్తేసే ప్పేసే[ద్రుస్తులను ధరించాలని 
మక్హామ్మద్దు ప్రవక్త: స్తూచించాక్రున్ను మానవ శక్తీకానికి నక్షణ ంక్షల్సించడమే. ఈ. సూచన 
లక్ష్యం ఆతరువాత, ఈ సూత్రాన్ని స్త్రీలకు వర్తింపజేస్తూ జురఖ్లాలను ధరించాలన్నారు. 
అమైతే ఇస్లాంలో. పరిస్థితి, మారుతుంది: _ఎందుక్షంటే. ఏ- ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక 
సమాజమూ జీ పురుష అసమానతలను ఎంతోకాలం కొనసాగనివ్వదు. 


కవీ దేవుడి/దేవత్స శొననను ప్రత్యేకంగా, మాంసాహార లేదా గోమాంస సంస్కృతులతో 
PERE చీలులేదు.. -మానవ్ల .శరీర్తర,: మనసు - వివిధ ఆహార సంస్కృతులకు 
అనుగుణంగా ఎదిగింది. మానవ పరిణామ క్రమంతో పాటే-వారి ఆహార సంస్కృతులూ 
పరిణామం చెందుతూ వచ్చాయి. అదేవిధంగా మతం కూడా వాటిత్తోషాటే పరిణామం 
చెందుతూ ప్రజల విభిన్న ఆహార సంస్కృతులను స్వీకరించింది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం 
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మిశ్రమ ఆహార సంస్కృతిని సమర్థిస్తుంది. చైనా, జపాన్‌ తదితర ప్రాచ్య దేశాల ప్రజలు 
రకరకాల తిండ్లు తింటారు. ఇతర భౌగోళిక ప్రాంతాల ప్రజలకు అది నచ్చకపోవచ్చు. 
ప్రాచ్య దేశాలలోని క్రైస్తవుల, ముస్లింల ఆహార సంస్కృతులు - ఇతర ఖండాల, 
ప్రాంతాలలోని క్రైస్తవుల, ముస్లింల ఆహార సంస్కృతులకంటే కచ్చితంగా విశ్వజనీనమైనవని 
నేను భావిస్తున్నాను. హిందూమతం భారత ప్రజల సామూహిక సాంస్కృతిక పరిణామ 
క్రమాన్ని విచ్చిన్నం చేసింది. విభిన్న ఆహార సంస్కృతులను వేరుచేస్తూ బాపనోళ్లు 
భారతదేశంలో సామాజిక సమిష్టితత్వం ఎదగకుండా అడ్డుకున్నారు. దేవుడికి కేవలం 
శాకాహారమంటేనే ఇష్టమని ఊదరగొడ్తూ తమ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాన్ని సుస్థిరం 
చేసుకున్నారు. నిజానికి బ్రహ్మ, విష్ణువు, రాముడు వంటి దేవుళ్లూ, లక్ష్మీ, సరస్వతి వంటి 
దేవతలూ మొదట్లో గోమాంసాన్ని కూడా ఆరగించేవాళ్లు. కానీ దక్షిణ భారతదేశానికి 
చెందిన బ్రాహ్మణ ఆదిశంకరాచార్యుడు వచ్చి వాళ్లందరినీ శాకాహార్లుగా మార్చిపారేశాడు. 
బాపన కోమట్లు కుల పరంగానూ, గాంధీ వాళ్లందరి ఆధునిక ప్రతినిధిగానూ జాతీయవాద 
శాకాహార ప్రచారాన్ని విస్తృతంగా చేశారు. తత్ఫలితంగా భారతీయ వ్యావసాయిక ఆర్థిక 
వ్యవస్థ శాకాహారమయమైపోయి దేశ ఆరోగ్యపుష్టిని దారుణంగా దెబ్బకొట్టింది. 

భారతదేశ దళితబహుజనులు మాత్రం తమ సాంస్కృతిక వ్యవస్థల్లో విశ్వజనీన 
ఆహార సంస్కృతులను కొనసాగించుకుంటున్నారు. వాళ్లని బాపన శక్తులు సాంస్కృతిక 
హీనులు, శూద్రులు, చండాలురు అంటూ ఆడిపోసుకుంటున్నాయి. మనదేశంలో నిజమైన 
సంస్కారం వున్న వాళ్లని కుసంస్కారులుగా- కుసంస్మారులను సంస్కారవంతులుగా 
పరిగణిస్తున్న వైనానికి ఇదొక ఉదాహరణ. అనేకమంది దళితబహుజనులు మాంసాహారుల 
పై జరిగే సామాజిక అవమానాలను తట్టుకోలేక శాకాహారులుగా మారిపోతున్నారు. వాళ్లు 
ఎంత శాకాహారులుగా మారినా సామాజిక ఆధ్యాత్మిక సమానత్వం మాత్రం వారికి ఎప్పటికీ 
గగనకుసుమమే. హిందూ మతానంతర భారతదేశంలో మాత్రమే శూద్రులూ, చండాలురూ 
అందరూ తమ విశ్వజనీన ఆహార సంస్కృతుల సగౌరవమైనవిగా భావించగలుగుతారు. 
విశ్వజనీన ఆహార సంస్కృతిని అనుసరించే దళితబహుజనులు హిందూమతానంతర 
భారతదేశంలో సాంస్కృతికాభివృద్ధిలో అత్యంత కీలక పాత్ర పోషిస్తారు. 

దేవుళ్ల, దేవతల విగ్రహాలకు/పటాలకు ఆహార పదార్థాలను సమర్పించే విధానానికి 
ఆకలితో అలమటించే జనం గురించిన పట్టింపు వుండదు. ప్రపంచంలోని సానుకూల 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థలన్నీ దేవుడిని ప్రార్థించడం, అన్నార్తులకు ఆహారం 
అందించడం అనే పద్ధతిని అనుసరిస్తున్నాయి. అభివృద్ధిచెందిన మతమేదీ ఆధ్యాత్మిక 
ప్రక్రియలో భాగంగా దేవుడికి తిండిపెట్టడం అనే పద్ధతిని పాటించదు. ఆవిధంగా ఆహారాన్ని 
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వృధాచేసే విధానాన్ని బుద్ధిజం, క్రైస్తవం, ఇస్లాం మతాలు అనుమతించవు. ఒక్క హిందూ 
మతం మాత్రమే ఈవిధంగా రాతి, చెక్క విగ్రహాలకు ఆహారాన్ని సమర్పించే పద్ధతిని 
రూపొందించాయి. మరోపక్కఆ మతం ఆకలితో అలమటించే జనంపట్ల నిర్లిప్తతవహిస్తుంది. 
దేవుళ్ల, దేవతల విగ్రహాలు తమకు సమర్పించే ఆహార పదార్థాలను నిజంగానే ఆరగిస్తాయని 
నమ్మే మతం నాగరికమతం అనిపించుకోదు. ఇలాంటి ఆచారాలన్నీ అభివృద్ధి చెందని 
సామాజిక శక్తుల ఆదిమ సంస్కృతి కిందకు వస్తాయి. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం రాయి, 
ఉక్కు ఇనుము, కలపతో తయారుచేసిన విగ్రహాలకు ఆహారాన్ని సమర్పించదాన్ని నిషేధించే 
అవకాశం వుంది. మనుషులంతా ఆదిమ ఆరాధనా పద్ధతులనుంచి ఆత్మ సంతృప్తినిచ్చే 
ఆధునిక ఆరాధనా పద్ధతుల వైపు మళ్లేందుకు వీలు కల్పిస్తుంది. విద్యావకాశాల అభివృద్ధితో 
పాటు హేతువాద పెరుగుదలను బ్రాహ్మణ శక్తులు అనుమతించలేదు. మతానికి ప్రతికూల 
ప్రాతిపదికతను సమకూర్చేందుకు వాళ్లు మూఢనమ్మకాలనూ, విద్యనూ కలగలిపారు. 
విద్య ప్రతికూల పాత్రను నిర్వహించడం వల్ల భారతజాతి ఎంతో నష్టపోయింది. విద్యను 
ఒక సానుకూల, హేతుబద్ధ సామాజిక ఆధ్యాత్మిక ప్రక్రియగా మలచాలంటే- (బ్రాహ్మణిజం 
విశ్వజనీన నైతికతను ఇంకా నాశనం చేయకముందే బ్రాహ్మణిజాన్ని నిర్మూలించాల్సి 
వుంటుంది. ఒక సానుకూల పద్ధతిలో శ్రమ గౌరవ పాఠాలను ప్రవేశపెట్టి బ్రాహ్మణిజపు 
పట్టు నుంచి విద్యా వ్యవస్థను విముక్తిచేయాలి. అన్ని విద్యా సంస్థల్లోనుంచి బ్రాహ్మణ 
శక్తులను తొలగించేందుకు రిజర్వేషన్లను కఠినంగా అమలుపరచాలి. బ్రాహ్మణ శక్తులు 
విద్యా సంస్థల్లో అన్ని రకాల రిజర్వేషన్లను వ్యతిరేకిస్తున్న కారణం ఇదే. వాళ్లు సానుకూల 
మేధావులు కారు కాబట్టి ప్రతి సంస్థనుంచీ తాము వైదొలిగితే పరిస్థితి ఎటు దారితీస్తుందో 
వారికి బాగా తెలుసు. వాళ్లు ఎలాంటి సానుకూల మార్చునూ ఆమోదించరు. దళిత 
బహుజనులు ఆ మార్చును తీనుకొస్తే పొందూమతం దానంతటదే ఎలా 
కుప్పకూలిపోతుందో “అంతర్యుద్ధ చిహ్నాలూ హిందూమత అంతం” అన్న అధ్యాయంలో 
చూశాం. తమ ఆత్మగౌరవాన్ని నిలబెట్టుకుంటూ, బ్రాహ్మణిజం బారినుంచి తమ సానుకూల 
వ్యవస్థలను కాపాడుకునేందుకు దళితబహుజనుల ముందున్న ఏకైక మార్గం ఇదే. 


విగ్రహారాధన-వెనుకబాటుతనం 


హిందూ పద్ధతిలోనైనా, దళితబహుజన పద్ధతిలోనైనా విగ్రహారాధన దేవుడికీ- మనుషులకీ 
మధ్యనుండే సంబంధాలలోని వెనుకబాటుతనాన్ని సూచిస్తుంది. అంతేకాకుండా అది 
మౌలిక ఆలోచనలను ఎదగకుండా కూడా చేస్తుంది. వివిధ మతాల పరిణామక్రమంలో 
మహా ప్రవక్తలు మనకందించిన గ్రంథాలను చదివి, వాటిని విశ్లేషించే అవకాశం 
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విగ్రహారాధకులైన హిందువుల్లో, దళితబహుజనుల్లో పూర్తిగా లోపించింది. 
దళితబహుజనులు వివిధ సానుకూల ఆధ్యాత్మిక సాంస్కృతిక ప్రక్రియలనూ, పాటలుపాడే, 
నాట్యం చేసే విధానాలనూ రూపొందించారు. వాళ్లలో ఆంక్షలులేని ఆహార సంస్కృతి 
వుంది. అందులో గోమాంసం, పందిమాంసం మొదలైనవాటితో సహా శాకాహారం కూడా 
వుంది. ఆదివాసీలైతే ఎప్పటికప్పుడు సరికొత్త ఆహార అలవాట్లను అలవర్చుకుంటుంటారు. 
ఈ సామాజిక శక్తులనుంచి మిగతావాళ్లంతా నేర్చుకోవలసింది ఎంతైనా వుంది. హిందూ 
(బ్రాహ్మణిజం మానవ ప్రగతికి అందించిన సానుకూలమైన అంశం ఏమీ లేదు. వివిధ 
ఆహార సంస్కృతులను అది నాశనం చేసింది. ఉత్పత్తి శక్తుల సామాజిక ఆర్థిక జీవన 
ప్రక్రియలకు అనుగుణంగా ఆ ఆహార సంస్కృతులనన్నింటినీ మళ్లీ పునరుద్ధరించాలి. 
కోల్పోయిన వాటీని తిరిగి పొందాలి. బ్రాహ్మణిజం పేరిట ఇన్నాళ్లుగా పెత్తనం చెలాయిస్తున్న 
వాటన్నింటినీ నాశనం చేయాలి. అలాంటి వాటిలో విగ్రహారాధన ఒకటి. 


విగ్రహారాధనకూ- పవిత్ర గ్రంథంతో ప్రార్థించే విధానానికీ మధ్యనున్న తేడా 
ఏమిటంటే పవిత్ర గ్రంథ ప్రార్థన ప్రతి ఇంటినీ ఒక విద్యాలయంగా మారిపోయేట్టు 
చేస్తుంది. మహిళలకు తమ ప్రార్థనలను నిర్వహించుకునేందుకూ, ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలను 
చదివేందుకూ అవకాశం కల్పించిన మతాల మూలంగా ప్రతి తల్లీ విద్యావంతురాలవుతుంది. 
విగ్రహారాధన మాత్రం ప్రజల్లో భయాలను పెంచుతుంది. మారణాయుధాలు ధరించి 
నిలబడ్డ దేవుళ్ల ప్రతిమలు (రాముడు వగైరా) లేదా చంపడంలో తమ ప్రతాపం చూపించే 
దేవుళ్ల ప్రతిమలు (నరసింహుడు, దుర్గాదేవి, కాళికాదేవి వగైరా) అయితే మరీ 
భయపెడతాయి. రక్తాన్ని చిందిస్తున్నట్టుండే ఈ విగ్రహాలు విగ్రహారాధకులలో భయాన్ని 
విపరీతంగా పెంచుతాయి, లేదంటే వాళ్ల మనసుల్ని కూడా కిరాతకచర్యలకు పాల్పడేవిధంగా 
తయారుచేస్తాయి. సగటు (బ్రాహ్మణుడి మనసే ఇందుకు ఒక ఉదాహరణ. (ప్రతిరోజూ 
హంతక దేవుళ్లను ఆరాధించడం వల్లనే బ్రాహ్మణుల మనస్తత్వం నేరపూరితంగా తయారై 
సాటి మానవులపట్ల అమానుషంగా ప్రవర్తించేందుకు వెనుకాడకుండా చేసింది. సాక్షాత్తూ 
దేవుడి విగ్రహాన్నే హంతకుడి విగ్రహంగా రూపొందించినప్పుడు నేరమనస్తత్వం 
సామాజికంగా ఆమోదయోగ్యంగా మారుతుంది. ఇతర్లపట్ల కిరాతకంగా వ్యవహరించే 
ఏ మతమూ, వర్గమూ, వ్యక్తీ కూడా బాధితుల కష్టసుఖాలను అర్థం చేసుకోలేరు. 
(బ్రాహ్మణిజం కిరాతకుల సిద్ధాంతం. స్వయంగా (శ్రమిస్తూ ఎప్పటికప్పుడు నేర్చుకునే 
విధానంలో దానికి విశ్వాసం వుండదు. ఎంచుకంటే బ్రాహ్మణులు స్వయంగా కష్టపడరు, 
ఎంత సేపూ తమ కుత్సిత పనులతో ఇతర్లను కష్టపెడతారు. 
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దళితబహుజనులు- తమలో అద్భుతమైన సానుకూల, ఉత్పాదక, సాంకేతిక 
నైపుణ్యాలు వున్నప్పటికీ వెనుకబడిన ఆధ్యాత్మిక నీతినుంచీ, విగ్రహారాధన నుంచీ బయటపడి 
పవిత్ర గ్రంథ ఆధారిత ప్రార్ధనా విధానాల వైపు రాలేకపోయారు. అలా వచ్చివుంటే వాళ్ల 
అక్షరాస్యతా స్థాయి ఎంతగానో పెరిగివుండేది. విద్యాపరమైన శిక్షణలన్నీ ఆచరణ మీదనే 
ఆధారపడివుంటాయి. బ్రాహ్మణీయ విగ్రహారాధన, మంత్రాలను వల్లెవేసే సంస్కృతి ప్రజల 
సామాజిక స్పృహ పెరగకుండా చేసింది. వాళ్లను విగ్రహారాధనకు కట్టిపడేసి ఎలాంటి 
ఆధ్యాత్మిక, లౌకిక గ్రంథాలను చదివే అవకాశం లేకుండా చేసింది. ఈ క్రమంలో 
శూద్రులకూ, దళితులకూ, ఆదివాసీలకూ చదువుసంధ్యలు విస్తరించకుండా, భారత 
నాగరికత ఎప్పటికీ ఆదిమ స్థాయిలోనే కొనసాగేవిధంగా తయారుచేసింది. భారత బాపన 
వర్గానికి తమ పబ్బం గడుపు కోవాలంటే సమాజం శాశ్వతంగా ఆదిమ స్థాయిలోనే 
వుండడం చాలా అవసరం. ఈ కారణంగానే ఈనాటి విద్యాసంస్థల్లో బాపనోళ్ల జ్ఞానం 
బట్టీపట్టే పద్ధతిని అనుసరిస్తోంది. కనీసం ఆ బట్టీపట్టే విద్యా విధానంలోనైనా దళిత 
బహుజనులకు చోటు కల్పించేందుకు వాళ్లు అంగీకరించరు. అందుకే మనదేశంలోని 
సృజనాత్మక, ఉత్పత్తి ప్రజలంతా చదవడం, రాయడంలో వెనుకబడిపోయారు. తమ శాస్త్రీయ 
జ్ఞానాన్ని గ్రంథస్థం చేసుకోలేకపోయారు. అలా చేసుకునివుంటే ఒక కులం వాళ్లు 
మరోకులంలోకి మారే పరిస్థితి వచ్చివుండేది. ఈవిధంగా మొత్తం దేశ సృజనాత్మక శక్తి 
అంతా దెబ్బతినాల్సి వచ్చింది. 

విగ్రహారాధనలో కూరుకుపోయి ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలను చదివే విధానానికి దూరంగా 
వుండటం వల్ల ఉత్పత్తి ప్రజలలో సామాజిక మార్పిడి స్తంభించిపోయింది. హిందూ 
ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలలోని సంస్కృత శ్లోకాలు ఆధ్యాత్మిక గూండాయిజానికి సాధనాలయ్యాయి. 
హిందూ ఆధ్యాత్మిక వ్యవస్థ ఏర్పాటులోనే ఈ ఆధ్యాత్మిక గూండాయిజం చేయవలసినంత 
నష్టాన్ని చేసింది. ఆధ్యాత్మిక గూండాయిజం విలువలు భారతదేశ ఆధునిక విద్యావ్యవస్థలో 
అంతర్భాగం కావడం వల్ల ప్రతిభకు సంబంధించిన భావనే తలకిందులుగా మారింది. 
ఆధ్యాత్మిక గూండాయిజం ఆధునిక విద్యావిధానంలో తిమ్మిని బమ్మి చేస్తూ బ్రాహ్మణీయ 
కులాలను ప్రతిభకు ప్రతిరూపంగా, దళితబహుజన కులాలను ప్రతిభలేనివిగా చిత్రించింది. 
1990లలో మండల్‌ గొడవలో, 2006లో ఇతర వెనుకబడిన కులాల (ఓబీసీ) రిజర్వేషన్ల 
చర్చలో దీనిని మనం చూశాం. (బ్రాహ్మణీయ పౌర సమాజం బట్టీపట్టే ఆదిమ జ్ఞాన 
విధానాన్నే అనుసరిస్తుంది. అసలు ఏది జ్ఞానమో ఏది జ్ఞానం కాదో అన్న జ్ఞానం దానికి 
లేదు. దాని ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతమే విగ్రహారాధనతో కూడిన ఆదిమ సిద్ధాంతం. దానికి 
ఆధునిక, ఆధునికానంతర పరిస్థితుల్లో కొనసాగే అర్హతేలేదు. ఎందుకంటే ఇవాళ ఆధ్యాత్మిక 


ముగింవు: పొందూ మతానంతర భారతదేశం 369 


రంగం విద్యతో కూడుకుని, విద్యే సంస్కృతికి మూలంగా మారింది. బ్రాహ్మణీయ పౌర 
సమాజంలో ఈ ఇరవై ఒకటవ శతాబ్దిలో కూడా వారి బాల్య శిక్షణ వారిలోని ఆలోచనలను 
సానుకూల తత్వానికి వ్యతిరేకంగా తయారయ్యేట్టు చేస్తోంది. ఉత్పత్తి సంస్కృతిని జాతి 
సంస్కృతిలో సంఘటిత పరిచినప్పుడే ఏ జాతి అయినా పటిష్టమైన జాతిగా రూపుదిద్దు 
కుంటుంది. హిందూయిజం ఒక మతంగా, హిందూ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం ఒక 
ప్రచార సాధనంగా మొత్తం జాతినే తలకిందులుగా నడిపాయి. ఇతర ఆధ్యాత్మిక 
సమాజాలన్నీ తమ ఆధ్యాత్మిక నియమాలను పునస్సమీ క్షించుకుంటుంటే- హిందూ 
ఆధ్యాత్మిక సమాజం మాత్రం ఇంకా తన ఆదిమ విగ్రహారాధననే పట్టుకుని వేలాడుతోంది. 
ఆధునిక సంస్థలన్నింటిలో తిష్టవేసి వున్న ప్రతీ బాపన మేధావీ తన బాపన వర్గాన్ని 
పైకితీసుకురావడానికే అంకితమై వుంటాడు. అందుకే ఉత్పత్తి ప్రజల విషయంలో 
ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాగా వ్యవహరిస్తుంటాడు. ఈ పరిస్థితి పూర్తిగా మారాలంటే మరణ 
శయ్యమీద వున్న హిందూ మతం పూర్తిగా చావాల్సిందే. 

ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక పునాది, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ పునాది వున్న సమాజాల 
మధ్య సంబంధాలు ఎప్పుడూ అసమానతలతో కూడుకునే వుంటాయి. విగ్రహానికి దండాలు 
పెట్టుకునే వ్యక్తి కంటే గ్రంథ పఠనం ద్వారా దేవుణ్ని ఆరాధించే వ్యక్తి ఎక్కువ పరిపక్వమైన 
మనసును కలిగి వుంటాడు. విగ్రహాలను పూజించే విధానం వారిలో ఊహాత్మక శక్తిని 
లోపింపజేస్తుంది. విగ్రహారాధనలో - ఒక అమూర్త దైవ భావనకు అవకాశం లేకపోవడం 
వల్ల దేవుడి శక్తుల గురించి ఎప్పటికప్పుడు ఊహించుకునే అవసరం లేక మనిషిలోని 
ఊహాశక్తి అంతరిస్తుంది. ఈ కారణంగానే బాపన మేధావులు కూడా ఊహాత్మక నైపుణ్యాలను 
పెంపొందించుకోలేకపోయారు. ఈ దేశంలోని మేధో వర్గం గూండాలుగా వ్యవహరించడం 
వల్లనే భారతదేశంలో పరివర్తనా (ప్రక్రియ మందగించింది. ఏ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండా 
కూడా తనకు తానుగా ఒక కొత్త ఉన్నత స్థాయి సిద్ధాంతాన్ని రూపొందించలేకపోయాడు. 
వాళ్లు ఎంతసేపూ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సమాజాలు రూపొందించిన సిద్ధాంతాలను 
చదవడం, బట్టీపట్టడం మాత్రమే చేస్తూవచ్చారు. అన్ని ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సమాజాలు 
కాలానుగుణంగా మారుతూ వుంటే ఇక్కడి ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాయిజం భారతదేశంలో 
ప్రాథమిక మార్పు కూడా రాకుండా అడ్డుకుంది. 


విగ్రహారాధన అనేది ప్రజలను ఆధ్యాత్మికంగా అజ్ఞానుల్ని చేస్తుంది. సామాజిక 
వర్గాల ప్రసంగాలపై వ్యాఖ్యానాలకు విగ్రహారాధనలో ఆస్మారమే లేదు. ఎందుకంటే 
విగ్రహారాధన కొత్త ఆలోచనలకు ఎలాంటి అవకాశమూ కల్పించదు. విగ్రహారాధనకు 
వ్యతిరేకంగా ప్రప్రథమంగా పోరాడినవాడు ఐజయ్య, ఆయన తర్వాత బుద్ధుడు, ఏసుక్రీస్తు, 
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మహమ్మదు ఆ పోరాట సంప్రదాయాన్ని కొనసాగించారు. భారతీయ బ్రాహ్మణులు ఈ 
పరిణమాన్ని గట్టిగా వ్యతిరేకించారు. ఐజయ్య కాలం కంటే పూర్వం నుంచీ వస్తున్న 
విగ్రహారాధనను పట్టుకుని అలాగే వేలాడుతూ వుండిపోయారు. ఏ శూద్రుడైనా 
విగ్రహారాధనను వ్యతిరేకిస్తే అతడిని అతి కిరాతకంగా అంతం చేశారు. వాళ్ల గ్రంథాలు 
బుగ్వేదం నుంచి భగవద్గీత వరకూ అన్నీ తమ యుద్ధవీరుల భౌతిక వర్ణనలతో నిండి 
వుంటాయి. అవే అవలీలగా విగ్రహాలుగా మారుతూ వచ్చాయి. ఆ గ్రంథాలన్నీ ఆర్యుల 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సాంప్రదాయాన్ని ప్రతిబింబిస్తున్నాయే తప్ప భారతదేశపు ఆధ్యాత్మిక 
ఆదిమ ప్రజాస్వామిక సాంప్రదాయాలనేమీ ప్రతిబింబించడం లేదు. ఈ పుస్తకంలోని 
గత అధ్యాయాల్లో మనం చర్చించుకున్న భారత ప్రజల సానుకూల సామాజిక ఆధ్యాత్మిక 
నైతికవిలువలు వేల సంవత్సరాల కాలంలో రూపుదిద్దుకున్నాయి. అవే భారత (ప్రజా 
సంస్కృతికి నిజమైన ప్రతీకలు. అయితే వాటిలో కూడా తాత్త్విక దైవాన్ని ఆరాదించే 
ఆలోచనా సంస్కృతి లేదు. ఎందుకంటే వాళ్లు తమ ఆదిమ ఆచారమైన విగ్రహారాధనను 
ఇంకా అంటిపెట్టుకుని వుండిపోయారు. ఈ వర్గాలు గనక తమ దేవుళ్లనూ దేవతలనూ, 
అట్లాగే బాపనోళ్ల దేపుళ్లనూ, దేవతలనూ విగ్రహాల రూపంలో పూజించే విధానం నుంచి 
బయటపడగలిగితే వాళ్లు ప్రపంచంలోనే ఒక అత్యంత శక్తివంతమైన వర్గాల్లో ఒకటిగా 
తయారవుతారు. 


ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం-వివాహ వ్యవస్థ 
అన్ని సమాజాల్లో ఆధునిక వివాహ వ్యవస్థను చాలా వరకూ ఆ సమాజాల్లోని మతాల 
సంస్కృతే నియంత్రిస్తుంది. వివాహ వ్యవస్థను (ప్రజాస్వామికంగా మార్చినప్పుడే- అంటే 
యువతీ యువకులు తమ ఇచ్చను/ఎంపికను బట్టి వివాహాలు చేసుకునే వ్యవస్థ వుంటేనే 
ఆ సమాజంలో కుటుంబ సంబంధాలు కూడా ప్రజాస్వామికంగా వుంటాయి. జీవితంలో 
కుటుంబం అనేది కీలక వ్యవస్థ అయినప్పుడు అది (ప్రజాస్వామికంగా వుండకపోతే పౌర 
సమాజం కూడా ప్రజాస్వామికంగా వుండలేదు. హిందూ, ముస్లింలలో అత్యధిక వివాహాలు 
తల్లిదండ్రుల ఎంపిక/నిర్ణయాను సారమే జరుగుతున్నాయి. యువతీ యువకులకు వాటిలో 
పెద్దగా నిర్ణయాత్మక పాత్ర వుండదు.,హిందూ మత ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సంస్కృతి 
అంతా కుల వ్యవస్థ చుట్టూ తిరుగుతుంది. దాని ప్రభావం ఆ కుల పరిధిలోని, వివాహ 
వ్యవస్థ పరిధిలోని జనం మీద తీవ్రంగా వుంటుంది. 

ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం వివాహ వ్యవస్థను ప్రతికూల విలువలతో నిర్మించింది. 
అది ప్రజల మెడకు ఓ ఉరితాడులా తయారైంది. మన వివాహ వ్యవస్థ పూర్తిగా కులం, 
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గోత్రంతో ముడిపడివుంటుంది. పెళ్లికూతురు, పెళ్లికొడుకు ఇష్టాయిష్టాలతో దానికి పెద్దగా 
పనిలేదు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం యువతీ యువకులకు తమ వైవాహిక సంబంధాలలో 
హేతుబద్ధమైన ఇష్టాయిష్టాలను అనుమతించదు. వివిధ ఆదివాసీ సమాజాల్లో 
సానుకూలమైన వివాహ విధానాలున్నాయి. అయితే వాళ్లు బహుళ ఆదివాసీ జాతుల 
మధ్యకు, గ్రామీణ వ్యవస్థ పరిథిలోకి వచ్చినప్పుడు యాదృచ్చికంగా బ్రాహ్మణ సైద్ధాంతిక 
ప్రభావానికి గురికాకతప్పని పరిస్థితి ఏర్పడుతుంది. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వానికి కుల 
వ్యవస్థే ప్రాణం. అది చిన్న చిన్న ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థల్లో కనిపించే స్వేచ్భావివాహ 
పద్ధతులను నిషేధిస్తుంది. స్వేచ్భావివాహాల నిషేధానికి కావలసిన యంత్రాంగాన్ని 
బ్రాహ్మణీయ శక్తులే రూపొందించాయి. అలా చేయకపోతే కుల వ్యవస్థను అవి కాపాడు 
కోలేవు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం “సతి” (సతీసహగమనం), బాల్య వివాహం, శాశ్వత 
వైధవ్యం వంటి ఆచారాలను ప్రవేశపెట్టింది. బతికివున్నా చనిపోయినా భర్తకు తన భార్య 
మీద పరిపూర్ణ అధికారాలను కల్పించడమే ఈ ఆచారాల లక్ష్యం. నేటి ఆధునిక కాలంలో 
అనేకమంది బ్రాహ్మణీయ సంస్మరణవాదులు వివాహ వ్యవస్థలోని సతీసహగమనం, బాల్య 
వివాహం వంటి కొన్ని ప్రతికూల ఆచారాలను నిర్మూలించేందుకు ప్రయత్నించారు. కానీ 
వాళ్లంతా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ ప్రధాన సూత్రాలను తూచా తప్పక పాటించిన వారే. 
అందుకే మన కుల ప్రధాన వివాహవ్యవస్థ అలాగే బలంగా వుండిపోయింది. 


హిందూ మతానంతర భారతీయ సమాజం తన వైవాహిక వ్యవస్థను సృజనాత్మక 
పద్ధతిలో రూపొందించుకోవాలి. (ప్రేమ వివాహ భావన గురించి మాట్లాడుతున్నప్పటికీ 
ఆ ప్రేమ భావన ఊహాత్మకమైంది. వివిధ స్వేచ్భా వివాహ పద్ధతులను అమలు చేసేందుకు 
ఏకైక మార్గం కులతత్వ వివాహాలను నిషేధించడమే. అయితే స్వేచ్చా వివాహ విధానానికి 
ప్రస్తుత ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం అంతమైతేనే ఆస్మారం ఏర్పడుతుంది. కుల అద్దుగోడలను 
కూల్చివేయడమే కాకుండా ప్రజల ఆహార సంస్కృతిని కూడా విశ్వజనీన స్థాయికి పెంచాలి. 
విశ్వజనీన ఆహార సంస్కృతిలోనే స్థూలంగా వ్యక్తుల వ్యక్తిగత ఆహార ఇష్టాయిష్టాలు 
కొనసాగగలుగుతాయి. ఆహార సంస్కృతుల మధ్య ఆధ్యాత్మికత చేసిన విభజన వల్ల 
నష్టం జరిగినట్టు- ఈ వ్యక్తిగత ఆహార ఇష్టాయిష్టాలు కుటుంబ సంబంధాలను దెబ్బతీయవు. 
కులాలను బట్టి ఆహార సంస్కృతుల విభజన అనేది- పిల్లల అభిరుచుల మీదా, రకరకాల 
ఆహార అలవాట్లకు, ఆచారాలకు, సంస్కృతులకు అలవాటుపడాల్సి యువత మీదా తీవ్రంగా 
ప్రభావం చూపింది. ఆవిధంగా వివిధ అభిరుచులున్న వ్యక్తులు కలిసి భుజించడంపై 
అది ఆంక్షలు విధించింది. ఒకసారి కలిసి భుజించడం మీద ఆంక్షలు విధించి లేదా 
నిషేదించిన ఫలితంగా యువత మధ్య స్వేచ్చాయుత సామాజిక పరస్పర చర్యలు లేకుండా 
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పోతాయి. చివరికి ఇది స్వేచ్భా/ఐచ్చిక వివాహాల కున్న అన్ని అవకాశాలను విచ్చిన్నం 
చేస్తుంది. 

వైవాహిక భాగస్వాముల్ని ఎంచుకోవడానికీ, యువతీ యువకుల మధ్య స్నేహం 
పెరగడానికీ వారు తరచూ కలిసి చర్చించుకునేందుకు తగిన వేదిక కావాలి. ఒకే 
విశ్వాసాలతో కూడిన ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక సంస్థలు అలాంటి సమావేశాలకు వేదికలుగా 
ఉపయోగపడతాయి. పాఠశాలలూ, కళాశాలలూ కూడా ఇందుకు తమ వంతు పాత్ర 
నిర్వహించే అవకాశం వుంది కానీ నేటి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం సృష్టించిన వాతావరణం 
పాఠశాలల, కళాశాలల స్థాయి- పరస్పర చర్యలకు అంతగా దోహదం చేయదు. 
అంతేకాకుండా ఈ ఇరవైఒకటవ శతాబ్దంలో కూడా భారతదేశంలో భారీ సంఖ్యలో 
యువతీ యువకులు పాఠశాల, కళాశాల విద్యకు నోచుకోకుండా వాటికి దూరంగా 
వుంటున్నారు. గ్రామీణ ప్రాంతాల్లో, పట్టణ ప్రాంతాల్లో ప్రజలు కలుసుకుని పరస్పర 
చర్చలు జరుపుకునేందుకు ఆధ్యాత్మిక కేంద్రాలు బాగా తోడ్చడతాయి. ఆధ్యాత్మిక రంగమే 
మన సంస్కృతిని తీవ్రంగా ప్రభావం చేస్తుంది కాబట్టి భారతదేశంలో ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్యానికి సమానమైన ప్రత్యామ్నాయం మరొకటి వుండదు. జీవితానికి 
సంబంధించిన అనేక అంశాలలో, ప్రత్యేకించి వివాహం విషయంలో స్వేచ్ళకు/ఎంపికకు 
గరిష్ట అవకాశాలను కల్పిస్తుంది. 


జీవన శైలులూ-ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం 

ప్రజల వస్త్రధారణ విషయంలో ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం కావలసినంత స్వేచ్చను ఇస్తుంది. 
దుస్తుల్లో చాలా రకాలు భౌగోళిక పరిస్థితులకు అనుగుణంగా రొపొందించబడ్దాయి. 
కానీ హిందూ మతం మాత్రం కొన్ని రకాల దుస్తులను అణచివేతకు ప్రతీకగా, సామాజిక 
సంబంధంలేనివిధంగా రూపొందించింది. .హిందూ సన్యాసులూ, పూజారులూ అర్థనగ్న 
దుస్తులను ఆధ్యాత్మిక విధానంగా ధరిస్తారు. ఒకోసారి హిందూ సన్యాసి లేదా పూజారి 
దేవాలయం చుట్టుపక్కల చిన్న బుడ్డగోచీ పెట్టుకుని దాదాపు దిగంబరంగా దర్శనమిస్తాడు. 
ఒక పూజారి బహిరంగ స్థలంలో ఆవిధంగా కనిపించడం జుగుప్స కలిగిస్తుంది. పూజారులు 
తమ శరీరాన్ని పూర్తిగా కప్పే దుస్తులు ధరించకూడదని, గోచీ పెట్టుకుని తిరగాలని ఏ 
దేవుడూ ఆదేశించడు. హిందూ పూజారి వర్గం శరీర రక్షణ, స్తీ పురుషుల సామాజిక 
గౌరవం గురించి పట్టించుకోదు. స్త్రీల విషయంలో చీర కూడా గౌరవప్రదమైన వస్త్రధారణ 
కిందకు రాదు. ఎందుకంటే దానివల్ల శరీరంలో కొంత భాగం ఆచ్చాదన లేకుండా 
వుండిపోతుంది. పైగా చలికాలంలో అది శరీరానికి రక్షణ కల్పించదు. ఇక రెండో అంశం 
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ఏమిటంటే ఈ రకం వస్త్రధారణ నియమం వెనుక హిందూ పురుషులు హిందూ స్త్రీలను 
శృంగారానికి ప్రతీకలుగా మార్చడం వుంది. ఇస్లాం మతం స్రీ పురుషులకు నిండైన 
దుస్తులను (కమీజ్‌, పైజామా) నిర్దేశించింది. అయితే ముస్లిం సనాతన వాదులు స్త్రీలపై 
బురఖాలు ధరించాలన్న నిబంధన విధించడం, వారి జీవన శైలిపై ఆంక్షలు విధించడం 
ఆధునిక ప్రపంచపు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య నీతికే విరుద్ధం. స్రీలు కూడా పురుషుల 
మాదిరిగా లాగులూ, అంగీలూ ధరించడం ఆధ్యాత్మికంగా తప్పేమీ కాదు. పురుషులకు 
ఏది నైతికంగా చెల్లుబాటవుతుందో అదే స్త్రీలకూ చెల్లుబాటుకావాలి. దేవుడు మనుషుల 
దుస్తుల విషయంలో ఎలాంటి నిబంధనలూ విధించడు. అలాగే దుస్తుల విషయంలో స్తీ 
పురుషుల మధ్య ఎలాంటి వివక్ష చూపించడు. బౌద్ధ, క్రైస్తవ, ఇస్లాం మత గ్రంథాలేవీ స్త్రీ 
పురుషుల వస్త్రాల విషయంలో ఎలాంటి నియమాలూ పేర్కొనలేదు. ఏదైనా మతం తన 
పూజారులను, జనాన్ని అర్ధనగ్నంగా వుంచిందంటే ఆ మతం ఆధునికతను సంతరించు 
కోలేదు. దేవుడు నాగరిక ప్రగతికి ప్రతీక తప్ప ఆదిమత్వానికి కాదు. హిందూ మతంలో 
ఈ ప్రగతిశీల దృక్పథం లోపించింది. హిందూ గ్రంథాలు ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలు కావు. 
వాటిని బ్రాహ్మణీయ శక్తులు పితృస్వామిక బ్రాహ్మణిజం ప్రయోజనాల కోసం రాశారు. 
అందువల్ల హిందూ గ్రంథాల్లో వున్న వన్నీ ఆధ్యాత్మికంగా చెల్లుబాటవుతాయని 
భావించకూడదు. హిందూ గ్రంథాలన్నీ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ ఆలోచనల్లోంచి 
పుట్టుకొచ్చాయి. ఆ ఆలోచనలను లోతుగా విశ్లేషించాలి. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం దుస్తుల 
విషయంలో స్వేచ్చను ఇస్తుంది. హిందూ మతానంతర భారతదేశం అలాంటి అనేక 
స్వేచ్చాయుత నియమాలను రూపొందించాలి. ఇప్పటికే దుస్తుల విషయంలో స్వేచ్చా 
లక్షణాలు ఎన్నో కనిపిస్తున్నాయి. 

ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం స్త్రీ పురుషుల శిరోజాల శైలి విషయంలో కూడా ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ పద్ధతిలోనే నియమాలను నిర్దేశించింది. బ్రాహ్మణీయ పూజారి వర్గం ప్రాచీన 
కాలంలో, బౌద్ధమతానికి ముందు అసలు తల వెంట్రుకలు కత్తిరించుకోవడం గానీ, 
గెద్దాలు గీసుకోవడం గానీ చేసేది కాదు. బాపన సన్యాసులు పొడుగాటి, జడలుకట్టిన, 
మురికి పట్టిన వెంట్రుకలతో తిరిగేవారు. హిందూ కుంభ మేళాల్లో వారి ప్రతిరూపాలను 
ఇప్పటికీ చూస్తున్నాం. వాళ్లు తమ తల వెంట్రుకలు రోడ్లను ఊడుస్తుంటే దిగంబర 
శరీరాల్ని ప్రదర్శిస్తూ కుంభమేళాల్లో తిరుగుతుంటారు. వాళ్లలో చాలామంది ఒళ్లంతా 
బూడిద పూసుకుంటారు. అదొక పరమ అసహ్యకరమైన దృశ్యం. ఆధ్యాత్మిక ఆటవికత్వ 
ప్రదర్శన. సాధారణంగా దేవుని ప్రతినిధులు దేవుడిని ప్రతిబింబించాలి. హుందాగా 
వుండాలి. కానీ హిందూ బాపనోళ్లకు అర్ధనగ్నత్వం మీద మోజు ఎక్కువ కాబట్టి దేవుళ్లని 
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కూదా అర్ధనగ్నంగా రూపొందించారు. అందుకే హిందూ దేవుళ్లు ఎంతో సంపన్నంగానూ 
అర్ధనగ్నంగానూ దర్శనమిస్తారు. హిందూ మతంలో దేవుడి ప్రతిమ ఎలాంటి సృజనాత్మక 
స్ఫూర్తిని కలిగించరు. హిందూ దేవుడు ఒక హంతకుడిలాగా, అర్థనగ్నంగా, 
శృంగారపురుషుడిగా, పితృస్వామిక సనాతన వాదిగా కనిపిస్తాడు. హిందూ స్త్రీ పురుష 
సంబంధం అసమానతతో, అనాగరికంగా వుంటుంది. 

ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం పురుషుల అభిరుచికి తగినట్టు స్రీలకు వస్త్రాల, శిరోజాల 
నియమాలను విధించింది. స్త్రీలు తమ శరీర భాగాలను ప్రదర్శించేవిధంగా వస్త్రాలను 
ధరించాలనీ, తమ శిరోజాలను కత్తిరించుకోకుండా పొడుగ్గా వుంచుకోవాలనీ ఆదేశించింది. 
అదేసమయంలో పాశ్చాత్య ప్రపంచంతో సంబంధాలు పెట్టుకున్న బ్రాహ్మణ పురుషులు 
పాశ్చాత్య శైలి పొట్టి జుట్టును అనుసరించారు. సోకాల్డ్‌ లౌకిక బ్రాహ్మడు విగ్రహారాధనతో 
కూడిన ఆధ్యాత్మిక జీవనాన్ని గడుపుతాడు. మేధాపరంగా అతను కంఠస్థంచేసి వల్లించే 
ప్రపంచంలోనే వుంటాడు. బాహ్యంగా అమెరికన్‌ జీవన విధానాన్ని అనుసరిస్తాడు కానీ 
అతని అంతరాత్మ మాత్రం బ్రాహ్మణీయంగానే వుండిపోతుంది. మానసికంగా ఆదిమత్వం, 
బాహ్యంగా ఆధునికత్వం - బ్రాహ్మణిజపు వంచనాత్మక సంస్కృతిలో మామూలే ఇది. 
బ్రాహ్మణిజం తన ప్రయోజనాలకోసం దళితబహుజనుల శాస్త్రీయ నైపుణ్యాలను భేషుగ్గా 
వాడుకుంటుంది. అదే సమయంలో వాటిని గుర్తించ నిరాకరిస్తుంది. స్త్రీ పురుషుల దుస్తులు, 
జుట్టు విషయంలో ఏ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యమూ ఎలాంటి కఠిన నియమ నిబంధనలను 
విధించదని మనకు తెలుసు. జుట్టు కత్తిరించే విజ్ఞాన పరిణామ క్రమంలో క్షురకులు 
పొట్టి జుట్టే మనుషులకు ఆరోగ్యాన్నీ అందాన్నీ ఇస్తుందని చెప్పారు. ఈ సూత్రం పురుషులకే 
కాదు స్త్రీలకు కూడా వర్తిస్తుంది. అదేవిధంగా బ్రాహ్మలు తమ సౌకర్యంకోసం చాకలివాళ్ల 
చేత బట్టలు ఉతికించుకుంటారు. అదేసమయంలో వాళ్లకు తగిన గుర్తింపు నివ్వడానికి 
నిరాకరిస్తారు. 


సౌందర్య భావన అనేది రూపుదిద్దుకున్న అంశం. ఒక్కో భౌగోళిక ప్రాంతంలో అది 
ఒక్కో తీరుగా వుంటుంది. బౌద్ధమతం, శిక్కుమతం తమ ఆధ్యాత్మిక జీవన విధానంలో 
జుట్టునూ దుస్తులనూ విభిన్న తరహాలో అనుసరించాయి. జైన సంప్రదాయంలో మాదిరిగా 
బౌద్ధ మతస్థులు కూడా గుండుచేసుకోవడం, గెడ్డం గీసుకోవడం (స్త్రీలకు మొదటిదే 
వర్తిస్తుంది) చేశారు. మరో పక్క హిందూ మతం మాత్రం జుట్టూ, గడ్డం రెండూ 
పెంచుకోవడమే సన్యాసిత్వంగా భావించింది. అయితే దేవాలయాల్లో పూజారులు మాత్రం 
గుండు చేసుకుని పెద్ద పిలకతో కనిపిస్తారు. శంకరాచార్యులందరూ హిందూ పూజార్ల 
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తరహా పిలకజుట్టు ఆధ్యాత్మిక స్థితికి తప్పనిసరి అని భావించి దానినే అనుసరించారు. 
ప్రతీదీ నిర్దుష్టంగా వుంటుంది. విచిత్రం ఏమిటంటే ఆ పిలకజుట్టు శైలిని తాము కూడా 
అనుసరిస్తామని ఎవరైనా శూద్రులూ, దళితులూ లేక ఆదివాసీలూ అంటే మాత్రం 
మతపెద్దలు ఒప్పుకోరు. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం ఒక్కో కులానికీ, సమూహానికీ ఒక్కో 
తరహాను నిర్దేశిస్తుంది. 

భారతదేశంలో స్త్రీల జుట్టును కూడా హిందూయిజమే నిర్దేశించింది. పొడవాటి 
జుట్టు హిందూ ఆధ్యాత్మికతలో అంతర్భాగమని పేర్కొంది. కాలక్రమేణా పొడవాటి జుట్టే 
అందానికి ఒక ప్రతీకగా మారిపోయింది. ఆవిధంగా ఇవాళ పొడవాటి జుట్టు అటు 
ఆధ్యాత్మికంగానూ, ఇటు సౌందర్యపరంగానూ చూడబడుతోంది. ఇవి చారిత్రకంగా, 
సాంస్కృతికంగా పొరపాటు భావనలనే చెప్పాలి. వీటిలోని డొల్లతనాన్ని ఇందిరాగాంధీ, 
మాయావతి ఎత్తి చూపారు. పొట్టి జుట్టు ఆమోదయోగ్యం, అందం కూడా అని వాళ్లు 
స్వయంగా చాటిచెప్పారు. 


మానవ ఆరోగ్యం విషయంలో తమకున్న అద్భుత జ్ఞానంతో మంగలోళ్ళు పొట్టిగా 
కత్తిరించిన జుట్టే ఆరోగ్యానికి మంచిదని చెప్పారు. ప్రపంచంలోని ఇలాంటి వివిధ 
సమూహాలు తమ అనుభవంతో చెప్పే సానుకూల, (ప్రతికూల అంశాలను ఎవరైనా 
పాటించేందుకు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం అనుమతిస్తుంది. చైనాలోని స్త్రీలు పురుషులు 
ధరించేటటువంటి దుస్తులనే ధరించాలనీ, వాళ్లు కూడా తమ జుట్టుని పొట్టిగా 
కత్తిరించుకోవాలనీ తెచ్చిన నియమం అక్కడి స్త్రీల ఆరోగ్యాన్ని ఎంతగానో మెరుగుపరచింది. 
క్రైస్త్రవమతాన్ని అనుసరించే అనేక పాశ్చాత్య దేశాల్లో కూడా ఇలాంటి పద్ధతులే 
పాటించబడుతున్నాయి. దుస్తుల శైలిలో, జుట్టు శైలిలో అనేక దేశాల్లో ఇవాళ బహుళత్వం 
కనిపిస్తోంది. ఆధ్యాత్మిక రంగంలో కూడా ఈ బహుళత్వాన్ని చూడొచ్చు. ఉదాహరణకి 
చర్చి వేదిక మీద నిలబడి ప్రసంగించే క్రైస్తవ పాస్టర్‌ దుస్తులనూ, జుట్టు శైలినీ గమనించండి. 
అతను ఎలాంటి దుస్తులనైనా ధరిస్తాడు, ఎలాంటి జుట్టు శైలినైనా కలిగివుంటాడు. హిందూ 
మతంలో ఇది సాధ్యం కాదు. ఎందుకంటే ఇక్కడ (ప్రతీదీ ముందే కచ్చితంగా 
నిర్ణయించబడివుంటుంది. దానిని కులమే అంటే బ్రాహ్మణులే పూర్తిగా నియంత్రిస్తుంటారు. 
ప్రతీదీ అప్రజాస్వామికంగా, అభివృద్ధికి వీలులేనివిధంగా వుంటుంది. అసలు రకరకాల 
జీవన శైలులను అనుసరించడం ఆధ్యాత్మికంగా తప్పా? ఏ దేవుడూ, ఏ దేవతా ఫలానా 
రకం దుస్తులనే ధరించాలనీ, ఫలానా తరహాలోనే జుట్టును కలిగివుండాలనీ ఆదేశించడు 
కదా. దుస్తులకూ, జుట్టుకూ సంబంధించిన అన్ని రకాల నియమాలు మనుషులు 
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రూపొందించినవే. స్త్రీ, పురుషుల అభిరుచులను అణచివేసే నియమాలను సర్వమానవ 
సమానత్వ పద్ధతిలోకి మార్చివేయాలి. దుస్తులకూ జుట్టుకూ సంబంధించిన నియమాలలో 
స్త్రీలకూ పురుషులకూ మధ్య చాలా స్పష్టమైన తేడాలు కనిపిస్తాయి. అవి స్త్రీ పురుషుల 
మధ్య పనుల్లో, ప్రవర్తనా పద్ధతుల్లో పితృస్వామిక విభేదాలకు దారితీస్తాయి. సర్వమానవ 
సమానత్వ విధానాలు నలుగురి మధ్య పనిచేసే స్త్రీల పని సామర్భ్యాలను కూడా 
అభివృద్ధిపరుస్తాయి. హిందూ మతానంతర నైతిక వ్యవస్థల్లో విభిన్న జీవన శైలులుంటాయి. 
వాటికి ఆధ్యాత్మిక చట్టబద్ధత కూడా లభిస్తుంది. 

పోస్ట్‌-హిందూ ఇండియాలో స్త్రీలు తమ దుస్తులూ, జుట్టూ విషయంలోని 
నియమాలను- వాటికోసం ఎక్కువ సమయం వృధాచేసుకోనవసరం లేని రీతిలో- 
సమూలంగా మార్పులూ చేర్పులూ చేసుకుంటారు. స్త్రీలను నియంత్రించడంలో 
హిందూమతం ఆదిమత్వంతోనే వ్యవహరించింది. ఇస్లాం కూడా స్త్రీలను మధ్యయుగాల 
తరహాలోనే అణచివేతకు గురిచేసింది. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం వారిని అనేక రకాలుగా 
విముక్తుల్ని చేస్తుంది. ప్రపంచంలోని వివిధ మత సమాజాల్లో ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య 
నైతికతలు వేళ్లూనుకుంటున్నా కొద్దీ స్త్రీవాద చర్చల్లో లేవనెత్తబడ్డ అనేక సమస్యలకు 
పరిష్కారం లభిస్తుంది. పౌర సమాజంలో ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక (ప్రక్రియ 
బలో పేతమైనప్పుడు లైంగిక శ్రమ విభజన అంశం కూడా సులువుగా పరిష్కారమవుతుంది. 
మత సమాజాల్లో పాతుకుపోయిన పితృస్వామిక భావజాలం మూలంగానే నేటి ప్రపంచం 
స్త్రీ పురుష వ్యత్యాసాలను, సమస్యను అధిగమించలేకపోయింది. బౌద్ధం క్రైస్తవం, ఇస్లాం 
వంటి ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక మతాలు తమలో ఇంకా కొనసాగుతున్న అప్రజాస్వామిక 
వ్యవస్థలూ, పద్ధతులూ, జీవన విధానాలూ మొదలైన వాటిని మార్చేందుకు అంతర్గత 
పోరాటాలను ఎదుర్కోవలసి వస్తుంది. హిందూ మతానికి మాత్రం తనను తాను మార్చుకునే 
సామర్థ్యమే లేదు. అది తన కుల అసమానతల సమస్యను పరిష్కరించుకోలేదు. 
అర్థవంతమైన రీతిలో స్త్రీలను విముక్తి చేయలేదు. కాబట్టి హిందూ మతం క్రమేణా 
తుడిచిపెట్టుకు పోతుంది. 

ఆధ్యాత్మికత పేరుతో పురుషులు స్త్రీల లైంగికతను నియంత్రించడానికి ఎలాంటి 
దైవిక ఆధ్యాత్మిక అనుమతీ లేదు. గొప్ప ప్రవక్తల మార్గదర్శకాలు ఎంతో సరళంగా 
వున్నాయి. కాలం మారుతున్నప్పుడు తదనుగుణంగా ప్రజల జీవన శైలులు కూడా మారాలని 
అవి చెప్తున్నాయి. స్త్రీలూ పురుషులూ సమానులు కాదన్న భావన పితృస్వామిక సృష్టి, 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం మరింత ముందుకు వెళ్లి పూజారి వర్గాన్ని/కులాన్ని ఉత్పత్తి 
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పనులకూ, సానుకూల స్రీ పురుష సంబంధాలకూ అతీతంగా మార్చింది. ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ శక్తుల ఈ ఉత్పత్తి వ్యతిరేక విలువలనన్నింటినీ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం 
సమూలంగా మార్చివేస్తుంది. స్త్రీలకూ పురుషులకూ ఎంతో ఉత్పత్తి సామర్థ్యం వుండే 
ప్రకృతితో నిరంతర పరస్పర సంబంధం మాత్రమే ప్రజల జ్ఞాన వ్యవస్థను మెరుగుపరుస్తుంది. 
దీనికి తోడు, పౌర సమాజం పరిధిలో స్త్రీలకూ పురుషులకూ మధ్యన వుండే నిరంతర 
సృజనాత్మక పరస్పర చర్యలు నూతన ఆలోచనలకు పునాదివేస్తాయి. ఒక మతం ఉత్పత్తితో 
సంబంధం వున్నవాళ్లు మాత్రమే పూజారులు కావడానికి వీల్లేని పరిస్థితిని కల్పిస్తే- ఆ 
మతంలో ఉత్పత్తినీ ఆధ్యాత్మికతనూ వేరు చేసే ధోరణి వుందని భావించాలి. అలాంటి 
మతం తన సమాజం ఆర్థికంగా అభివృద్ధి చెందేందుకు కూడా దోహదం చేయలేదు. 
అంతేకాదు ఆ మత పరిధిలో వుంటున్న స్తీ పురుషుల మధ్య అర్థవంతమైన చర్చలకు 
కూడా ఆస్మారం కల్పించలేదు. భారతదేశంలో దళితబహుజనుల వంటి సామాజిక వర్గాలు 
హిందూయిజం వంటి మతం మూలంగా సామాజికంగా దుర్భరమైన వేదనలను 
అనుభవించారు. వాళ్లు ప్రపంచంలోని వివిధ ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వాల మధ్య-వివిధ 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యాల మధ్య వున్న తేడాలను తులనాత్మకంగా అధ్యయనం చేయాల్సిన 
అవసరం వుంది. ప్రజలు ప్రజాస్వామిక ఆలోచనా పద్ధతులను స్వీకరించాలి, 
అనుసరించాలి. అప్పుడే వారు ప్రతి దశలో తమ జీవితాన్ని తీర్చిదిద్దుకోగలగుతారు. 


విజ్ఞానశాస్త్రం-ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం 

ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం - విజ్ఞానశాస్త్రం, సాంకేతిక పరిజ్ఞానం, ఆధ్యాత్మికత ఈ మూడింటి 
సమ్మేళనానికి దోహదం చేస్తుంది. క్రైస్తవం, బౌద్ధం వంటి మతాలు చరిత్రలో అనేక 
ఎగుడుదిగుళ్లను చవిచూశాయి. అవి శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల అభివృద్ధికి తోడ్చడ్డాయి. 
ఇస్లామిక్‌ సమాజాలు తమ తొలిదశల్లో శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల పరిశోధనల్లో ప్రయోగాలు 
చేశాయి. కానీ ఆ తర్వాత అవి క్రమంగా నిర్లిప్తతకు గురయ్యాయి. హిందూ సమాజమైతే 
తన ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ ధోరణి కారణంగా అసలు ఎలాంటి శాస్త్రీయ పరిశోధనలకూ 
ఆస్మార మివ్వలేదు. అందుకు కారణం హిందూమతంలోని కుల వ్యవస్థ కారణంగా 
ఏర్పడిన స్తబ్ధత. నేను ఈ పుస్తక ఉపోద్దాతంలోనే చెప్పినట్టు ఈ భూమండలాన్ని నాలుగు 
ఆధ్యాత్మిక సాంస్కృతిక ప్రపంచాలుగా విభజించి చరిత్రలో ఆధ్యాత్మికతా విజ్ఞానశాస్త్రమూ 
పరస్పరం ఎలా వ్యవహరించాయో పరిశీలిస్తే- శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలలో హిందూ 
ప్రపంచం పరిస్థితి ఎలా వుందో మనకు అర్థమవుతుంది. 
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ప్రాచ్య ప్రపంచం బౌద్ధ సంస్కృతికి చెందింది. లోకంలో విగ్రహారాధన సంస్కృతిని 
విసర్జించిన తొలి ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచం ఇదే. ఇవాళ బౌద్ధ మతస్థులు బుద్దుడి విగ్రహాన్ని 
పూజిస్తున్నప్పటికీ వాళ్ల ఆధ్యాత్మిక విధానం అనేక రకాల విగ్రహాలను ఆరాధించే 
హిందూమత విధానానికీ, మూఢనమ్మకాలకీ దూరంగా వుంటుంది. బౌద్ధమతంపై అశోకుడు 
నిర్వహించిన మత ప్రచారం మూలంగా అది భారత దేశం నుంచి ప్రాచ్య ప్రపంచానికి 
విస్తరించింది. చైనా నుంచి అనేక తూర్పు దేశాలకు వ్యాపించింది. తొలినాళ్ల విజ్ఞాన 
శాస్త్ర ఆవిష్కరణలు బౌద్ధ ప్రపంచంలోనే చోటుచేసుకున్నాయి. 

పాశ్చాత్య ప్రపంచంలో- ఇజ్రాయిల్‌తో మొదలుకొని ఐరోపా, అమెరికా, ఆఫ్రికాలోని 
కొన్ని భాగాలలో క్రైస్తవ ఆధ్యాత్మిక సంస్కృతికి నెలకొని వుంది. ప్రపంచంలో రెండవదైన- 
మానవులను సంఘటితపరిచే నిర్దిష్ట ఆధ్యాత్మిక సిద్ధాంతాన్ని నెలకొల్పిన, విసృత విజ్ఞాన 
శాస్త్రాన్నీ ఆధ్యాత్మికతనీ జోడించడం మొదలుపెట్టిన మతం ఇది. మధ్యప్రాచ్యంలో సౌదీ 
అరేబియా నుంచి ఇండోనిషియా వరకు వ్యాపించి వున్నది ఇస్లాం సాంస్కృతిక ప్రపంచం. 
తన గతంతో సంబంధాలను నెలకొల్పుకుని, దేవుడు, పవిత్ర గ్రంథం, విజ్ఞానశాస్త్రాల 
విషయంలో ఎడారిలో నివసించే ఆదివాసీ వర్గాలను తిరిగి సమీకరించిన మతం ఇది. 
ఇక భారత నేపాల్‌ దేశాలు నాలుగో ప్రపంచం కిందకు వస్తాయి. ఇక్కడ హిందూమత 
సంస్కృతి నెలకొని వుంది. అది ఇంకా అనేక ఆదిమ తరహా ఆధ్యాత్మిక రూపాలను 
ఆచరిస్తూ, బ్రాహ్మణిజపు విజ్ఞానశాస్త్ర వ్యతిరేక ఆధ్యాత్మిక సంస్థగా, కులాలూ, అస్పృశ్యతలతో 
కూడిన వ్యవస్థగా కొనసాగుతోంది. 

బౌద్ధ ప్రపంచం- చైనా విజ్ఞాన శాస్త్ర ఆవిష్కరణల తొలి దశలోనే దిక్సూచి, కాగితం, 
ముద్రణా యంత్రం, తుపాకి మందు మొదలైన వాటిని కనుగొన్నది. ఆ తదనంతరకాలంలో 
జపాన్‌ చైనాతో పోటీ పడుతూ శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలను మరింతగా అభ్బిద్ధి పరచింది. 
తమ సంస్థలను విస్తరించేందుకు, తమ ఆధ్యాత్మిక సందేశాలను సంఘటిత పరచుకునేందుకు 
క్రైస్తవ, ఇస్లాం విస్తరణవాదులు బౌద్ధ ఆవిష్కరణలను అంటే ముద్రణా యంత్రం, తుపాకి 
మందు మొదలైన వాటిని వాడుకున్నారు. అదే క్రమంలో వాళ్లు తమ సామ్రాజ్యాలను 
కూదా విస్తరించుకున్నారు. వాళ్ల ఈ ఆధ్యాత్మిక, రాజకీయ విస్తరణంతా అన్ని జీవన 
రంగాలలో శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల వినియోగం ద్వారా జరిగింది. ఈ క్రమంలో మత 
ప్రచారం ఆధ్యాత్మికత తాలూకు సానుకూల సిద్ధాంతంగా ప్రపంచమంతటికీ విస్తరించింది. 
విచిత్రం ఏమిటంటే అక్కడ క్రైస్తవ, 'ఇస్లాం మతాలు విస్తరించడం మొదలుపెడితే ఇక్కడ 
బౌద్ధ మతమేమో అది పుట్టిన భారత దేశంలో మరణించింది. అది మతపరంగా ఇతర 
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దేశాల్లోకి దూసుకుపోయే పద్ధతులను ఉధృతంగా అనుసరించలేదు కూడా. ఇక హిందూ 
మతం భారత నేపాల్‌ దేశాలకే పరిమితం కావడానికి హిందూ మతంలోని ఆదిమత్వం, 
శాస్త్రీయ వ్యతిరేకత, ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వమే కారణం. కొన్ని ఉద్రిక్తతల నడుమనైనా 
క్రైస్తవ మతం ఐరోపాలో స్థిరపడ్డ తరువాత సంఘటిత మతంతో పాటే ఆధునిక విజ్ఞాన 
శాస్త్రాన్ని కూడా ఎదగనిచ్చింది. కోపర్నికస్‌, గెలీలియో, న్యూటన్‌ల ఆవిష్కరణలతో మొదలై 
ఆ పరిశోధనలు విద్యుత్తు, రేడియో, లోకోమోటివ్స్‌, విమానం, కంప్యూటర్‌, ఆధునిక 
చిప్‌ వరకూ అనేక ఆవిష్కరణలను అందించింది. ప్రొటెస్టాంట్‌ విప్లవ కాలంలో చర్చి 
అధికారాన్ని ప్రశ్నించిన అనేక మందిని దారుణంగా హింసించడం జరిగింది. అయితే ఆ 
ఉద్యమాల ఫలితంగా మార్జిన్‌ లూథర్‌ వంటి ఎందరో నాయకులు ఆవిర్భవించారు. 
దాంతో బైబిల్‌ పునర్‌వ్యాఖ్యానాలకు వీలు ఏర్పడింది. హిందూ మత గ్రంథాలైన బుగ్వేదం, 
భగవద్గీతలను అంత కూలంకషంగా విశ్లేషించడం జరగలేదు. హిందూ సమాజంలో 
అతి తక్కువ విజ్ఞాన శాస్త్ర ఆవిష్కరణలు జరిగాయి. దళితబహుజనులు చేసిన ఏ 
ఆవిష్కరణలైనా ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం వల్ల గుర్తింపు నోచుకోకుండా వుండిపోయాయి. 

ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం విజ్ఞానశాస్త్రంతో సయోధ్యద్వారా తన ప్రయాణాన్ని 
కొనసాగించింది. బట్టలు కుట్టడంను అభివృద్ధి పరచడం, ప్రాచీన గ్రీకు గ్రంథాల తాలూకు 
సామాజిక విజ్ఞానాన్ని కనుగొంది. ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం సర్వమానవ సమానత్వ ఆధ్యాత్మిక 
విలువను పెంపొందిస్తూ నిజాయితీ కూడిన వ్యాపారం వంటి దృఢమైన సంస్కృతిని 
కూడా అభివృద్ధిపరచింది. ఇసుక ఎడారిలో చమురు నిక్షేపాలను కనుగొనడం ఇస్లామిక్‌ 
ఆవిష్కరణల అత్యంత గొప్ప కానుక. ఉత్పత్తికి ఏమాత్రం వీలులేని భూముల్లో చమురును 
కనుగొన్న తరువాత ఈ భూగోళపు రూపురేఖలే మారిపోయాయి. వడ్డీ లేకుండా స్వేచ్చా 
ద్రవ్య మార్పిడి, సమానత్వ ప్రాతిపదికన సరుకుల/వస్తువుల మార్చిడి అనేవి వ్యాపార 
రంగంలో, [ద్రవ్య మారకంలో ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం అందించిన కానుకలు. ప్రస్తుతం 
ఖురాన్‌ను వ్యాఖ్యానించడంలోని కఠినత్వంవల్ల ఇస్లామిక్‌ ప్రపంచం స్తబ్ధత స్థితిలో వుంది. 

ఈ ఆవిష్కరణలన్నింటికీ విరుద్ధంగా హిందూ ప్రపంచం పూర్తిగా సైన్సు వ్యతిరేకిగా 
వుండిపోయింది. బాపన విద్యావేత్తలు తాము సాహసాలు చేయలేదు- శూద్ర, దళిత, 
ఆదివాసీల నుంచి సాహసికులను రానివ్వలేదు. ఒక గొప్ప శాస్త్రజ్ఞుణ్నిగానీ, తన పరిశోధనల 
ద్వారా మొత్తం ప్రపంచ జ్ఞానవ్యవస్థను ప్రభావితం చేసిన మేధావినిగానీ హిందూ సమాజం 
అందించ లేకపోయింది. ప్రాచీన కాలంలో ఇస్లామిక్‌ సంస్కృతి, ఇటీవలి ఆధునిక కాలంలో 
క్రిస్టియన్‌ సంస్కృతి అడుగుపెట్టకపోయివుంటే భారతదేశం ఒక హిందూ దేశంగా ఏ స్థితిలో 
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వుండేదో అనిపిస్తుంది. ఇందుకు ఉదాహరణగా మనం ఫక్తు హిందూ దేశమైన నేపాల్‌తో 
పోల్చి చూసుకుంటే చాలు. ఇస్లామిక్‌ పాలకులూ, బ్రిటీష్‌ పాలకులూ భారతదేశంలో 
కొన్ని రంగాలలోనైనా బ్రాహ్మణ ప్రభావాన్ని తగ్గించారు. అందుకే భారతదేశ పరిస్థితి 
నేపాల్‌ కంటే కాస్త మెరుగ్గా వుంది. వలసవాదానంతరం కూడా బ్రాహ్మణీయ మనస్తత్వం 
ఇంకా అలాగే సృజనాత్మకత లేకుండా, క్రైస్తవ ఇస్లామిక్‌ ఆలోచనలపై ఆధారపడుతూ 
స్వీయ ప్రతిభకు సంబంధించిన తప్పుడు భావనలతో వుండిపోయింది. ఈనాడు కూడా 
బ్రాహ్మణీయ మనస్తత్వం ఇంకా అశాస్త్రీయంగానే, సర్వమానవ సమానత్వానికి వ్యతిరేకంగానే 
వుంది. భారతదేశపు ఉత్పత్తి ప్రజల నుంచి నేర్చుకోడానికి అది సిద్ధంగా లేదు. బ్రాహ్మణీయ 
జ్ఞానం అనుకరణ మీద ఆధారపడి వున్నప్పటికీ అది తన స్వీయ సామర్భాన్నే నమ్ముతుంది. 
శాస్త్రీయ సామర్థ్యం వేరు బ్రాహ్మణిజం వేరు అని అది గ్రహించదు. హిందూ మతాంతం 
తర్వాతే ఈ దేశంలో దేశవాళీ శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలు సొంత ఆవిష్కరణల స్థాయికి 
చేరుకుంటాయి. ఎందుకంటే అప్పటికి దళితబహుజనులు అన్ని విద్యాసంస్థలను 
ఆక్రమిస్తారు. 

హిందూ బ్రాహ్మలు తమ సమాజ పరిథిలో వినూత్నమైన శాస్త్రీయ ప్రయోగాలు 
ఏమీ చేయలేకపోయారు. క్రైస్తవ, బౌద్ధ, ఇస్లామిక్‌ సమాజాలు అభివృద్ధి పరచిన శాస్త్రీయ 
ప్రయోగ ఫలితాలనే వాళ్లు వాడుకుంటూ వచ్చారు. కుల వ్యవస్థను నిర్మించి అసమానతలను, 
ఉత్పత్తి వ్యతిరేక నీతిని వ్యవస్థీకృతం చేసే మతం తాలూకు సమాజం - శాస్త్రీయ 
ప్రయోగాలకు స్వతంత్ర పౌర సామాజిక పునాదిని ఏర్పరచలేదు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక 
పౌర సమాజాల్లో ఎందరో గొప్ప గొప్ప శాస్త్రవేత్తలు సైతం ఆధ్యాత్మిక భావనలు కలిగిన 
వాళ్లే, ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక పునాదిపై నిర్మించిన సమాజం తప్ప మరే ఇతర సమాజమూ 
గొప్ప ఆవిష్కరణలకు కావలసిన సామాజిక పునాదిని సమకూర్చలేదు. శంకరాచార్యులతో 
సహా హిందూ పూజారులు కూడా కంప్యూటర్లనూ, సెల్‌ఫోన్లనూ చక్కగా వినియోగించు 
కుంటారు. కానీ, అట్లాంటి అత్యాధునిక సాంకేతిక ఆవిష్కరణలకు కావలసిన సామాజిక 
పునాదిని మాత్రం సమకూర్చలేరు. అమానుషమైన అంటరానితనాన్ని నమ్మే మనసు- 
మఠాల్లో, దేవాలయాల్లో హిందూ పిల్లలంతా శాస్త్రీయ ఆలోచనలను అలవర్చుకునేందుకు 
ఎలా తోడ్చడుతుంది? బాపన శక్తుల పెత్తనం కింద వున్న లౌకిక సంస్థలు కూడా కనీస 
స్థాయి విజ్ఞానశాస్త్ర పరిజ్ఞానాన్ని అందించవు. నేను గత అధ్యాయాల్లో వివరించినట్టు 
భారత దేశానికి శాస్త్రీయ పునాదిని సమకూర్చినవాళ్లని సామాజిక, ఆర్థిక రంగాలలో 
అంటరానివాళ్లుగా, విద్యారంగంలో పనికిరానివాళ్లుగా చూశారు. భారతదేశంలో ప్రాథమిక 
విజ్ఞానశాస్త్రం ఎదగకుండా చేశారు. 
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హిందూ స్త్రీ పురుషులెవరైనా విజ్ఞానశాస్త్రంలో గానీ, సాహిత్యంలో గానీ గుర్తింపు 
పొందారంటే అందుకు కారణం వాళ్లు ఇంగ్లీషు మీడియం పాఠశాలల్లో చదువుకుని 
వుండటమే. అయితే బాల్యంలో లభించిన బ్రాహ్మణీయ శిక్షణ వల్ల వారు శాస్త్రీయ 
సంస్కృతిని పూర్తిగా పెంపొందించుకోకుండా అలాగే వుండిపోతారు. అందుకే వాళ్లలో 
చాలామంది ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల్లా తయారవుతారు. వారికి ఉత్పత్తి విజ్ఞానశాస్త్రం 
పట్ల ఏమాత్రం గౌరవం వుండదు. ఈ వాస్తవం జాతీయోద్యమ కాలంలోనూ, 1990 
నాటి మండల్‌ ఉద్యమంలోనూ, 2006 నాటి ఓబీసీ రిజర్వేషన్ల చర్చలోనూ, ఇంకా 
కులం/జాతి గురించి జరిగిన అనేక చర్చల్లోనూ స్పష్టమయింది. అన్ని జీవన రంగాలలో 
ఈ ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాల తోకలు కత్తిరిస్తే తప్ప మన దేశంలో దేశవాళీ విజ్ఞానశాస్త్రం 
ఎదగదు. 


శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాల అభివృద్ధి ఆధ్యాత్మికత, ఉత్పాదకత, శాస్త్రీయతల మధ్యనుండే 
సృజనాత్మక పరస్పర చర్యల మీద ఆధారపడి వుంటుంది. హిందూ మతం ఈ మూడు 


రంగాలలో అన్ని సానుకూల పరస్పర చర్యలను వ్యతిరేకించింది. ప్రకృతి పట్ల సానుకూల 
పరస్పర సంబంధంతో ఉత్పత్తి వ్యవస్థలో పెరిగిన వ్యక్తిని హిందూ మతం ఒక దేవాలయానికి 
లేదా ఒక ఆధ్యాత్మిక సంస్థకు నిర్వాహకుడిగా నియమించలేదు. ఇది చాలు దానికి 
సృజనాత్మకత, మతం, శాస్తీయతల మధ్య సమన్వయాన్ని సాధించే సామర్థ్యం లేదని 
చెప్పడానికి. హిందూ దేవాలయం ఉత్పాదకత పట్ల ఏమాత్రం గౌరవం లేకుండా, 
దురాశమయ, తిండిపోతుతనపు విలువలను వ్యవస్థీకృతం చేసింది. ఆదివాసీ, దళిత, 
శూద్ర పిల్లలను ఏ దేవాలయాలకూ, మఠాలకూ నిర్వాహకులను కానివ్వకపోవడానికి 
కారణం ఇదే. ఎందరో శూద్ర నాయకులు ముఖ్యమంత్రులయ్యరు, చివరికి ప్రధాన 
మంత్రులు కూడా అయ్యారు. కానీ వాళ్ల పిల్లలకు హిందూ దేవాలయాల్లో పూజారులయ్యే 
హక్కు మాత్రం ఇప్పటికీ లేదు. దళితబహుజనుల ఉత్పత్తి సంస్కృతులు సానుకూల 
సంస్కృతులు. తమను బ్రాహ్మణీయ ఆధిపత్య సంస్కృతి నిరక్షరాస్యులుగా వుంచినప్పటికీ 
భారతదేశంలో ఈమాత్రం ప్రాథమిక శాస్త్ర సాంకేతిక వ్యవస్థలనైనా అవే అభివృద్ధిపరిచాయి. 
బ్రాహ్మణీయ శక్తులు ఒక వ్యూహం ప్రకారమే దళితబహుజనులకు విద్యను నిరాకరించి 
ఈ పాపానికి ఒడిగట్టాయి. హిందూయిజపు పెత్తనం మూలంగానే ఈ దేశంలో ఏ ఆధునిక 
జ్ఞాన వ్యవస్థా మనుగడ సాగించలేకపోయింది. ప్రపంచవ్యాప్తంగా గుర్తింపు పొందిన 
నాగరిక వ్యవస్థలు కూడా ఇక్కడ అభివృద్ధిచెందలేకపోయాయి. ఈ హిందూ నైతికతను 
ఇవాళ దళితబహుజనులు బద్దలుకొట్టే పనిలో వున్నారు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం, 
శాస్త్రీయతల పునాదిని వాళ్లు దేశమంతటికీ విస్తరింపజేస్తున్నారు. ఈ హిందూ బ్రాహ్మణీయ 
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అడ్డంకి తొలగిపోతే ఉత్పత్తి సామాజిక (ప్రజానీకం విద్యనూ, చైతన్యాన్ని పొంది 
ఆధ్యాత్మికత, ఉత్పాదకత, శాస్త్రీయతల మధ్య చక్కని సమన్వయాన్ని సాధించగలుగుతుంది. 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం-రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం 

రాజకీయ ప్రజాస్వామ్య మూలాలు ఆదివాసీల గణతంత్ర విధానంలో వున్నాయి. ఏ పౌర 
సమాజంలోనైతే ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం నెలకొని వుందో అక్కడే రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం 
రూపుదిద్దుకుంది. ఆధునిక తరహా రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం మాత్రం ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య 
నైతికత మీద ఆధారపడింది. అది ఆధునిక ప్రజాస్వామ్య భావనలో అంతర్భాగంగా 
మారింది. పాశ్చాత్య దేశాలలో చర్చి రాజకీయ, సామాజిక అసమానతలను నిరసించింది 
కాబట్టి అక్కడ ఆధునిక ప్రజాస్వామిక ప్రక్రియ వ్యవస్థీకృతం అయింది. చర్చిలో బానిసలూ, 
యజమానులూ సమానంగా చూడబడతారు. చర్చి, బైబిల్‌ భాష దేవుడి ముందు అందరూ 
సమానులు అనే భావనను కలిగిస్తుంది. అందువల్లనే సమాజంలో న్యాయం విషయంలో 
సరికొత్త సర్వమానవ సమానత్వ చైతన్యం ఏర్పడింది. ఈవిధంగా న్యాయ సూత్ర మూలాలు 
పాశ్చాత్య చర్చిల్లోని ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక ఆచరణలో వున్నాయి. ప్రపంచంలో మొత్తంలో 
దేవుడి ముందు మానవులందరూ సమానమని ప్రప్రథమంగా చెప్పింది బైబిల్‌ 
(ఈవిషయంలో దానిది పితృస్వామిక భావనే). అట్లాగే ప్రపంచం మొత్తంలో దేవుడి 
ముందు మానవులందరూ సమానులుకారు అని చెప్పింది బుగ్వేదం (ఈవిషయంలో 
దీనిదీ పితృస్వామిక భావనే). బాపనోళ్లు, క్షత్రియులు, కోమట్లు, శూద్రులు సమానులు 
కారనే హిందువుల పవిత్ర గ్రంథాలు ఘోషించాయి. విచిత్రం ఏమింటే ఎవరు తన 
కాళ్లలోంచి పుట్టాలి, ఎవరు తన తలకాయలోంచి పుట్టాలి అని నిర్ణయించిన ఆ దేవుడు 
స్వయంగా బ్రాహ్మణుడే. నేను ఇంతకు ముందే చెప్పినట్టు ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు 
మూలాలు ఈ సోకాల్డ్‌ “ఆధ్యాత్మిక” గ్రంథంలోనే వున్నాయి. ఇక అనేక వందల సంవత్సరాల 
తర్వాత వచ్చిన ఖురాన్‌ కూడా అల్లా (దేవుడి) ముందు మానవులందరూ సమానులు అనే 
ప్రకటించింది (ఇస్లాం కూడా పితృస్వామిక మతమే). అయితే ఇస్లాం రాజ్యం రాజకీయ 
ప్రజాస్వామ్య దిశలో పయనించలేదు. ఎందుకంటే ఇస్లాం మతం తన పరిధిలో అసలు 
సీరియస్‌ చర్చకు అనుమతినివ్వలేదు. రాజ్యాన్నీ పౌర సమాజాన్నీ పునర్వవస్థీకరించేందుకు 
పోటీ భావనలను అనుమతించని పౌర సమాజం శాస్త్రీయ ప్రయోగాలకు కూడా ఆస్కారం 
కల్పించదు. ఈ కారణంగానే ఇస్లాం క్రైస్తవ మతంతో పోటీపడలేకపోయింది. అయితే 
ఈ లోపాలను గనక అధిగమించగలిగితే ఇస్లాం కూడా తనను తాను సంస్కరించుకునే 
వీలుంది. ఇక హిందూయిజం మాత్రం అది ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ మతం కాబట్టి 
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అసలు అభివృద్ధికి అవకాశమేలేదు. దానిలో వ్యక్తివాదానికి సైతం చోటులేదు. ప్రపంచంలో 
సమానత్వాన్ని సాధించాలంటే ముందుగా చేయాల్సిన వని హిందూ మతాన్ని 
నిర్మూలించడం. ఎందుకంటే “సాక్షాత్తూ దేవుడే అసమానతలను సృష్టించాడు” అనే సూత్రం 
మీద ఏర్పడిన మతమది. 

ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం మీద విశ్వాసం వున్నవారూ, దానిని ఆచరించేవారూ 
అయిన బ్రిటీషు ఆంగ్లేయ క్రైస్తవులు మన దేశంమీద రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యాన్ని పైనుంచి 
ప్రవేశపెట్టారు. అందుకే ఇక్కడి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ పౌర సమాజానికీ -రాజకీయ 
ప్రజాస్వామ్యానికీ మధ్యనున్న వైరుధ్యం తరచూ బయటపడుతోంది. ప్రజా ఎన్నికల ప్రక్రియ 
ద్వారానైనా సరే ఒక్కసారి ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం అధికారంలోకి వచ్చిందంటే జర్మనీలో 
హిట్లర్‌ చేసినట్టు రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యాన్ని అది సులువుగా నిర్మూలించేస్తుంది. మన 
దేశంలో అలాంటి ప్రయత్నాలనూ, ప్రజల ప్రతిఘటనలనూ మనం గమనిస్తునే వున్నాం. 
ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వ సామాజిక పునాది మీద నడిచే రాజకీయ (ప్రజాస్వామ్యం 
ఏ క్షణంలోనైనా కుప్పకూలిపోవచ్చు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం వున్న సమాజాల్లోనే రాజకీయ 
ప్రజాస్వామ్యం వేళ్లూనుకోవడం ఒక పరిశీలనాయోగ్యమైన చారిత్రక వాస్తవం. 
భారతదేశంలో రాజకీయ ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థ ఏర్పడటం పట్ల ఆధ్యాత్మిక నియంతలు 
తీవ్ర అసంతృప్తితో వున్నారు. ఎందుకంటే అది ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం విషయంలో 
మౌలిక ప్రశ్నలను సంధించడం మొదలుపెట్టింది. కాబట్టి హిందూమతానంతర 
భారతదేశంలో వలసవాద పాలకులు తమ ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య, మానవతావాద 
నేపథ్యంతో మన కందించిన రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యాన్ని పరిరక్షించుకోవాల్సి వుంటుంది. 
గత 60 ఏళ్లుగా భారతదేశంలో దళితబహుజనుల మూలంగానే రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం 
మనుగడ సాగించగలుగుతోంది. దళితబహుజనులకు ప్రజాస్వామిక సమానత్వం పట్ల 
ప్రగాఢమైన ఆకాంక్షలున్నాయి. అట్లాగే ముస్లిం, క్రైస్తవ మైనారిటీ వర్గాలకు ఆధ్యాత్మిక 
నియంతలు దేశంలో ఎక్కడ నియంతృత్వ రాజ్యాన్ని నెలకొల్పుతారో అన్న భయంతో 
ప్రజాస్వామ్య సంస్థలను గట్టిగా సమర్థిస్తున్నారు. వారికి దళితబహుజన సోదరీ సోదరులతో 
చారిత్రకంగా సన్నిహిత సంబంధాలున్నాయి. ఆధ్యాత్మిక నియంతలు తమ ప్రయోజనాలను 
దెబ్బకొడ్తుందన్న భయంతో రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యాన్ని వ్యతిరేకిస్తూ వస్తున్నారు. ఏదో 
ఒక దశలో హిందూ ఆధ్యాత్మిక పరిథిలో సైతం తమ ఆధిపత్యాన్ని అది నిర్మూలుస్తుందన్న 
ఉద్దేశంతో వాళ్లు రాజకీయ (ప్రజాస్వామ్యం ఆచరణయోగ్యమైన వ్యవస్థ కాదంటున్నారు. 


ఆధ్యాత్మిక నియంతలకూ, సోషల్‌ స్మగ్గర్లకూ, ఇంటలెక్చువల్‌ గూండాలకూ ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ పద్ధతులే ముఖ్యం తప్ప - ప్రజాస్వామ్యం, న్యాయ వ్యవస్థ ముఖ్యం కాదని 
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ఇటీవలి పరిణామాలు స్పష్టం చేస్తున్నాయి. ఆధ్యాత్మిక నియంతలు ముస్లింలమీదా, 
క్రిస్టియన్లమీదా యుద్ధం ప్రకటించారు. మన దేశంలోని రాజకీయ (ప్రజాస్వామ్యానికి 
వాళ్లందించిన కొద్దిపాటి ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక పునాదిని కూడా ధ్వంసం 
చేయాలనుకుంటున్నారు. అందుకే ఉత్పత్తి కులాలకు ప్రతిభ వుండదు అని ఇంటలెక్చువల్‌ 
గూండాలు పదే పదే ప్రకటిస్తుంటారు. రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం దళితబహుజనుల, 
ఆదివాసీల, ముస్లింల, క్రైస్తవుల బలమైన మద్దతుతో మనుగడ సాగిస్తున్నప్పటికీ 
భారతదేశంలో ఆధ్యాత్మిక, మేధాపరమైన రంగాలలో దాని పునాది చాలా బలహీనంగా 
వుంది. 

ముస్లింలకు రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యం మీద పెద్దగా నమ్మకం లేదు కాబట్టి ఎన్నికల 
సమయంలో దాడులకు భయపడి వాళ్లు అసలు ఓటింగ్‌లోనే పాల్గొనకపోవచ్చు. ఇతర్లు 
కూడా రాజకీయ ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థలకు తమ మద్దతును వెనక్కి తీసుకోవచ్చు. 
భారతదేశంలోని గ్రామీణ ప్రాంతలలోని ప్రజా చైతన్యం మీద ఇప్పటికీ బ్రాహ్మణిజం 
ప్రభావమే ఎక్కువగా వుంది. అయినప్పటికీ గత అధ్యాయాల్లో చూసినట్టు అంతర్యుద్ధం 
గనక వస్తే భారత ప్రజాస్వామ్యం రక్షించబడుతుంది. అంతర్యుద్ధం అనివార్యం. ఇరవై 
ఒకటవ శతాబ్దం ఆ దిశలోనే పయనిస్తోంది. ముఖ్యంగా మండల్‌, మండల్‌ వ్యతిరేక 
పోరాటాలు, 2006 నాటి ఓబీసీ రిజర్వేషన్‌ చర్చ, గుజరాత్‌, కాంధమల్‌లో జరిగిన 
మారణహోమాలు ఈ దిశనే సూచిస్తున్నాయి. 


హిందూ మతానంతర భారతదేశ ఎజెండా 


హిందూ మతానంతర భారతదేశపు తొలి ప్రధాన ఎజెండా కింది స్థాయిలో ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్య పునాదిని పటిష్టపరచడం. ఇందుకుగాను దళితబహుజనులు తమకు ఆధ్యాత్మిక 
సమానత్వాన్నిచ్చే మతాల వైపు, వ్యవస్థలవైపు మళ్లాలి. అందుకు దళితబహుజన పౌర 
సమాజం బ్రాహ్మణిజంతో, విగ్రహారాధనతో తెగదెంపులు చేసుకునే ధైర్యసాహసాలని 
స్వయంగా పెంపొందించుకోవాలి. ఇప్పటికీ దళితబహుజన కులాలు బ్రాహ్మణీయ 
విగ్రహారాధన పద్ధతినుంచి బయటపడలేదు. విగ్రహారాధన వంటి ఆదిమ సంస్కృతినుంచి 
బయటపడి సానుకూల పవిత్ర గ్రంథ ఆధారిత ప్రార్థనా వ్యవస్థలలో నెమ్మదిగా చేరకపోతే 
దళితబహుజన సమాజం హిందూ బ్రాహ్మణిజాన్ని సవాలు చేయలేదు. తన బలాన్నీ 
శాస్త్ర సాంకేతిక రంగాలలోని తన శక్తి సామర్భాలనీ గ్రహించకపోతే దళితబహుజనులలోని 
నిరక్షరాస్యత, అమాయకత్వం, బ్రాహ్మణిజానికి ఊడిగం చేయడం మొదలైన వాటినుంచి 
బయటపడలేదు. దళితబహుజనుల ఆహార సంస్కృతి, ప్రజాస్వామిక స్రీ పురుష 
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సంబంధాలు వంటివి భారతదేశాన్ని తమ ప్రతిరూపంలో నిర్మించేందుకు సాయపడినప్పటికీ 
వాళ్లు నవీన ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థవైపు నడవాల్సి వుంటుంది. అట్లా చేయకపోతే 
వాళ్లు తమలోని అంతర్గత శక్తి సామర్థ్యాలను గ్రహించలేరు, అన్ని జీవన రంగాలలోంచి 
(బ్రాహ్మణీయ శక్తులను నిర్మూలించనూలేరు. 

బ్రాహ్మణ మేధావులు చచ్చిపోయిన సంస్కృత భాషని భారతీయ సంస్కృతికీ, 
నాగరికతకూ ప్రతీక అంటూ దళితబహుజన మేధావుల చుట్టూ ఒక ఉచ్చును బిగించారు. 
నిజానికి శూద్రుల, చండాలుర సమాజాల గురించీ, వారి చరిత్ర గురించీ సంస్కృత 
గ్రంథాలలో ఒక్క ముక్క కూడా వుండదు. ఈ విషయానికి వస్తే ఇంగ్లీషు భాష మన 
అవసరాలకు చక్కగా సరిపడే భాష. ప్రపంచవ్యాప్త సైద్ధాంతిక అనుభవాన్ని మనకు అది 
అందిస్తుంది. మనం రాసే ప్రతి అంశాన్నీ ప్రపంచమంతటికీ తెలియజేస్తుంది. 
దళితబహుజన మేధావులు తమ సృజనాత్మక ప్రతిభాసామర్థ్యాలను ప్రపంచమంతటికీ 
ప్రదర్శించాల్సిన అవసరం ఎంతైనా వుంది. ఈ చర్య దళితబహుజన ప్రజలను ఆధ్యాత్మిక 
నియంతృత్వ సంకెళ్లనుంచి విముక్తుల్ని చేసేందుకు కూడా దోహదపడుతుంది. 


అణచివేతకు గురైన ప్రజలు తప్పనిసరిగా అణచివే సేవాళ్ల, అణచివేతకు గురవుతున్న 
వాళ్ల సామాజిక స్థితిని మార్చివేయగల భాషను ఎంచుకోవాలి. దళితబహుజన పిల్లలంతా 
ఇంగ్లీషు భాషను నేర్చుకుంటే వాళ్లు తమ ఉత్పత్తి జ్ఞానాన్ని ఉన్నత శాస్త్ర సాంకేతిక 
పరిజ్ఞానంతో జోడించుకునేందుకు వీలవుతుంది. అయితే అలా చేయడం మన దేశానికీ, 
భాషకీ, సంస్కృతికీ మహా ప్రమాదమంటారు బాపన రచయితలు. మరి “మీరు మీ 
పిల్లలకు మూడేళ్ల వయసునుంచే ఇంగ్లీషు భాషను ఎందుకు నేర్పిస్తున్నారు?” అని ఎవరైనా 
ప్రశ్నిస్తే తమ పన్నాగం బట్టబయలైందని ఖంగుతింటారు. హిందూ మతం చావబోతోందన్న 
విషయాన్నీ భారతీయ ప్రజలు ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థలను స్వీకరించబోతున్నారన్న 
విషయాన్నీ తెలుసుకున్న మరుక్షణం వాళ్ల ఎత్తుగడలన్నీ తారుమారవుతాయి. సామాన్య 
ప్రజానీకంలో ఇంగ్లీషు భాషా వ్యాప్తికోసం దళితబహుజన మేధావులంతా తీవ్రంగా కృషి 
చేయాల్సిన అవసరం వుంది. ఇంగ్లీషు ప్రజల భాషగా మారితే ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వం 
అంతం కచ్చితంగా మొదలైనట్లే. 

ఆదివాసీలు రూపొందించిన ఆహార సంస్కృతులూ, దళితులు తయారు చేసిన 
శాస్త్రీయ ప్రక్రియలూ, శూద్రులూ/ఓబీసీలూ అభివృద్ధిపరచిన ఉత్పాదక నైపుణ్యాలూ హిందూ 
మతానంతర భారతదేశంలో విశిష్టతను సంతరించుకుంటాయి. వాళ్ల జ్ఞాన వ్యవస్థలు 
ప్రపంచ శాస్త్రీయ జ్ఞానంతో మమేకమై వాళ్ల హోదాను పెంచడమే కాదు, వాళ్ల సామాజిక 
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ఆర్థిక స్థితిని కూడా మార్చేస్తాయి. మనం పదే పదే చర్చించుకున్నట్టు బ్రాహ్మణీయ హిందూ 
మతం శాకాహారాన్ని బలవంతంగా ఈ దేశం మీద రుద్దింది. ఆదివాసీల, శూద్రుల, 
చండాలుర చరిత్రకు అది వ్యతిరేకంగా మారింది. ఇప్పుడు కూడా ఈ వర్గాలవారు 
గొడ్డు, పంది తదితర జంతు మాంసాన్ని తింటున్నారు కానీ వాళ్లలో తమ సంస్కృతిని 
గురించి గర్వంగా చెప్పుకునే ధైర్యం లేదు. వాళ్ల ఆహార సంస్కృతి ఎప్పుడైతే ప్రపంచ 
ఆహార సంస్కృతితో మమేకమైపోతుందో అప్పుడు వాళ్లు బ్రాహ్మణీయ హిందువుల ఆహార 
సంస్కృతి కంటే తమ ఆహార సంస్కృతే గొప్పదని చాటుకోగలుగుతారు. అదే సమయంలో 
వాళ్లు ప్రపంచ సంస్కృతుల నుంచి వంట, తిండి, పరిశుభ్రతలకు సంబంధించిన అనేక 
కొత్త విషయాలు నేర్చుకుంటారు. 

ఆధ్యాత్మిక సంస్థలు ఆధ్యాత్మిక-శాస్త్రీయ పద్ధతుల్లో నడవాలంటే ఆధునిక ఆధ్యాత్మికత 
తనకు తానుగా విజ్ఞానశాస్త్రంతో మమేకం కావాలి. మతం తన సభ్యులకు ఎలా పరిశు 
(భ్రంగా వుండాలో, తన వ్యవస్థలు ఆధునిక పద్ధతుల్లో ఎలా పనిచేయాలో బోధించకపోతే 
అది తనవాళ్లని ప్రపంచంలో ద్వితీయ శ్రేణి పౌరులుగా దిగజారుస్తుంది. అలాగే మతం 
మగవాళ్లకి తమ కంచాలను కడుక్కోవడం, నేర్చకపోతే, తమ బట్టల్ని తామే ఉతుక్కోవాలని 
చెప్పకపోతే అది పితృస్వామికంగా వుండి, కేవలం ఆధునిక తరహా పితృస్వామ్యాన్ని 
బలోపేతం చేస్తుంది. ఒక సామాజిక వ్యవస్థ అరాచకంగా వుందా, మామూలుగా వుందా 
అనేది ఆ సమాజంలోని ఉత్పత్తి ప్రాతిపదికతను బట్టి నిర్ణయించాల్సి వుంటుంది. 
సాధారణంగా సోమరిపోతు సమాజాలే క్రియాశీలక సమాజాలని అరాచక సమాజాలంటూ 
నిందిస్తుంటాయి. ఇవాళ బ్రాహ్మణ సమాజం పాశ్చాత్య ప్రపంచం గురించి అట్లాంటి 
సోమరిపోతు వ్యాఖ్యానాలు చేయడం మనం చూస్తున్నాం. పాశ్చాత్య ప్రపంచం ఆధ్యాత్మిక 
ప్రజాస్వామ్యాన్నీ, సామాజిక ప్రజాసామ్యాన్నీ, రాజకీయ ప్రజాస్వామ్యాన్నీ ఏవిధంగా ఏకం 
చేసిందో సామాజిక ఆధ్యాత్మిక ఆర్థిక సాంస్కృతిక జీవన ప్రక్రియల దృక్కోణంలో మనం 
పరిశీలించాల్సిన అవసరం వుంది. 


ఉత్పత్తి జరిగే ప్రదేశాలలో, గ్రామీణ వాతావరణంలో కనిపించే దళితబహుజన స్తీ 
పురుష సంబంధాలపై అత్యంత అనుత్సాదక బాపన శక్తులు దాడి చేయడం, స్తీ పురుషులు 
కలసి ఆడిపాడే సాంస్కృతిక ఆచారాలను అరాచకంగా ఖండించడం మనం చూస్తూనే 
వున్నాం. స్తీ పురుష సంబంధాలని కేవలం లైంగిక పరంగానే చూడాలని బ్రాహ్మణిజం 
బోధించింది. స్త్రీ పురుషుల మధ్య సంబంధం లైంగిక సంబంధం కంటే అతీతమైందని 
అది గ్రహించలేకపోయింది. స్తీ పురుష సంబంధం సామూహిక ఆలోచనల ఉత్పత్తిలో, 
ఆధ్యాత్మిక సామాజిక భావనల్లో, సమాజ మనుగడకు అవసరమైన వస్తువుల, సరుకుల 
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ఉత్పత్తిలో కూడా వుంటుంది. లైంగిక సంబంధాలనేవి శారీరకమైనవి, సహజమైనవి, 
పునరుత్పత్తికి సంబంధించినవి. అయితే సామాజిక, సాంస్కృతిక, ఆర్థిక రంగాలలో 
కలిసి పనిచేసినంత మాత్రాన ప్రతి స్రీ పురుషుడి మధ్య ఆ సంబంధాలు ఏర్పడవు. 
ఈనాటి ప్రపంచంలో అన్ని మతాలకంటే క్రైస్తవ మతమే ఈ సంబంధాలని సరైన రీతిలో, 
విశాల దృక్పథంతో అర్థం చేసుకుంది. క్రైస్తవ ప్రపంచం అరాచకమైనదైతే అది ఇంతమంది 
నిబద్ధులైన సంపదను సృష్టించే వ్యక్తులనీ, విజ్ఞానశాస్త్రం, ఇంజనీరింగ్‌, వైద్యం, సామాజిక 
విజ్ఞానం, మానవ విలువల వంటి అనేక రంగాలలో సరికొత్త ఆలోచనలనీ సృష్టించగలిగేదే 
కాదు. 


సానుకూల మతం ఎప్పుడూ సానుకూలమైన సంస్థలనే నిర్మిస్తుంది. అవి అన్ని 
రకాల ప్రయోగాలనూ అనుమతిస్తాయి. మహా అయితే వాటి నుంచి నిర్వహణా క్రమంలో 
కొద్ది మంది మానవ ప్రయోగాలను వ్యతిరేకించే ప్రతికూల వ్యక్తులూ, శక్తులూ రావచ్చు. 
అయితే అలాంటి వ్యక్తుల, సంస్థల సమస్యను కూడా అది నెమ్మదిగా అధిగమిస్తుంది. 
హిందూయిజం ఎప్పుడూ విమర్శకు బద్ధ శత్రువుగా వుంది. ఎంతగా అంటే అది తన 
సుదీర్ధ చరిత్రలో కనీసం ఒక్క విమర్శనాత్మక సిద్ధాంతకర్తను కూడా సృష్టించలేకపోయింది. 
హిందూ మతాంతర భారతదేశరోమాత్రం అనేక సైద్ధాంతిక శాస్త్రీయ భావాలను ఉత్పత్తి 
చేస్తుంది. అప్పుడు భారతదేశం అన్ని మధ్యప్రాచ్య, పాశ్చాత్య దేశాలతో సరిసమానంగా 
పోటీపడగలుగుతుంది. 


ఆర్థిక అభివృద్ధి 


ఆర్థికాభివృద్ధి అనేది అభివృద్ధి ప్రక్రియలోని ప్రజల మానసిక స్థితి మీద ఆధారపడి 
వుంటుంది. ఆధ్యాత్మికత అనేది మనుషుల మనసును అటు అభివృద్ధికి అనుకూలంగానూ, 
ఇటు వ్యతిరేకంగానూ మార్చగలదు. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం ఆర్థికరంగంతో పాటు 
అన్ని రంగాలలో సమాజం ముందుకెళ్లేందుకు దోహదపడుతుంది. అదే ఆధ్యాత్మిక 


నియంతృత్వమైతే ఆర్థిక రంగంతో సహా అన్ని రంగాలలో సమాజ అభివృద్ధిని 
కుంటుబరుస్తుంది. 


బౌద్ధ దేశాల్లో సంక్షేమ సిద్ధాంతం రాచరిక వ్యవస్థతో మమేకమవడమనేది ఒక 
చారిత్రక వాస్తవం. భారతదేశంలో ఇది అశోకుడి కాలంలో జరిగింది. అశోకుడి 
తదనంతరం భారత ఉపఖండాన్ని హిందూ ఆధ్యాత్మికత ఆక్రమించేసింది. ఫలితంగా 
భారతదేశాన్ని స్తబ్దత ఆవరించింది. హిందూ ఆధ్యాత్మిక సంస్థలు ఉత్పత్తి వ్యతిరేకమైనవిగా, 
మానవత్వ విరుద్ధమైనవిగా వుండడమే అందుకు కారణం. హిందూ జీవన ప్రక్రియలకు 
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ఆధ్యాత్మికతను అందరికీ అందించాలన్న ఆలోచన మీద విశ్వాసం లేదు. చైనా, జపాన్‌ 
వంటి బౌద్ధ దేశాలు బౌద్ధ సానుకూల ఆధ్యాత్మికతను, ప్రకృతితో దానికున్న పరస్పర 
సంబంధాన్ని విసృతం చేసుకుంటూ పోయాయి. "అందుకే బౌద్ధమతాన్ని అనుసరించిన 
బౌద్ధ, చైనా దేశాలకూ, హిందూ మతాన్ని అనుసరించిన భారత, నేపాల్‌ దేశాలకూ 
మధ్య కొట్టాచ్చినట్టుండే తేడాలను ఎవరైనా సులువుగా గుర్తించవచ్చు. చైనాలో తుపాకి 
మందును కనుగొన్న కాలం నుంచీ మొన్నటి సాంస్కృతిక విప్లవ ప్రయోగం నాటి వరకూ 
ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక రంగానికీ- సామాజిక ఆర్థికాభివృద్ధి ఆలోచనలకూ మధ్య పరస్పర 
సంబంధం, సానుకూల చర్యలు కనిపిస్తాయి. అయితే అంబేడ్మర్‌ చెప్పినట్టు బౌద్ధ మతం 
గ్రంథ ఆధారిత మతంగా ఎదగలేకపోయింది. అలా ఎదిగివుంటే అది ఆధ్యాత్మికతకూ 
విజ్ఞాన శాస్త్రానికీ మధ్య గట్టి బంధాన్ని ఏర్పరచుకుని వుండేది. తొలి మత గ్రంథమైన 
బైబిల్‌ ఆవిర్భావంతో మానవ జీవితంలో మతం పాత్ర అనూహ్యమైన మలుపు తిరిగింది. 
చదడం వచ్చిన సామాన్యులకు కూడా సులువుగా అర్థమయ్యే వచనంలో బైబిల్‌ వుండటం 
ఇందుకు మరింత దోహదం చేసింది. ఆనాటి నుంచీ మతపరమైన ప్రజాస్వామిక ప్రక్రియ 
ఆర్థికాభివృద్ధికి ఒక ఆధారంగా మారింది. 


జీవితంలోని అన్ని అంశాల గురించీ బైబిల్‌ చర్చించడం చాలా ఆసక్తికరంగా 
అనిపిస్తుంది. అందులో ఎక్కువ భాగం గొర్రెల పెంపకం, పశు పోషణ, కుండల తయారీ, 
వడ్రంగం, చర్మకార వృత్తి, చేపలు పట్టడం, పంటపొలాల సాగు వంటి అనేక ఆర్థిక 
కార్యకలాపాల గురించిన చర్చ వుంది. మానవేతిహాసంలో ప్రప్రథమంగా బైబిలే ఆధ్యాత్మిక 
జీవనానికి శ్రమను కేంద్ర బిందువుగా చేసింది. క్రైస్తవంలో ఉత్పత్తి పనిలో పాల్గొంటూ 
సంపదను సృష్టిచడంతో దేవుడు మమేకమయ్యాడు. అందువల్ల దేవుడు అణచివేతకు 
గురైన వర్గాల, బానిసల పాలిటి విముక్తి ప్రదాత అయ్యాడు. బైబిల్‌ దోపిడీ వర్గ సంపన్నులను 
పనికిమాలిన వారిగా, స్వర్గంలో ప్రవేశార్హత లేనివారిగా నిరసించింది. బైబిల్‌ ఉద్బోధనలవల్ల 
దోపిడీదార్లనూ, అక్రమ సంపన్నులనూ పాపాత్ములుగా చూడటం మొదలయింది. 
హిందూయిజం మాత్రం సంపద విషయంలో ఇందుకు పూర్థి విరుద్ధమైన భావనలను 
ప్రచారంలోకి తెచ్చింది. కోమట్ల వంటి సామాజిక స్మగ్గర్లూ, బ్రాహ్మల వంటి ఆధ్యాత్మిక 
నియంతలు ఎట్లా డబ్బు సంపాదించినా వాళ్ల సంపదంతా దేవుడి ఆశీర్వాద ఫలంగా 
లభించినట్టు చిత్రించింది. అట్లాగే దళితుల, ఆదివాసీల, శూద్రుల దరిద్రానికీ, కష్టాలకూ 
కారణం వాళ్ల 'కర్మ అని దబాయించింది. క్రైస్తవ మతం బీదవాళ్ల విముక్తికి తగిన 
అవకాశాలను అందిస్తే, హిందూ మతం పేదలను మరింత పేదరికంలో మగ్గిపోయేట్టు 
చేసింది. ఖురాన్‌ కూడా బైబిల్‌ లాగే పేదలకు సంపన్నులయ్యేందుకు తగిన మార్గాలను 
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చూపింది. క్రైస్తవ మతాన్ని దారుణంగా విమర్శించిన కారల్‌ మార్క్‌ వంటివాడు కూడా 
“ఎకనమిక్‌ అండ్‌ ఫిలసాఫికల్‌ మాన్యుస్మిప్ట్స్‌ ఆఫ్‌ 1844” అనే తన సుప్రసిద్ధ గ్రంథంలో 
పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ ఎదుగుతున్నప్పుడు ఒకనాటి విముక్తి పొందిన బానిసలే 
పెట్టుబడిదార్లుగా తయారయ్యారు అన్నాడు. ఇంకా ఆయన ఇలా అన్నాడు: 


కానీ తన విలక్షణ మూలాలూ, మర్యాద తీరూ గుర్తున్న భూ యజమానికి 
ఈ పెట్టుబడిదారుడు ఒకప్పుడు తన దగ్గర ఊడిగం చేసి విముక్తి పొంది ఆ తర్వాత 
సంపన్నుడైన బానిసే అని తెలుసు. అట్లాగే ఆ పెట్టుబడిదారుకు ఈ భూయజమాని 
ఒకప్పటి సోమరిపోతు, క్రూరుడు, అహంభావి అయిన తన యజమాని అని 


ఈ మార్పునకు కారణం శ్రమ అని కారల్‌ మార్చ్‌ తీర్మానించినప్పటికీ- * మార్చు 
తాలూకు సామాజిక మూలాలు మాత్రం క్రైస్తవ మతం నెలకొల్పిన ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య 
నైతికతలో వున్నాయి. జీసస్‌ ఒక కష్టపడి పనిచేసే వడ్రంగిగా జీవించాడు. అందుకే 
ఆయన జీవితం బానిసల విముక్తికి దోహదం చేసింది. ఆధ్యాత్మిక శ్రమ గౌరవంతో 
కూడిన ఆర్థిక వ్యవస్థ నిర్మాణానికి బాటలు వేసింది. హిందూయిజం ఈనాటి వరకూ 
కనీసం ఒక్క దళితబహుజన బానిసకు కూడా విముక్తిని ప్రసాదించలేదు. మనిషిలోనే 
నిజమైన పెట్టుబడి శ్రమ రూపంలో దాగి వుంటుంది. అట్లాంటి శ్రమ హిందూమతంలో 
ఆధ్యాత్మికంగా నీచంగా, అగౌరవంగా చూడబడింది. 

ఐరోపాలో క్రైస్తవ మతం వేళ్లూనికున్న తరువాత - ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య స్థాపన 
కోసం జరిగే పోరాటం, భౌతిక వనరుల అభివృద్ధికోసం జరిగే నిరంతర పోరాటం రెండూ 
కూడా ఆసియా నుంచి ఐరోపాకు మారాయి. ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్య వాతావరణం, 
నిరంతర బైబిల్‌ పఠనం- బానిసలకూ యజమానులకూ మధ్యన, భూస్వాములకూ 
కూలీలకూ మధ్యన వున్న సంబంధాలను మార్చేస్తూ వచ్చింది. చర్చి బానిసలనూ, కూలీలనూ 
తన లోకి ఆకర్షిస్తూ సామాజిక సంబంధాలను పెద్ద ఎత్తున మార్చేసింది. ఈ క్రమంలోనే 
చారిత్రకంగా కష్టపడి పనిచేసే అణగారిన వర్గాలు సామాజిక హోదాను పెంచుకున్నాయి. 
అవి అంతకంతకూ మరింత ఉత్సాహంతో ఉత్పత్తి ప్రక్రియలో పాల్గొంటూ ఐరోపా, 
అమెరికా వంటి అతి శీతల ప్రదేశాల్లో ప్రకృతిపై విజయం సాధించాయి. అణచివేతకు 
గురిచేసే ప్రకృతికి వ్యతిరేకంగా చేసే పోరాటమూ - బైబిల్‌ను తమ స్వార్థ ప్రయోజనాలకు 
అనువుగా వ్యాఖ్యానించి అణచివేతకు గురిచేసే మనుషులూ కలిసి ముందుకు సాగారు. 
ఏడవ శతాబ్ది తరువాత క్రైస్తవంలో అనేక స్వార్థ శక్తులు తలెత్తడంతో అది కొంత స్తబ్ధతకు 
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గురయింది. అయితే మౌలిక అభివృద్ధినీ, ప్రజల ఆధ్యాత్మిక స్ఫూర్తినీ కలగలుపుతూ 
ఇస్లాం మతం ఆవిర్భవించడంతో క్రైస్తవ మతంలో పునర్వవస్థీకరణలు జరిగాయి. 
ఈ సవాలును అధిగమించేందుకు క్రైస్తవ ఆధ్యాత్మిక ప్రపంచం అనేక విప్లవాత్మక చర్యలు 
తీసుకుంది. మాకియావెల్లి, కోపెర్నికస్‌, న్యూటన్‌, ఐన్‌స్టీన్‌, డార్విన్‌, మార్చ్‌ వంటి అనేక 
రాడికల్‌ మేధావులు ఐరోపా సమాజాన్ని మార్చే విధంగా లౌకిక తాత్వికతను, ఆర్థిక 
ఆలోచనలను, శాస్త్రీయ దృక్పథాన్ని రూపొందించడానికి అది అనుమతిచ్చింది. 


ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామ్యం - సామాజిక, ఆర్థిక, రాజకీయ ఆలోచనల కలయిక 
మూలంగానే పాశ్చాత్య సమాజం ఇవాళ ఈ స్థాయిలో వుంది. అనేకమంది శాస్త్రవేత్తలు 
అభివృద్ధి విజ్ఞానంకోసం కృషి చేసే క్రమంలో బైబిల్‌ను చదివారు, మళ్లీ మళ్లీ చదివారు. 
బైబిల్‌కు వ్యాఖ్యానాలు చేశారు, పునర్వ్యాఖ్యానాలు చేశారు. ఒక ఆధ్యాత్మిక ప్రజాస్వామిక 
గ్రంథంగా బైబిలు, ఒక సమానత్వ వాదిగా ఏసుక్రీస్తు శ్రమ గౌరవంతో ఏకం కావడం - 
ఆహార ఉత్పత్తిదార్లు, గొర్రెల కాపర్లు, చర్మకారులు, వడ్రంగులు, కుమ్మరులు, 
వ్యవసాయదార్లు మొదలైన సామాజిక వర్గాలనుంచి వచ్చిన మేధావులు అనేక ఆవిష్కరణలు 
చేసేందుకు దోహదం చేసింది. భూస్వాముల, మతాధిపతుల అధికారాలకు ఈ కార్మిక 
వర్గం నుంచి వచ్చిన మేధావులు కత్తెరవేశారు. 


భారతదేశంలో హిందూ కుల ఆధిపత్యం, ఉత్పత్తి వ్యతిరేక బాపన కోమటి కులాల 
పెత్తనం మాత్రం ఎలాంటి మార్పునకు గురికాకుండా కొనసాగుతూనే వున్నాయి. బుగ్వేదం 
మొదలు ఆధ్యాత్మిక గ్రంథాలన్నీ ఉత్పత్తి వ్యతిరేకంగా, శ్రమ గౌరవానికి వ్యతిరేకంగా 
వుండిపోయాయి. శాస్త్రీయ పరిశోధనలను హిందూ మతం ఇంకా వ్యతిరేకిస్తూనే వుంది. 
ఆర్థికాభివృద్ధికి అసలు హిందూ ఆధ్యాత్మిక జీవనంలో, సామాజిక జీవనంలో చోటే 
లేకుండాపోయింది. ఆధ్యాత్మిక నియంతృత్వపు చివరి ఫలితం అనివార్య స్తబ్ధతే కాబట్టి 
భారత, నేపాల్‌ దేశాలు అజ్ఞానం, శ్రమ అగౌరవం, శాస్త్రీయ జ్ఞానం లోపించడం మొదలైన 
వాటితో కునారిల్లుతున్నాయి. హిందూ ఈ దేశాన్ని పోస్ట్‌ దశ లోకి తీసుకెళ్లే ఉద్యమమే 
భారతదేశంలో ఉత్పత్తి శక్తులనూ, శాస్త్రీయతనూ బంధవిముక్తుల్ని చేస్తుంది. అప్పుడే 
భారతదేశం సకల సంపదలతో అభివృద్ధి చెందుతుంది. ఇరవై ఒకటవ శతాబ్దిలో 
దళితబహుజనులు, ఆదివాసీలు అన్ని రంగాలలో సమానత్వంతో కొత్త జీవితాన్ని 
పొందుతారు. దళితబహుజన సామాజిక శక్తుల నూతన చైతన్యం వారిని అభివృద్ధి పథం 
వైపు తీసుకెళ్తుంది. ఈ శతాబ్దం వాళ్ల కలల శతాబ్దంగా, ఆ కలలను సాకారం చేసే 

శతాబ్దంగా పరిణమించాలని కోరుకుందాం. 
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